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समयसारकी महिमा 


श्री कुन्दकुन्द आचार्यको बारम्बार नमस्कार हो । उन्हीका यह वास्तविक महोपकार है जो आज इस 
भारतसूमिर्मे अध्यात्मका विस्तारसे प्रचार हो रहा है ) जिन्होंने उनके द्वारा निमित समयसारादि शास्त्रोका 
अथधस्तौफन किया, उन्होंने वास्तविक आत्मस्वरूपका अनुभव किया । 

जिनकी खुद्धि सूक्ष्म है--वे तो समयसारकौ प्रथम गाथासे हो सर्ववस्तुस्वरूप जाननेके सुपात्र हो 
जाते हैं । प्रथम गाथामें स्व सिद्ध-मगवान्‌को नमस्कार किया । इससे यह तत्त्व दृष्टिमें आता है कि प्रत्येक 
आत्मामे सिद्धपर्याय शक्तिरूपसे विद्यमान है। तथा नमस्कार करनेसे यह तत्त्व समझे आता है कि आत्मा 
सर्वथा शुद्ध नही । आत्मा नामक वस्तु एक हैं। उसकी २ अवस्थाएँ है--९ सिद्धपर्यायरूप और २ अखिद्ध- 
पर्यायरूप । 


परमार्थदृष्टिसे आत्मा अनुपम और अखण्ड है। परन्तु जब पर्यायदृष्टिसे विचार किया जाता है तब 
अनेक प्रकारसे उस आत्माका निरूपण होता है । 


यही 'खसारिणो मुक्ताइंच” [ त० सू० २-१० ] सूत्रमे जीवको दो अवस्थाओ द्वारा सब अवस्थाओका 
वर्णन किया हैं। वह कथन पर्यायदृष्टिसे आत्मतत्त्वका है। केवल द्रव्यदृष्टिति किया हुआ अनुभव यथार्थ 
नही है । 
दूसरी गाथामे हसका विस्तारसे वर्णन है । वह इस प्रकार है-- 
जीवो चरित्तदंसणणाणद्रिओं हि ससमय॑ जाण। 
पुग्गलकम्मपदेसट्विय च त जाण परसमयं॥ २॥ 
इस गाथामे यह दिखाया गया है कि जो जीव दर्शन-ज्ञान-चा रित्रमे स्थित है उसे स्वसमय कहते हैं 
और जो पुदुगलकर्मप्रदेशो्में स्थित है उसे परसमय कहते हैं। ये दोनो पर्याय है--जिसमें हे बही जीच है । 
यद्यपि ये दोनो पर्याये जीवकी है परन्तु इसमे एक पर्याय आत्माकों आकुलताकी जननी होनेसे त्याज्य है 
और दूसरी पर्याय उपादेय है। उसीको प्राप्तिका उपाय रत्नत्रयरूप पुरुषार्थ है । 
समयसा रग्नन्थ अपूर्व आत्मप्राप्तिका साधन है । सर्वसे प्रथण समय ( आत्म )--सार प्राप्तिके लिये 
आत्म-तत्त्वको जाननेकी आवश्यकता हें । उसका मूल उपाय “अह प्रत्यय' है । 
अहम्प्रत्ययवेद्यता ही आत्मतत्त्वकी ज्ञापफ (साधक ) है। “अह सुखी, 'अह दु खी'-- में सुखी हूँ, में 
दु खी हें“-ऐसा बोध जिसमें होता है, वहो तो 'अह! पदवाच्य आत्मा हैँ । 
यह प्रत्यय मिथ्यात्वो और सम्यक्त्वी दोनोके होता है। भेद इतना है--जो सम्यग्जानी जीव केवल 
भात्माकी श्रद्धा करता है, और मिथ्यात्वी द्रव्यान्तरके मिलाप सहित आत्माका अनुभव करता है । 
समयसारपर लिखना अथवा प्रवचन करना सामान्य नही । मैने जो कुछ लिखा, प्रवचन किया सो 
दुर्बल अवस्थामें । समय यदि अच्छा आया, कुछ करूँगा, परन्तु आना कठ़िन है । 


शिया नी | 


प्रकाशकीय 


गत अक्तूबर १९६८ में श्री गणेशप्रसाद वर्णी ग्रन्थमालासे 'भादिपुराणमें प्रतिपादित भारत” नामका 
महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ प्रकाशित हुआ था । विद्वत्ससार ओर सामान्य पाठक जगत्‌मे इस ग्रन्थका जो समादर एव 
स्वागत हुआ वह उल्लेखनीय तथा प्रसन्नतावर्धक है। मार्च १९६९ में 'सत्यकी जोर” कृतिका ग्रन्थमालाने 
प्रकाशन किया । यह एक छोटी-सो रचना है, पर समाजमे इसकी इतनी माँग हुई कि एक वर्ष भी प्रा नहीं 
हुआ कि यह ससस्‍्करण समाप्तप्राय है । 


हमे अत्यधिक प्रसन्नता है कि जिन प्रशमर्मात आध्यात्मिक सन्तके प्रति कृतज्ञता ख्यापनः एवं स्मृतिमें 
ग्रन्थमाला सस्थापित हुई उन्ही ज्ञानप्रसारक परोपकारी महाभना श्री १०५ क्षु० गणेशप्रसादजी वर्णी ( अन्ति- 
मावस्थामे मुनिराज गणेशकोरति ) का 'खनयसार-प्रवचन' आज प्रकट हो रहा है । 

इम प्रकार ग्रन्थमाला एक वर्षके भीतर अपने पाठकों एवं सरक्षक-सदस्यथोको तीन महत्त्वपूर्ण अ्न्थ 
देनेमे समर्थ हो सकी हैं। हम नहीं जानते कि इतने जल्दी इन ग्रन्थ-रत्नोके प्रस्तुत करनेमे कौन-सी दैवी 
शक्ति काम कर रही हैँ । हमे तो रूगता है कि पूज्य वर्णीजीका परोशक्ष प्रभावपूर्ण पुण्य कार्य कर रहा है, 
जिसके कारण समाजके उदार सज्जन सकेत या प्रेरणा पाते ही अपना आथिक सहकार सदा देनेको तैयार 
रहते हैं। हमारा अनुभव दृढ होता जाता है कि समाज उचित दिल्ञामे आर्थिक सहायता दिल खोलकर 
देती है । 

समयसार-प्रवचनके प्रकाशनके साथ एक कहानो हैं। वर्णीजी इसे प्रकाशित नही करना चाहतें थे । 
उनके निकट सूत्र जब उसके प्रकाशनके लिए उनपर जोर देते थे, तो वे इतना ही कहकर उन्हे टाल देते थे 
कि मेंया | कुन्दकुन्द महाराज और अरम्दतचम्द्रस्वामीका सूथ-चन्द्र प्रकाशकी तरह प्रकाशक कृतियंकि 
सामने मेरा जुगुनूसे भी कम प्रकाशक प्रवचन क्या छाभदायी होगा ?>--उससे कोई छाम नहीं होगा । 
जब उनसे पुन कुछ काल बीतनेपर कहा जाता, तब भी वे वही उपर्युक्त उत्तर देते थे। इससे कुछ लीगोकी 
यह घारणा हो गयो थी कि वर्णीजी जब उसका प्रकाशन नही चाहते ओर उसे न्यून बतलाते हैं तो उसे 
प्रकाशमे नहीं लाना चाहिए। किन्तु एक दूसरा पक्ष था, जो उसे प्रकाशमे लानेके लिए उत्सुक था । इस 
पक्षका कहना था कि जब सात्रनकी अन्धेरीमे चन्द्रका प्रकाश नहों होता तब पथिक जुगुनूके अल्प प्रकाशके 
सहारे अपना मार्ग तय कर छेते है । आपका प्रवचन भले ही विद्वानोके लिए उपयोगी न हो, किन्तु सैकडो 
ऐसे व्यक्ति है जो कुन्दकुन्द महाराज और अमृतचन्द्रस्वामीको क्ृतियोका रसास्वाद लेना चाहते है, पर अपनी 
बुद्धिमन्दताके कारण वे उनका रसास्वाद नही ले पाते--वे उससे वश्चित रहते है। पर आपकी क्ृतिके 
सहार वे उनका भी रसास्वाद ले सकेंगे । वर्णीजी इन्हें भी टाल देते थे । अन्ततो गत्वा उनके समक्ष समय- 
सार-प्रवचनका प्रकाशन न हो सका । 


डॉ० नरेन्द्रकुमारजी एम० ए०, साहित्याचार्य पृज्य वर्णोजीके उपदेशो ओर पत्रोका सम्पादन कर 
घुके थे ओर उनका प्रकाशन “वर्णी वाणी के नामसे अनेक भागोमे वर्णी-प्रन्थभाला कर चुकी थी। उनकी तीत्र 


प्रकाशकोय प्‌ 


भावना थी कि वर्णीजीका समयसार-प्रवचन अवश्य प्रकाशित होना चाहिए । इसके लिए उन्होने ला० 
फिरोजीलालजी दिल्‍्लीको प्रेरित किया और उनके आधिक द्रग्यसे मूल ग्रत्थकी फोटो-कापी लिवायी । लछा० 
फिरोजीलालजी ने पुत्र-गोदकी र॒स्मपर १० मई १९६७ को हमें दिल्ली बुलाया । डॉ० नरेन्द्रकुमारजी भी पहुँच 
गये थे । तय हुआ कि समयसार-प्रवचनका प्रकाशन वर्णी ग्रन्थमालाके तत्त्वावधानमें लालाजी अपने “बर्णी 
अहिंसा प्रतिष्ठान' से करें और मूल प्रति पाइर्वनाथ दि० जैन उदासीनाश्रम ईसरीसे हम मगा लें । 


परन्तु कुछ महीनों बाद दुर्भाग्यवश उक्त व्यवस्था टूट गयी और हम निराह् होकर चुप हो गये । 
दो वर्ष बाद छोगोकी प्रेरणासे, जिसमे सम्पादकजीकी प्रेरणा विशेष थी, वर्णी ग्रन्थमालासे उसे प्रकाशित 
करनेका निरंचय किया गया। जैसा कि सम्पादकीयम सम्पादकजीने उल्लेख किया है कि सम्पादित पाण्डु- 
लिपिका मूल ग्रन्थसे मिलान और सशोधनका कार्य श्रीमान्‌ प० जगन्मोहनलालूजी शास्त्री कटनीने किया है। 
निस्सन्‍्देह उनका यह योगदान स्तुत्य है । 


अनेक भ्रन्थोके सुयोग्ग सशोधक, टीकाकार ओर सम्पादक श्रीसान्‌ पण्डित पन्नाछालजी वसन्त, 
साहित्याचार्यने पूज्य वर्णीजीकी 'मेरी जीचनगाथा' के दोनो भागोकी तरह इसका भी तत्परता, 
परिश्रम और सच्चे साहित्यकारकी भाँति सम्पादन किया है । यद्यपि उनकी यह सम्पादित पाण्डुलिपि कुछ 
महीनोमे ही तैयार हो गयी थी, किन्तु ग्रन्थमालाके सामने तत्काल आधिक कठिनाई होने और नयी व्यवस्था- 
के जमानेम श्रम और समय अपेक्षित होनेसे कुछ विलम्ब हो गया । साहित्याचार्यजी, लिए हुए किसी भी 
दायित्वमे प्रमाद करना नही जानते । विद्वानोंकी नयी पीढीमें दो ही साहित्यिक विद्वान्‌ नजर क्षाते हैं जो 
तत्परता और शीघ्नतासे साहित्यिक कार्योको गति देते ओर उन्हें मूर्त रूप प्रदान करते हैं। वे है साहित्याचार्य- 
जी और डॉ० नेमिचन्द्रजी शास्त्री आरा । हमे इन विद्वानोपर गर्व है और खुशीकी बात यह है कि ग्रन्थ- 
मालाको इन दोनो विद्वानोका सहकार प्राप्त है। डॉ० नेमिचन्द्रजी तो सहयोगी मत्री भी है । 


प्रस्तावतामे सम्पादकजीने कुन्दकुन्दस्वामी, उनके समयसार एवं अन्य प्रन्थो, टीकाकारो, 
टीकाग्रन्थी और ग्रन्थ-विषयका विस्तारसे परिचयात्मक ऊहापोह किया है। अत इस सम्बन्धमे और विशेष 
कहनेको आवश्यकता नही है । हाँ, एक नन्‍्वेषकद्ष्टिसे कुन्दकुन्दके विदेह-गमनके प्रकाशक प्रमाणोकी खोज 
निरन्तर जारी रहना चाहिए । साथ ही देवसेनके दर्शनसारगत उल्लेखपर, जिसमें कुन्दकुन्दके विदेहगमनका 
स्पष्ट निर्देश है, सन्देह नहीं किया जाना चाहिए । आचार्य कुन्दबुन्दका 'सुय-केवछा-सणिय/ ( १-१ ) 
विशेषण विद्येष ध्यातव्य है । अमृतचन्द्रसूरिने इसका अर्थ “श्रुतप्रकाशित और केवछी मणित' किया है, जिसका 
तात्पर्य है कि कुन्दकुन्द ऐसे 'समय-पाहुड' की रचना कर रहे है जो श्रुत ( श्रुतकेवली अथवा आगम ) और 
केवली प्रतिपादित है। इससे जहाँ उसमे स्वरुचिविरचितत्त्वका परिहार किया गया है वहाँ श्रुतकेवली 
प्रकाशित और केवली कथित तत्त्व होनेसे प्रामाणिकता भी प्रकट की गयी हैं। अतएवं समीक्षकों एवं ऐति- 
हासिकीके लिए कुन्दकुन्दका यह विशेषण और अमृतचन्द्रसूरि कृत उसका व्याख्यान उपेक्षणीय नहीं है । 
प्रमाणोके सामने आनेपर कुन्दकुन्दके विदेहगमनपर और अधिक प्रकाश पड सकता है । 

ऊपर कहा गया है कि वर्णी प्रन्थमाछा समाजके आथिक सहकारपर निर्भर हैं। अतएवं इसके प्रकाशन- 
को एक योजना बनायी गयी कि यदि कुछ महानुभाव प्रस्तुत प्रन्थकी १००, ५०, २५, १० आदि प्रतियाँ 
खरीद ले या उतनी प्रकाशन-सहायता दे दें तो यह ग्रन्थ सरलतासे प्रकाशमे भा जायेगा । तदनुसार हमने 


५ समयसार 


कुछ पत्र लिखे और बुछ र्थातोंपर गये । हमे प्रयलता है कि लगभग ३००-४०० प्रतियोके पेशगी ग्राहक श 
सहायक हो गये । आज हन्ही उदार सज्जनोके सहयोगसे केवल साढे तीन माहमे ग्रन्य छपकर तेयार हो गया। 
हम इन सभो आधिक सहयोगियोके आभारी हैं । 


यदि छा फ़िरोजोलालणी, जो पृज्य वर्णीजोके परमभक्तोमेसे है और बड़े उदार प्रक्ृतिके हैं तथा हा 
नरेद्रकुमारणी, जिन्होने हुस प्रन्यके प्रकाशनमें सर्वप्रथम पहुल की और जिनकी भावना इसे शीघ्र प्रकाशमें 
लानेकी रही, मल प्रग्यक्ी फ़ोटो-कापी ने कराते एवं प्रकाशनके लिए आगे ने आते, तो शायद यह अभी प्रका- 
शमे न आ पाता । अत हम इल दोनों हो महानुभावोकों हृदयसे धन्यवाद दिये विना नहीं रह सकते । 

आदरणीय १० जगन्मोहनलालजी शास्त्री, उपाध्यक्ष वर्णीय्न्थमालाने हमारे अनुरोधपर पाण्डुलिपिका 
वाचन किया और भपने मूल्यवान्‌ परामर्श दिये । और प्राककथन लिख देनेकी कृपा की अत हम उनके भी 
बभारो है। बच्युवर १० पन्‍्ताल्ालजी साहित्याचार्यने पूज्य वर्णीजीका एक और महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ सम्पादितकर 
ग्न्थमालाकों दिया और शतश पाठकोकों लाभान्वित क्रिया। एतदर्थ उन्हें हादिक धन्यवाद है। 


प्रग्यके सुन्दर और शीघ्र मुद्रणके लिए प्रिय बाबूलाहुजीं फागुल्ल सचालक महावोर प्रेस और उनका 
परिकर भी धन्यवादाह है । 


भाद्शुक्ल ५ ( डॉ० ) दरवारीछाल कोठिया 
वो नि २४९५ मंत्री 
१५-९-६९ 


आवक्कथन 


प्रस्तुत समयपाहुड' ( समयसार ) श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्य प्रणीत अनुपम अध्यात्मग्रन्थ हैँ । इसकी एक 
आत्मख्याति नामकी सस्कृतटोका आचार्य अमृतचन्द्र द्वारा तथा दूसरी तात्पयंबृत्ति नामकी सस्क्ृतटीका, उनके 
बाद जयसेनाचार्य द्वारा रचो गयी हैं | इसका सर्व प्रथम हिन्दी अनुवाद पण्डितप्रवर जयचन्द्रजीने किया है । 
यह अनुवाद अमृतचन्द्राचार्यकृत टीकापर आधृत है । इसका नाम आत्मख्याति-समयसार' है । 


समयसारके अध्येता उसकी रचनाकालके बादसे ही प्रायः अनेक आचार्य होते आये हैं। अनेक मनी- 
षियोने कुन्दाकुन्दाचार्यंको अपने ग्रथोमे बहुमान देकर स्मरण किया हैं। भगवान महावीर तथा गोतम गण- 
धरके बाद यदि किसी आचार्यका उल्लेख मगलाचरणमे मगलरूप्रदाताके रूपमें किया गया हैं तो वह भगवान्‌ 
कुन्दकुन्दाचार्यका ही है ।* 

यद्यपि घर्मोपदेष्टा अन्य अनेक आचार्य भी हुए है तथापि श्रीकुन्दकुन्दका नाम उनके उत्तरवर्तों सभी 
आचार्योकी जिद्धापर नृत्य करता आया है। 


आचार्य अमृतचन्द्र और जयसेनके उत्तरबरत्तियोमे इस ग्रन्थके अध्ययन करनेवालोंमें हिन्दीके कवियर 
बनारसीदासका नाम विशेष उल्लेखनीय है । इन्होने अपने “अर्धकथानक'” में इसके अध्ययनकी चर्चा की हैं । 
इसके अतिरिक्त कविवरने “नाटक समयसार'" नामसे छन्दोबद्ध रचना करके तो समयसारको हिन्दी जगतमें 
आदुत बनाया है । हिन्दीके जैन कवियोमे कविवर दौलतराम, द्यानतराय, भागचन्द्र आदिकी रचनाओमे जो 
अध्यात्मके दर्शन होते हैं वह सब कुन्दकुन्दके समयसारका ही प्रभाव है । प्रतीत होता है कि ये विद्वान्‌ उक्त 
महान ग्रथके गहरे स्वाध्यायी थे । 


पूज्य क्री १०५ वर्णी गणेशप्रसादजी महाराजने अपने जीवलके करीब ५० वर्ष इस महान्‌ प्रथके 
पारायणमे न्यतीत किये हैं। अपने अध्ययनकालसे लेकर मेरा सम्पर्क पूज्य वर्णीजीसे था। यद्यपि हमारे स्याय- 
शास्त्रके विद्यागुरु स्‍्व०श्रीमान्‌ आदरणीय प०अम्बादासजी शास्त्री थे, जो पृज्य वर्णीजीके भी विद्यागुरु थे, तथापि 
हम अपने सहाध्यायियोके साथ वर्णोजीके पास भो उक्त विषय पढते थे, इस नाते तथा सप्तम प्रतिमाधारी 
विद्वान ब्रह्मचारी होनेके नाते भी हम सब उन्हें अपना गुरु ही मानते थे। वर्णीजीका मुक्षपर अत्यधिक स्नेह 
इस कारण भी था कि उन्होने सप्तम श्रतिमाकी दीक्षा मेरे पज्य पिता ब्रह्मचारी गोकुलप्रसादजीके पास लो 
थी । ऐसे महान्‌ सन्‍्तका स्नेहभाजन होना मेरा परम सौभाग्य था। 


पृज्य वर्णीजोके मुखारविन्दसे मुझे समयसारके प्रवचन सुननेका अवसर प्राय सदा मिलता था। मे उन्हें 
प्राय समयसारका ही स्वाष्याय करते पाता था। ग्रथराज उनके लिए 'सुधानिधि' थे। वे कभी-कभी स्वप्नमें 


भी समयसारका स्वाध्याय किया करते थे और उनके समीप रहनेवाले उनके मुखसे सोले समय पक्तियोका 
पाठ सुनते थे । 


१ मगल भगवान्‌ वोरो मगल गौतमो गणी ।॥ 
मंगल कुन्दकुन्दारयों जैनधर्मोप्स्तु मंगलम्‌ ॥ 


८ सँमयंसार॑ 


इसी युगमे ब्र० शीतलप्रसादजी तथा कारजाके भट्टारक श्रीवो रसेनस्वामी भी समयसारके अध्येता हुए 
हैं, पर इस अमृतका स्वाद वे शायद अपने तक हो सीमित रख सके । ब्र० शीतलप्रसादजीने इस विषयपर कुछ 
पुस्तकें भी लिखी हैं । 

श्री कानजीस्वामी तो समयसारसे इतने प्रभावित हैं कि वे अहनिश प्राय इसीका स्वाध्याय एवं 
प्रवचन करते हैं। उन्होंने समयसारके अध्ययनके आधारपर स्वयकों तथा अपने हजारो शिष्योको अध्यात्मकी 
ओर मोड दिया हैं । 

पज्य वर्णीजी अध्यात्मरसके रसिक थे । दुसरोको भी उसका रसास्वाद करानेमे उनको माधुरी वाणी 
समर्थ थी। जब पज्यश्षीका प्रवचन होता था तो ऐसा रूगता था कि इनकी वाणी कैसे पक्डकर रख ली जाय, 
जो कालान्तरमे भी हमारे हृदयमे सुधा-सिचन करती रहे । इस उद्देश्यकी पतिके लिए अनेक बार वर्णीजीपे 
प्रार्थना की कि वे समयसारपर कुछ लिखें। 

वर्णीजीने अनेक श्रोताओके आग्रहवन्न चुपचाप लिखना भी प्रारभ कर दिया था। उनके स्वर्ग प्रयाणफे 
बाद शोध हुई तो उनके लिखे सययसार-प्रवचनकी पाण्डुलिपि पायो गयी । वर्णीजीकी भाषा बुन्देलखण्डी 
मिश्चित थी, अत उनका समयसार-प्रवचन भी स्वाभावत वैसी ही भाषामे लिखा गया। संवंसाधारणकी, 
जो खडी हिन्दीसे परिचित है, कठिनाई भी हल हो सके, इस अभिप्रायसे यह आवश्यक समझा कि इसे खडी 
भाषामे अवतरित किया जाय । 

यह कार्य श्री प० पन्‍नालालजी साहित्याचार्य सागरने करना स्वीकर किया और उसे बहुत सुदर 
स्वरूप दिया, जो वर्णी प्रथमाला द्वारा प्रगट होकर आज आपके सामने आ रहा है । 


१० सितम्बर १९६९, 
कटनी जगन्मोहनलाल शास्त्री 


सम्पादकीय 


श्री १०५ क्षुल्लकक गणेशप्रसादजी वर्णी महाराज, जिन्होंने ईसरीमे अन्तिम समय दिगम्ब॑र 
मुनि-दीक्षा धारण कर श्री १०८ गणेशकोति महाराज नामसे भाद्रपद कृष्ण ११ वि० सं २०१८ को 
स्वर्गारोहण किया था, समयसारके माने हुए विद्वानु और कुशल प्रवक्ता थे। वे न्यायके आचार्य थे 
और सस्कृतमाघापर पूर्ण अधिकार रखते थे। कुन्दकुन्दस्वामीके द्वारा विरचित समयसार आत्म- 
तत्वका वर्णन करनेवाला सर्वश्रेष्ठ ग्रन्थ है। श्रीअमृतचन्द्रसुरि ओर जयसेनाचारयने उसपर सस्कृत- 
टीकाएँ लिखकर उसके गम्भीर भावको सरलतासे समझाकर जनसाधारणका बहुत उपकार किया 
है । यह समयसार बर्णीजी मह/राजको भत्यन्त प्रिय था। जोवनके अन्तिम वर्षोंमे तो वे सर्व त्यज, 
एक भज! के सिद्धान्तानुसार अन्य ग्रन्थोसे अपना उपयोग हटाकर एक समयसार पर हा अपना 
उपयोग केन्द्रित करने लगे थे। उन्हे अमुतचन्द्रयूरि द्वारा विरचित आत्मख्यात्ति सहित समयसार 
कण्ठस्थ था। उनके मुखारबिन्दस॑ समयसारका प्रवचन सुनते समय श्रोत्ाको जो आनन्द प्राप्त 
होता था उसका वर्णन वही कर सकता है जिसने कि उस प्रवचनकों मनायोगपुवंक साक्षात्‌ सुना 
है । समयसारका सस्कार उनके हृदयमे इतना अधिक आहरूढ हो गया था कि वे स्वप्नमे भी इसका 
प्रवचन करते थे। ईसरीमे उनके समीप रहनेवाले लोगोके मुखसे सुना है कि पूज्य वर्णीजी स्वप्नमे 
भी अमृतचन्द्रसूरिकी आत्मख्यातिके साथ समयसारकी कितनी हो गाथाएँ अविकल बोलते रहते 
थे | उनको यह क्रिया स्वप्नमे जब कभी २०-२५ मिनिट तक अविरल चलती रहती थी। 

इस समय समयसारके स्वाध्यायमे पर्याप्त वृद्धि हो रही है। जो 'समयसार' शब्दका अथ्थ॑ 
नहीं समझते हे, निश्चय और व्यवहारनयका स्वरूप नही जानते हैं वे भी हाथमे समयसार लिये 
देखे जाते है। कहना चाहिये कि यह समयसारका युग है। कुन्दकुन्द महाराजक हृदय-हिमालयसे 
जो अध्यात्मकी मन्दाकिनी प्रवाहित हुई, उसकी सरस-शीतल घारमे अवगाहनकर ससार-श्रमणसे 
सतप्त मानव परमशान्तिका अनुभव करे, यह बडी प्रसन्नताकी बात है। समयसारने अनशिनत्त 
जीवोका कल्याण किया है। उसका स्वाध्याय कर अन्य अनेक धर्मीा छोग शाइवत्त कल्याणकारी 
दिगम्बर धर्ममे दीक्षित हुए हैं। कविवर बनारसीदासजी, शतावधानो रायचन्द्रजी ओर सोनगढके 
सन्त श्रीकानजी स्वामी इसके प्रत्यक्ष उदाहरण हैं । 


सपकंमे रहनेवाले लछोगोने पूज्य वर्णीजी महाराजसे जब इस बातका आग्रह किया कि 
महाराज ! आप समयसारके अधिकारी विद्वान हैं, अधिकारी इसलिये कि आप न केवल हिन्दी 
टोकाओके आधारसे इसके ज्ञाता हुए हैं किन्तु प्राकृत और सस्कृत भाषामे विरचित मूलग्रन्ध 
तथा उसकी ससस्‍्कृत टीकाओके एक-एक पदका विइलेषणकर उसके ज्ञाता हुए हैं, साथ ही आपकी 
प्रवचन-शैली भी आकर्षक एवं उच्चकोटिकी है जिससे साधारणसे साधारण श्रोता भी गहन तत्त्वको 
सरलतासे हृदयगम कर लेता है। अत आपके द्वारा इसको टोका लिखी जावे--इसपर प्रवचन 
किये जावें, जिससे भविष्यमे भी जनता लाभान्वित होती रहे । तब लोगोंको प्रार्थना सुनकर 


१० समयसार॑ 


वे सहज भावसे यह कहकर टाल देते थे कि भैया सिश्रोके चलनेसे ही आनन्द है उसके गुणवर्णन- 
में नहो // फिर भी इस ओर उन्होने ध्यान दिया और अपनी दिव्य लेखनीसे समयसारको टोका 
लिखकर अपनी स्वाध्याय-मण्जूषामे रख ली। 


जब जबलपुरमे महाराजजीका चातुर्मास हो रहा था, तब हमारे एक मित्रने पत्र लिखा कि 
पृज्य वर्णीजी महाराजने अपनी आत्मकथा और समयसारकी टोका लिखकर पूर्ण कर ली है, इसे 
प्राप्त करनेका प्रयत्न करो। प्रयत्न करनेपर भी ये अमूल्य रत्न उन्होने प्रदान नही किये | प्रत्येक 
कायें समय आनेपर ही सिद्ध होता है। जबलपुरसे सागरकी ओर विहार करते हुए आप मलहरा 
आ गये थे। उसी वर्ष सागरमे भारतवर्षीय दिगम्बर जैन विद्वत्परिषद्‌की ओरसे द्वितीय शिक्षण 
शिविरका आयोजन हो रहा था। इसका निमन्त्रण देनेके लिए मे स्वय मलहरा गया था। मध्याह्न 
की सामायिकके बाद उन्होने आत्मकथाका वह प्रकरण उपस्थित जनताके समक्ष स्वय सुनाया 
जिसमे उन्होने अपनी धर्ममाता पुज्य चिरोजाबाईजोके जीवनपर प्रकाश डाहा था। सुनकर 
सबका हृदय गदगद हो गया। मैं आत्मकथाक्री उन कापियोको प्राप्त करनेके लिए प्रयास करता 
रहा । फलत' वे उन्होने मुझे दे दी । शिक्षण-शिविरके कार्यक्रमसे निवृत्त होते हो मैं उनको पाण्डु- 
लिपिमे सलूग्न हो गया और ३-४ माहके भीतर उसका एक व्यवस्थित रूप सामने आ गया। 
मेरी जीवन-गाथा' के नामसे “वर्णी ग्रन्थमाला वाराणसी' के द्वारा उसका प्रकाशन हो गया। 
इस तरह एक रत्न तो सामने आ गया था। परन्तु दूसरा रत्न समयसारकी टीका' को उन्होने 
प्रकाशमे नहीं आने दिया । 

समाधिमरणके बाद जब उनको स्वाध्याय-सामग्री देखी गई तब उसमें यह टीका प्राप्त 
हुई । इसके प्रकाशनके लिये श्रीनरेन्द्रकुमारजो एम० ए०, साहित्याचार्यने, जो अब पो-एच० डी० 
भी हैं, बडा प्रयत्न किया । ला० फिरोजोलालजी दिल्लीको प्रेरित करके उनके आथिक सहु॒कारसे 
इसके समस्त पृष्ठोको टाईप कराकर उन्होने ४-६ प्रतियाँ तैयार कराई और विद्वानोके पास भेजी । 
फिर भी उसके प्रकाशनका सुयोग नहीं बता। पिछलो वर्षोंमे ईशरीमे होनेवाली मन्दिरप्रतिष्ठाके 
अवसरपर श्री पं० केलाशचन्द्रजी, ५० जगन्मोहनलालजी तथा खुशालचन्द्रजीके साथ मे भो वर्हाँ 
गया था। प्रसन्नताकी बात है कि वर्णी ग्रन्थमालाके मत्री डा० दरबारीलालजो कोठियाने प० 
कैलाशचन्द्रजी द्वारा मुलकापी ग्रन्थमालासे प्रकाशित करनेके विचारसे वाराणसी मंगवा ली, और 
वह उनकी तथा पं० जगन्मोहनलालूजीको सलाहसे सपादनाथे मुझे मेज दी । 

वर्णीजी द्वारा लिखित समयसारको देखनेकी उत्सुकता बहुत पहलेसे हृदयमे विद्यमान थी 
अत इसका अध्ययन शुरू कर दिया। देखनेपर ऐसा छगा कि यह टोका एक प्रवचनके रूपमें है 
जिसमे उन्होने अधिकाश अमृतचन्द्रसुरिकी आत्मख्याति टीका, कही-कही जयसे नाचायंकत तात्पयं- 
वृत्ति ओर अनेक शास्त्रोके अध्ययनसे प्राप्त अपने जितागम-सम्बन्धी अनुभवका आश्रय लिया है। 
समयसा रके गूढ़भावको उन्होने बडो सरलतासे अनेक दुष्टान्त देकर स्पष्ठ किया है। साथ ही अमृत- 
चन्द्रसुरि द्वारा निमित कलश-काव्योका भी कही अर्थरूपमे और कही भावार्ंरूपमे व्याख्यान 
किया है। यह प्रवचन उन्होने नातिविस्तर और नातिसंक्षेपकी पद्धतिसे लिखा है। इस प्रवचनके 
आधारपर श्रोता श्रीक्ुन्दकुन्दस्वामी और अमृतचन्द्रसूरि द्वारा प्रतिपादित तत्त्वको सरलतासे 


सम्पादकीय श्र 


भ्रहण कर सकता है। कितने ही प्रवचन मूल लक्ष्यससे भटककर प्रवाहमें अन्यत्र बह जाते हैं परन्तु 
पूज्य वर्णीजीका यह प्रवचन मूलानुगामी है । 


बादमें इसे सपादित करनेका कार्य छुरू किया। संपादन करते समय समयसारकी दोनो 
संस्कृत टीकाओं तथा पं० जयचन्द्रजों कृत हिन्दी टोकाकों सामने रबखा गया तथा पूज्य वर्णीजीने 
जो लिखा है उसका उनसे मिझान किया गया। उन्होने अपने इस प्रवचनमे अमृतचद्द्रसूरिके 
कलशोपर व्याख्यान तो किया था--कही अथंके रूपमे और कही भावाथंके रूपमे, परन्तु मूल 
इलोकोको उद्धुत नही किया था । आज समयसारके अध्येताओमे कलझोके स्वाध्यायका भी प्रचार 
बढ रहा है। इसके ऊपर स्वत्त्र टीकाएँ भी प्रकाशित हुई है पर बीच-बीचमे समयसारकी 
गाथाओका सदर्भ टूट जानेसे वे अपूर्ण-ती दिखतो हैं। अत मैंने कलशोके मूल इलोक भी तत्‌ तत्‌ 
प्रकरणोमे उद्धृत कर दिये तथा जहाँ जेसा आवश्यक दिखा उसके अर्थे और भावार्थकों स्पष्ट कर 
दिया। वर्णीजीके द्वारा लिखित प्रतिमे अन्तके स्याद्वादाधिकारके प्रवचनके पृष्ठ नही मिले। ये 
पुष्ठ कही गुम गये या लिखे ही नही गये, इसका निर्णय नही हो सका। ग्रन्थ अपूर्ण न रहे, इस 
भावनासे मेने श्रीजयचन्द्रजीकी हिन्दी टीकाके आधारपर स्याह्रादाधिकारका हिन्दी व्याख्यान स्वय 
लिखकर जोड दिया है। वर्णीजीकी भाषा अपनी एक शैली स्वय रखती है, उसमे यद्यपि आधुनिक 
खडी बोली और सस्कृतबहुल शब्दोका आश्रय कम हैं तथापि उसमे माघुयं है, आकर्षण है और 
हृदयगत भावको प्रकट करनेकी अद्भुत क्षमत्ता है। इसलिये परिमार्जनके नामपर उसमे उत्तना ही 
परिसाजत किया गया है जितना कि अत्यन्त आवश्यक दिखा । कही-कही कुछ उदाहरण एकसे 
अधिक बार आ गये थे उन्हे अलग कर दिया । 


इस ग्रन्थका सपादन करते समय अन्तरज़्मे बडा आहलाद था, ऐसा लगता था कि एक 
अपृर्व ग्रन्थ जनकल्याणके लिये सामने आ रहा है, इसलिये दिनभर सस्थाके कार्यमि व्यस्त 
रहनेके बावजूद भी रात्रिके दो-दो बजे तक अथवा जब नींद खुल खई तभी यह कार्य होता रहा। 
ऐसा लगता था कि जेसे कोई अदृश्य शक्ति इस कायंमे मुझे शक्ति प्रदान कर रही है। 

प्रन्थ तैयार होनेपर मुझे लगा कि इस ग्रन्थका सम्बन्ध एक ऐसे उच्च सयमी एवं ख्याति 
प्राप्त विद्वानके साथ है जो समाजमे जन-जनको श्रद्धाके भाजन थे और बतंमानमे विद्यमान नहीं 
है। 'जोवत-गाथाके' दोनों भागोका सपादनकर उनकी पाण्डुलिपियाँ उन्हे दिखाकर तथा अक्षरश 
उन्हें सुनाकर अपने दायित्वसे मुक्त हो गया था। पर यह सस्करण उनके अभाषमे प्रकाशित हो 
रहा है, अत चिन्तित था कि ग्रन्थमे कही कोई त्रुटिन रह जावे। फलत मैने इसे अन्य 
विद्वानोको भी दिखा लेना उचित समझा। श्री प० केलाशचन्द्रजी शास्त्री और प० दरवारोलालजी 
कोठियाकी समत्यनुसार सपादित पाण्डुलिपि श्रोमान्‌ प० जगन्मोहनलालजी शास्त्री कटनोके पास 
भेज दो । हषंकी बात है कि उन्होने पूज्य वर्णीजी द्वारा लिखित मूल प्रति तथा समयसारकी अन्य 
प्रतियोको सामने रखकर अक्षरश उसका अवलोकन किया तथा जहाँ सुधार आवश्यक समझा 
उसकी एक सूची बनाई ओर उसे लेकर सागर पधारे। यहाँ ५ दिन रहे तथा सपादित पाण्डुलिपिका 
पुन वाचन कराकर ऊहापोहपुर्वंक आवश्यक सुधारोको यथास्थान आयोजित कराया। मै पण्डित- 
जीकी इस तल्लोनतासे मन ही मन बडा प्रसन्न हो रहा था। इस तरह पण्डितजीके निरीक्षणके 


श्र समयसार 


बाद पाण्डुलिपिको पृर्णताके विषयमे में आएवस्त हो सका। पण्डित जगन्मोहनछालजी एक-एक 
शब्द-विन्यासको बडी बारोकीसे परखते हैं। समयसारका अनुभव भी आपका उत्तम है। इस कार्य॑मे 
उन्होने जो सहयोग प्रदान किया उसके लिये में अत्यन्त आभारो हूँ। 


संपादनके पूव॑ इसके प्रकाशनकी जो व्यवस्था निश्चित हुई थी वह विघटित हो गई, 
इसलिए नवीन व्यवस्थाके छिए प्रयास करनां पडा ओर इसमे कुछ समय भी लग गया। पर मेरा 
हृदय इस ग्रत्थको जहाँसे प्रकाशित करना चाहता था वहीसे इसका प्रकाशन हो रहा है, यह प्रस- 
झताकी बात है। वर्णी ग्रन्थमाला पृज्य वर्णीजीके नामसे सम्बद्ध है तथा उन्होंके वरदहस्त एव 
शुभाशीर्वादसे इसका कार्य प्रारम्भ हुआ था। सर्वप्रथम 'मेरी जीवनगाथा'के नामसे वर्णीजीकी 
आत्मकथाका प्रथम भाग इस ग्रन्थमाछासे प्रकाशित हुआ था। उसके बाद वर्णीजोसे सम्बद्ध मेरी 
जीवनगाथा द्वितीय भाग, वर्णी-वाणी ४ भाग आदि अनेक ग्रन्थ और भो इस ग्रन्थमालाने प्रकाशित 
किये हैं। वरतंमानमें उसके उत्साही मन्त्री श्री डा० दरबारीलालजी कोठिया ग्रन्थमालाके संचालन- 
में बडा श्रम, समय ओर मनोयोग देते हैं। प्रूफ देखने आदिका कार्य भी आप नि स्पृह भावसे स्वय 
निपटा लेते हैं। उन्होंके परिश्रमस्वरूप इस ग्रन्थका प्रकाशन वर्णी ग्रन्थमालासे हो रहा है, अत वे 
धन्यवादके पात्र हैं। धन्यवादके प्रकरणमे श्रो नरेन्द्रकुमारजोका नाम अविस्मरणीय है, क्योकि 
उमके प्रयत्नके फलस्वरूप ही यह ग्रन्थरत्न प्रकट हो रहा है। 

अन्तमे इस ग्रन्थके संपादनमे हुई त्रुटियोका उत्तरदाग्रित्व मुझ्षपर है ओर में इसके लिये 
विद्वत्समाजसे क्षमाप्रार्थी हूँ। भावना है कि घर-घरमे इसका प्रचार हो ओर सभी लोग इसके 
माध्यमसे श्रीकुन्दकुन्दस्वामीकी देशनाको समझनेका प्रयत्न करें। 


विनीत 
पच्चालाल जेन 


प्रस्तावना 
ग्रन्थका र श्री कुन्दकुन्दाचार्य और उनका प्रभाव 
इस समयप्राभुत अथवा समयसा रके मूलकर्ता श्रीकुन्दकुन्दाचायं हैं। ये दिगम्बर जैनाचार्योंमे सर्वाधिक 
वाइमयप्रभावक एव प्रसिद्धिको प्राप्त आचार्य हैं । 
मज़्क भगवान्बीरों महल गौतमो गणी | 
मज्ल कुन्दकुन्दायों जैनधर्मो5स्तु मज्जकस ॥ 
इस मज्भल-पद्चके द्वारा भगवान्‌ महावीर और उनके प्रधान गणधर गोतमके बाद कुन्दकुन्दस्वामीको 
मज़ूल कहा गया है । इनकी प्रशस्तिमे कविबर वुन्दावतका निम्नाड्ित सवैया अत्यन्त प्रसिद्ध है, जिसमे 
बताया है कि मुनोन्‍्द्र कुन्दकुन्द-सा आचार्य न हुआ, न है और न होगा--- 
जासके मसुखारविन्द्त प्रकाश भास बृन्‍्द 
स्थाह्राद जैन बैन इद कुदकुद से 
तास के अभ्यास तें विकास भेदज्ञान होत 
मूठ सो छख्रे नहीं कुब॒द्धि कुदकुंद से । 
देत हैं अशीस शीस नाय इद चद जाहि 
मोह मार खढ मार तढ कुदकुद से 
विश्वुद्धि बुद्धि बद्धिदा प्रसिद्ध ऋद्धि सिद्धिदा 
हुए न हैं न होहिंगो सुनिंद कुदकुद से ॥ 
श्रोकुन्दकुन्दस्वामीके इस गुणस्तवनका कारण है उनके द्वारा प्रतिपादित बस्तुतत्वका विशेषतया 
क्षात्मतत्वका विशद वर्णन । समयसार आदि ग्रन्थोमे उन्होने परसे भिन्न तथा स्वकीय गुणपर्यायोसे अभिन्न 
आत्माका जो वर्णन किया है वह अन्यत्र दुर्लभ हैं। उन्होंने इसमे अध्यात्मघारारूप जिस भन्दाकिनीको 
प्रवाहित किया है उसके शीतल प्रवाहमे अवगाहनकर भवश्नमण श्रान्त पुरुष आत्मश्ञान्तिको प्राप्त करते है। 
कुन्दकुन्दाचायंका विदेहगमन 
श्रीकुन्दकुन्दस्वामीके विषयमें यह मान्यता प्रचलित है कि वे विदेहक्षेत्र गये थे और सीमन्धरस्वामीकी 
दिव्यध्वनिसे उन्होंने आत्मतत्त्वका स्वरूप प्राप्त किया था । विदेहगमनका सर्वप्रथम उल्लेख करनेवाले आचार्य 
देवसेन ( वि० स० की १०वीं हती ) हैं । जैसा कि उनके दर्शनसारसे प्रकट हैं--- 
जहू पडठमणदिणाहो सीमघरसामिदिब्वणाणेण । 
ण विषोहह यो समणा कह खुमर्ग परयाणंति ॥ ७४ ॥ 


इसमें कहा गया है कि यदि प्मनन्दिनाथ, सीमन्धरस्वामो द्वारा प्राप्त दिव्यश्ञानसे बोध न देते तो 
श्रमण--मुनिजन सच्चे मार्गको कैसे जानते । 


श्र समयसार 


देवसेनके बाद ईसाकी बारह॒वी शताब्दीके विद्वान जयसेनाचार्यने भी पद्भास्तिकायकी टीकाके आरम्भ- 
में निम्नलिखित अवतरण-पुष्पिकामें कुन्दकुन्दस्थामीके विदेहगमनकी चर्चा को है-- 


अथ अश्रीकुमारनन्दिसिद्धान्तदेवशिष्ये. प्रसिद्धकथान्यायेन  पूव विदेह गत्वा बीतरागस्ज्ञ- 
श्रीमद्रस्वामितीथंकरपरमदेव दृष्टवा तन्मुखकमलविनिगतदिव्यवाणीअवणावधारितपदार्थाच्छुद्धास्मतस्वादि- 
सारार्थ गृहीत्वा पुनरप्यागते श्रीमरकुन्दकुन्दाचाय देने पद्चनन्धाद्यपरासिधेयरन्तस्तर्वबहिस्त स्व॒गीणमुरुय- 
प्रतिपत्यर्थ अथवा शिवकुमारमहाराजादिसक्षेपरुचिशिष्यप्रतिबोधनाय॑ विरचिते पश्चास्तिकायप्राग्टतशास्त्रे 
यथाक्रमेणाधिकारशु द्धिपूनक तास्परयंव्याख्यान कथ्यते ।! 


जो कुमारनन्दि सिद्धान्तदेवके शिष्य थे, प्रसिद्ध कथाके अनुसार जिन्होने पूर्व विदेहक्षेत्र जाकर वीत- 
राग सर्वज्ञ श्रीमदरस्वामी तीर्थंकर परमदेवके दर्शनकर तथा उनके मुखकमलसे विनिगंत दिव्यध्वनिके श्रवणसे 
अवधारित पदार्थोसे शुद्ध आत्मसत््व आदि सारभूत भर्थकों ग्रहूणकर जो पुन वापिस आये थे तथा पद्मनन्दी 
आदि जिनके दूसरे नाम थे ऐसे श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवके द्वारा अन्तस्तत्त्वकी मुख्यरूपसे और बहिस्तत्वकी 
गौणरूपसे प्रतिपत्ति करानेके लिये अथवा शिवकुमार महाराज आदि सक्षेप रुचिवाले शिष्योको समझानेके लिये 
पश्चास्तिकाय प्राभृत शास्त्र रचा । 


षटप्राभृतके सस्कृत टीकाकार श्रीक्षुतसागरसूरिने अपनी टीकाके अन्तमे भी कुन्दकुन्दस्वामीके विदेह- 
गमनका उल्लेख किया है-- 


'श्रोपदूसनन्दिकुन्दकुन्दाचायवक्रप्रोवाचार्य छाचाय गृद्धपिच्छा चाय नामपञ्नक विराजितेन. चतुरजुरूा- 
काशरसनर्द्धिना पूवविदेहपुण्डरीकिणोनगरवन्द्तिश्रीमन्धरापरनामस्वय प्रभ जिनेन तत्‌ श्र॒तज्ञान सम्बो घित- 
सरतवषभबव्यजीवेन श्रोजिनचन्द्रसूरिमट्टारकपट्टाभरणभूतेन कलिकालसवज्ञ न विरचिते षट॒प्राश्तग्रन्थे--! 


'द्मनन्दो, कुन्दकुन्दाचार्य, वक़ग्रीवाचार्य, “एलाचार्य और गृद्धपिच्छाचार्य इन पाँच नामोसे जो युक्त 
थे, चार अज्भूल ऊपर आकाशगमनकी ऋद्धि जिन्हे प्राप्त थी, पूर्वविदेहक्षेत्रके पुण्डरीकिणी नगरमे जाकर 
श्रीमन्धर अपर नाम स्वयप्रभ जिनेर्द्रकी जिन्होने बन्दना को थी, उससे प्राप्त श्रुतज्ञानके द्वारा जिन्होंने भरत- 
क्षेत्र, भव्यजोवोंकों सबोधित किया था, जो जिनचन्द्रसरि भट्टारकके पट्टके आभूषणस्वरूप थे तथा कलि- 
कालके सर्वज्ञ थे, ऐसे कुन्दकुन्दाचार्यद्वारा विरचित षट्प्राभुत ग्रत्थमे --' 


उपयुक्त उल्लेखोसे साक्षात्‌ सर्वज्ञदेवकी वाणी सुबनेके कारण कुन्दकुन्दस्वामीकी अपूर्व महत्ता प्रख्या- 
पित की गई है । किन्तु कुन्दकुन्दस्वामीके ग्रन्थोमें उनके स्वमुखसे कही विदेहगमनकी चर्चा उपलब्ध नही 
होती । उन्होने समयप्राभूतके प्रारम्भमें सिद्धोकी बन्दनापूर्वक निम्न प्रतिज्ञा की है-- 


वदितु सब्व्सिद्ें धुवमाचलमणोवम गह पत्ते । 
वोच्छामि समयपाहुडमिणमो सुथयकेवछीसणिस || $ ॥ 


इसमें कहा गया है कि मैं श्रुतकेवलीके द्वारा भणित समरयप्राभृतको कहूँगा । यदि सीमघर- 


स्वासीकी दिव्यध्वनि सुननेका धुयोग उन्हे प्रात होता तो उसका उल्लेश्न वे अवश्य करते । फिर भी देवसेन 
भ्रादिके उल्लेख सर्वथा अकारण नही हो सकते । 


प्रंस्तावँना १५ 
कुस्दकुन्दाचारयंके नाम 


पद्चास्तिकायके टोकाकार जयसेनाचार्यने कुन्दकुन्द, पद्मननन्दी आदि अपर नामोंका उल्लेख किया है, 
षट्प्राभूतके टीकाकार श्रुतसागरसूरिने पद्मनन्दी, कुन्दकुन्दाचार्य, वक्रश्नीवाचार्य, एलाबाय, और गृद्धपिच्छाचार्य 
इन पाँच नाभोका निर्देश किया है। तन्दिसघसे सम्बद्ध विजयनगरके शिलालेखमे भी, जो लगभग १३८६ ई० 
का है, उक्त पाँच नाम बतलाये गये है । नन्दिसघकी पट्रावलीमे भी उपयुक्त पाँच ताम निदिष्ट हैं परन्तु अन्य 
शिलालेखोम पद्मनन्दी और कुन्दकुन्द अथवा कोण्डकुन्द इन दो नामोका ही उल्लेख मिलता है। 
कुन्दकुन्दका जन्मस्थान 

इन्द्रनन्दी आचार्यने पद्मनन्दीको कुण्डकुन्दपुरका बतलाया है । इसीलिये श्रवणवेलगोलाके कितने ही 
शिलालेखोमें उनका कोण्डकुन्द नाम लिखा है। श्री पी० वो० देसाईने 'जैनिज्म इन साउथ इण्डिया में लिखा 
है कि गुण्टकल रेलवे स्टेशनसे दक्षिणी ओर लगभग ४ मीलपर एक कोनकुण्डल नामका स्थान है जो अनन्त- 
पुर जिलेके गृटीतालुकेम स्थित हैं। शिलालेखमे इसका प्राचीन नाम कोण्डकुन्दे मिलता है। यहाँके निवासी 
इसे आज भी “कोण्डकुन्दि' कहते है । बहुत कुछ सभव है कि कुन्दकुन्दाचायंका जन्म स्थान यही हो । 
कुन्दकुन्दके गुरु 


ससारसे नि स्पुह बीतराग साधुओके मातापिताके नाम सुरक्षित रखते--लेखबद्ध करनेकी परम्परा 
प्राय नही रहो है । यही कारण है कि समस्त आचार्योके माता-पिता विषयक इतिहामकी उपलब्धि नही है । 
हाँ, इनके गुरुओके नाम किंसी-त-किसी रूपमें उपलब्ध होते है । पद्चास्तिकायकी तात्पर्यवृत्तिमे जयसेना- 
चार्यने कुन्दकुन्दस्वामीके गुरुका नाम कुमारनन्दि सिद्धान्तदेव लिखा है और नन्दिसघकी पट्टावलीमे उन्हे 
जिनचन्द्रका शिष्य बतलाया गया है। परन्तु कुन्दकुन्दाचार्यने बोधपाहुडके अन्तमें अपने गुरुके रूपमे भद्रबाहुका 
स्मरण किया है और अपने आपको भद्रबाहुका शिष्य बतलाया है। बोधपाहुडकी गाथाएँ इस प्रकार है-- 
सइ-विजारों हुओ भासासुत्तेस ज जिणे कहिय | 
सो तह कहिय णाणसीसेण य भददाहुस्स ॥ ६१ ॥! 
बारसअगवियाण चउद्सपुब्बगविउछवित्थरण । 
सुयणाणि भदृवाहू गमयगुरू मयवओ अयक्षों ॥ ६२ ॥ 


प्रथम गाथामे कहा गया है कि जिनेन्द्र भगवान्‌ महावी रने अर्थरूपसे जो कथन किया है वह भाषा- 
सूत्रोंमि शब्द-विका रको प्राप्त हुआ अर्थात्‌ अनेक प्रकारवे शब्दोमें ग्रथित किया गया है। भद्रबाहुके शिष्यने 
उसको उसी रूपमे जाना है और कथन किया है द्वितीय गाथामे कहा गया है। कि बारह अगो और चौदह पूर्वोंके 
क्पुल विस्तारके वेत्ता गमक गुरु भगवान्‌ श्रुतकेवली भद्रशहु जयबत हो । 

ये दोनो गाथाएँ परस्परमे सबद्ध है। पहली गाथामे कुन्दकुन्दने अपनेको जिस भद्रबाहुका शिष्य कहा 
है दूसरी गाथामे उन्‍्हींका जयघोष किया है । यहाँ भद्बबाहुसे अन्तिम श्रुतकेवली भद्रबाहु ही ग्राह्म जान पडते 
है क्योकि द्वादश अद्भ और चतुर्दश पूर्वका बिपुल विस्तार उन्हीसे सभव था। इसका समर्थन समयप्राभुतके 
पूर्वोक्त प्रतिज्ञावाक्य 'वदितु सब्बसिद्धे--' से भी होता है जिसमें उन्होने कहा है कि में श्रुतकेवलीके द्वारा 
धतिपादित समयप्राभुतकों कहुँगा । अ्रवणवेलंग्रोलाके अनेक शिलालेखोसें ग्रह उल्लेख मिलता है कि अपने 


रद सैम॑यसांरे 


दिष्य चन्द्रगुप्तके साथ भद्रबाहु वहाँ पधारे और वही एक गुफामें उनका स्वर्गंवास हुआ । इस घटनाकौ भाज॑ 
ऐतिहासिक तथ्यके रूपमें स्वीकृत किया गया है । 


बोधपाहुडके सस्क्ृत टीकाकार श्रीक्षुतसागरसू रिने-- 
“'मद्रवाहुशिष्येण जहंदूबलिगुप्तिगुप्तपरनामठ्येन विशाखाचायनाम्ना 
दशपूवधारिणामेकाद्शानाम|चायणा मध्ये. प्रथमेन. ज्ञातम' 


इन पक्तियो द्वारा कहा है कि यहाँ भद्रबाहुके शिष्यसे विशाखाचार्यका ग्रहण है। इन विशाखाचार्य- 
के अहंद्बलि और गुप्तिगुप्त ये दो नाम और भी है तथा ये दशपूर्वके धारक ग्यारह आचार्योके मध्य प्रथम 
आचार्य थे। वही श्रुतसागरसूरि ६२ वी गराथाकी टीकामे भद्रबाहुको 'पद्माना श्रुतकेवलिना मध्येहतत्यो भद्द- 
बाहु ' इन शब्दों द्वारा पाँच श्रुतकेवलियोमे अन्तिम श्रुतकेवली प्रकट करते हैँ । 


अब विचारणीय बात यह रहती है कि यदि कुन्दकुन्दको अन्तिम श्रुतकेवलो भद्रबाहुका साक्षात्‌ 
छ्षिष्य माना जाता है तो वे विक्रम शताब्दीसे ३०० वर्ष पूर्व ठहरते हैं और उस समय जब कि ग्यारह अग 
तथा चौदह पूर्वोके जानकार आचार्योको परम्परा विद्यमान थी तब उनके रहते कुन्दकुन्दस्वामीकी इतनी 
प्रतिष्ठा कैसे समय हो सकती है और कैसे उनका अन्वय चल सकता है ? इस स्थितिमे कुन्दकुन्दको उनका 
परम्परा शिष्य हो माना जा सकता है, साक्षात्‌ नही। श्रुतकेवली भद्गबाहुके द्वारा उपदिष्ट तत्त्व उन्हें गुरुपरम्परासे 
प्राप्त रहा होगा, उसीके आधारपर उन्होने अपने आपको भद्वबाहुका शिष्य घोषित किया है। भद्रबाहु अन्तिम 
श्रुतुकेवली थे, अत उनके द्वारा उपदिष्ट तत्त्वको उनके शिष्य विशाखाचायंने जाना । उसीकी परम्परा कषागे 
चलती रही । गमकगुरुका अर्थ श्रुतसागरजीने उपाध्याय किया है सो विशाखाचार्यके लिये यह विदशेषण 
उचित ही है । 


कुन्दकुल्दका समय 


कुन्दकुन्दस्वामीके समय निर्धारणपर प्रवचनसारकी प्रस्तावनामे डा० ए० एन० उपाध्येने, समन्तभद्रकी 
प्रस्तावनामें जुगलकिशोरजी मुख्तारने, पद्चास्तिकायकी प्रस्तावनामे डा० ए० चक्रवर्तोने तथा कुन्दकुन्द 
प्राभुतसग्रहकी प्रस्तावनामें प० कैलाशचन्द्रजी धास्त्रीने विस्तारसे चर्चा की हैं। लेख-विस्तारके भयसे में उन सब 
चर्चाओके अवतरण नही देना चाहता । जिज्ञासु पाठकोको तत्‌ तत्‌ ग्रन्थोसे जाननेकी प्रेरणा करता हुआ क्षुन्द- 
कुन्दस्वामीके समय-निर्धारणके विषयमे मात्र दो मान्यताओोका उल्लेख कर रहा हूँ | एक मान्यता प्रो० हवोल 
द्वारा सपादित नन्दिसधकी पट्टावलियोके आधारपर यह है कि कुन्दकुन्द विक्रमकी पहली शताब्दीके विद्वान्‌ 
थे। वि० स० ४९ मे वे आचार्यपदपर प्रतिष्ठित हुए, ४४ वर्षकी अवस्थामे उन्हे आचार्यपद मिला, ५१ वर्ष 
१० महीने तक वे उस पदपर प्रतिष्ठित रहे और उनकी कुल आयु ९५ वर्ष १० माह १५ दिनकी थी । डा० 
ए० चक्रवर्तीने पद्चास्तिकायको प्रस्तावनामे अपना यही अभिप्राय प्रकट किया है और दूसरी मान्यता यह है 
कि वे विक्रमकी तीसरी हताब्दोके प्रारम्भके विद्वान्‌ हैं, जिसका समर्थत जुगलकिशोरजी मुख्तार, डाँ० ए० 
एन० उपाध्ये, नाथूरामजी प्रेमी तथा पं० कैलाशचन्द्र जी शास्त्रों आदि इतिहासज्ञ विद्वान्‌ करते भाये हैँ । 


कुन्दकुन्दके ग्रन्थ और उनको महत्ता 
दिगम्बर जैन ग्रन्थोंमे कुन्दकुद द्वारा रचित ग्रन्थ अपना अलग प्रभाव रखते हैं। उनकी वर्णन-शैली ही 


प्रस्तावना १७ 


इस प्रकारकी है कि पाठक उससे वस्तुस्वरूपका अनुगम बडी सरलतासे प्राप्त कर छेता है। निम्नाकित ग्रन्थ 
कुन्दकुन्दस्वामी के ठ्वारा रचित निविवाद रूपसे माने जाते हैं तथा जैन समाजमे उनका सर्वोपरि मान हैं-- 


१ नियमसार, २ पद्चास्तिकाय, ३ प्रवचनसार, ४ समयसार ( समयप्राभत ), ५ वारस-अणुवेबखा, 
६ दसणपाहुड, ७ चारित्रपाहुड, ८ सुत्तपाहुड, ९ बोधपाहुड, १० भावपाहुड, ११ मोक्खपाहुड, १९ सीलपाहुड, 
१३ लिगपाहुठ, १४ दसभत्तिस गहो । 

इनक सिवाय रयणसार नामका ग्रन्थ भी कुन्दकुन्दस्वामीके द्वारा रचित प्रसिद्ध है । परन्तु उसके और 
अनेक पाठभेद देखकर विचारक विद्वानोका मत हैं कि यह कुन्दकुन्दके द्वारा रचित नहीं ह अथवा इसके 
अन्दर अन्य लोगोकी गाथाएँ भी सम्मिलित हो गई है। इन्द्रनन्दीके श्रुतावतारके अनुसार षट्खण्डागमके आद्य 
भागपर कुन्दकुन्दस्वामीके द्वारा रचित परिफर्म ग्रन्थका उल्लेख मिलता हैं। इस भ्रन्थका उल्लेख पट्खण्डा- 
गमक विशिष्ट पुरस्कर्ता आचार्य वीर॒सेनने अपनी टीकामे कई जगह किया हैं। इससे पता चलता हैं कि उनके 
समय ता वह उपलब्न रहा, परन्तु आजकल उसकी उपलब्धि नहीं है। शास्त्रभण्डारो--खासकर दक्षिणके 
शास्ग्भण्टारोम इसको खाज को जानी चाहिये। मूलाचार भी कुन्दकुन्दस्वामीके द्वारा रचित माना जाने 
लगा है क्योंकि उसकी अन्तिम पुष्पिकाम '( हात मूछाचारविदुतों ह्वादशाध्ध्याय । ऊन्दुकुन्दाचाय प्रणीत- 
मूलचाराख्य|वश्च[त ) कृतिरिय वसुनन्दिन श्रमणम्य' यह उल्लेख पाया जाता है । 


कुन्दकुन्दस्वामीके समस्त ग्रन्थ प्रकाशित हो चुके हैं । अत उनका परिचय अनावश्यक मालूम होता 
हैं। समयसार या समयप्रा भत पाठकोके हाथम है अत उसका परिचय देना आवश्यक जान पडता है। 


समयप्राभुत ( समयसार ) नामकी साथंकता 

'बोच्छासि समयपाहटसिणमी सुयकेवलीभणिय' इस प्रतिज्ञावाक्यके 'मम परमविश्ञुद्ध शुद्ध 
चिन्मात्रमृतमबतु समयसारव्याख्ययवानुभूत' इस कलशाके तृतीयदलछोकमे तथा जो 'समयपाहुडमिम 
पडिहृण अत्थ तच्दी णाउ' इस समारोपात्मक अन्तिम गाथाके अनुसार भ्रक्ृत ग्रन्थका नाम 'समयप्राभृत' है, 
समयसार' नहीं । किन्तु पोछे चछकर नियमसार और प्रवचनसारके अनुसार इसका नाम भी 'समयसार' 
प्रचलित हो गया । ममयसार नाम प्रचलित होनेमे अमृतचन्द्रस्वामी द्वारा रचित आत्मख्याति टीकाके “नम 
समयसाराय' इस मजुल इलाकमे तथा समयसार शब्दका प्रयोग भी एक कारण है । अमृतचद्द्रस्वामीने 
समयका अर्थ जीव किया है--८ड्डोस्क!र्ण॑चिस्स्वमावों जीवो नाम पदाथ स समय + समयत एकत्वन थुग- 
पज्ञानाति गच्छात चेति निरुक्‍त' अर्थात्‌ टड््जोत्कीणं चित्स्वभाववाला जो जोब नामका पदार्थ है वह समय 
कहलाता हैं । जो एक साथ समस्त पदार्थोकों जाने वह समय हैं ऐसी समय शब्द की निर्रक्त हैं। जयसेना- 
चार्यते भी 'सम्यग्‌ अय बोघो यस्य सवति स समय आत्सा अथवा समर एकसावनायल गन समय 
इस व्युत्पक्तिके अनुसार समयका अर्थ आत्मा किया हैं। इन्हो जयसेनाचार्यने 'प्राभुत'का व्याख्यान करते 
हुए लिखा है-प्राभ्दृत सार सार झुद्धावस्था, समयस्थ आव्मन प्राभ्दुत समयप्रान्ृत, क्णवा समय एव 
प्राध्वत समयप्राद्ृतम्‌ । अर्थात्‌ प्राभृतका अर्थ सार है, सार शुद्ध अवस्थाको कहते है अत आत्माकी बुद्ध 
अवस्था का नाम समयप्राभृत है । सस्क्ृत कोषोमे प्राभृत॒का एक अर्थ उपहार या भेंट भी बतलाया गया है, 
आत्माकी जो भेंट है वह समयप्राभुत है। अथवा 'सम्र-एकीभावेन स्व॒गुणपर्यायान्‌ अयते गच्छति' अर्थात्‌ जो 
अपने गुण और पर्यायोके साथ एकोभावको प्राप्त हो वह समय हैं। इस निरुक्ति के अनुसार समयका अर्थ 


१८ समेयसार 


समस्त पदार्थ होता है। उनमें प्राभृत अर्थात्‌ सारभूत पदार्थ जीवपदार्थ है। प्राभुतका एक अर्थ झास्त्र भी 
होता है अतः समयप्राभृतका अर्थ आत्माका शास्त्र हैं। 'प्रकर्षण आसमन्‍्तात्‌ भ्रतम्‌ इति प्राम्टूतम्‌ ' अर्थात्‌ 
जो उत्कृष्टताके साथ सब ओरसे भरा हुआ हो--जिसमे पदार्थका पूर्वापरविरोध रहित साज्जोपाज्ड वर्णन 
हो उसे प्राभृत कहते है । इस ग्रन्थमे समय अर्थात्‌ आत्मा अथवा समस्त पदार्थो--नव पदार्थोका साड्रोपाड़ 
वर्णन है इसलिये यह समयप्राभृत है । 
समयके भेद 

कुन्दकुन्दस्वामीने समय अर्थात्त धात्माके 'स्वसमय और 'परसमय' की अपेक्षा दो भेद किये हैं। जो 
जीव अपने दर्शन, ज्ञान और चारित्र स्वभावमे स्थित है वह स्व समय है और जो पुद्गल कर्म प्रदेशोमे स्थित 
है वह परसमय हैं। पुद्गल कर्मप्रदेशोमे स्थित होनेका अर्थ उन्हे आत्मस्वरूप मानना हैं। जब तक यह 
जीव परमाणु मात्र भी पुदुगल द्रव्यको आत्मस्वरूप मानता रहता हैं तब तक वह परसमय ही कहलाता हैं। 
ससारके समस्त प्राणी इन्ही दो भेदोमे विभक्त हैं । 


समयप्राभृतकी वस्तु व्यवस्था एवं वर्णनीय पदार्थ 
समयसारमे कुन्दकुन्दस्वामीने जीव, अजीव, पष्य, पाप, आख्रव, सवर, निर्जरा, बन्ध ओर मोक्ष इन 


हज 


पदार्थोको वर्णनीय पदार्थ माना है। इन्हीको यथार्थरूपसे जानना सम्यग्दर्शन कहा है। यथा-- 


भूयस्थेणामिगदा जीवा-जीवा य पुण्ण पाव चल । 
आसव सधर णिज्जर बधो मोक्‍्खो य सम्सत्त ॥ 
अर्थात्‌ भूतार्थनयसे जाने गये जीव, अजोव, पण्य, पाप, आख्रव, सबर, निर्जरा, बन्ध और मोक्ष सम्य- 
कत्व है । यहाँ कारणमे कार्यका उपचार कर सम्यक्‍त्वका वर्णन किया गया है भर्थात्‌ जीवाजीवादि पदार्थ 
सम्यकत्वके कारण हैं और सम्यकत्व कार्य है । इन्ही नौ पदार्थोका विशद वर्णन इस ग्रन्थमे किया गया है । 
तत्त्वार्थमूत्रकार उमास्वामीने इन नौ पदार्थोमेसे पुण्य और पापको आखवमे गतार्थ कर सात ही तत्त्व माने 
हैं तथा उनके क्रमको भी परिवर्तित कर दिया हैं जैसे “'जीवाजीवास्त्रववन्धस वरनिजरामोक्ष|स्तत्त्वम्‌' अर्थात्‌ 
जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, सब॒र, निर्जरा ओर मोक्ष ये साततत्त्व है। इनका यथार्थश्रद्धान करना 
सम्यग्दर्शन हें 
'तक्त्वाथश्रद्धान सम्यग्दशनम' 
जीव और अजीब तत्त्वका क्रम कुन्दकुन्द और उमास्वामी की मान्यताके अनुसार एकसा है। परन्तु 
आखबके बाद कुन्दकुन्दस्वामीने उसके विरोधी सबरका पाठ रक्‍खा है और उमास्वामीने आख्रवके बाद होनेके 
कारण उसके बाद बन्धका पाठ रकक्‍्खा है । सबर पूर्वक ही निर्जरा कार्य-कारिणी होती है इस दृष्टिसे कुन्दकुन्द 
स्वामीने सबवरके बाद निर्जराका पाठ रक्‍्खा हैं। उमास्वामीने भी सवर और निर्जराका यही क्रम स्वीकृत 
किया है। कुन्दकुन्दने निर्जराके बाद बन्च और उसके बाद बन्धके विरोधी मोक्षतत्त्वका पाठ रक्खा है । 
अपनी-अपनी विवक्षाओके अनुसार दोनो मान्यताएँ ठोक हैं । पुण्य और पापके विषयमे अधिक श्रान्ति होती 
हैं अत कुन्दकुन्दस्वामीने उस जञान्तिकों दूर करनेके लिये अलगसे उनका वर्णन करना उचित समझा, पर 
उमास्वामीने उन्हें आस्रवका ही एक विशेष रूप समझकर उनका स्वतन्त्र वर्णन करना ठोक नही समझा । 
उमास्वामीके द्वारा स्वीकृत क्रमका समर्थन करते हुए पृज्यपाद और अकलंकस्वामीने सर्वार्थसिद्धि एवं राज- 
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वातिकमें कहा कि जीवतत््व सब तस्वोमें प्रमुख है अत उसका पहले कथन किया है। उसके बाद जीवके 
बिरोधी अजीजतत्त्वका वर्णन किया है। जीव और अजीवके सयोगसे जीव की ससारदशा होती है उसके 
कारण आज़व ओर बन्च हैं । मोक्ष उपादेयतत््व है और उसको प्राप्ति सवर और निर्जरापूवंक होती है अत 
बन्घके बाद सबर ओर निर्जराका कथन है । अन्तमें प्राप्त होनेके कारण सबसे अन्तमे मोक्षतत्त्वका कथन है । 


इन पदार्थोका विशद वर्णन करनेके लिए कुन्दकुन्द महाराजने समयप्राभुतको निम्नलिखित दश अधि- 
कारोमे विभाजित किया है--१ पूर्वरद्ध २ जीवाजीवाधिकार ३ कतुंकर्माधिकार ४ पुण्य-पापाधिकार 
५ आखवाधिकार ६ सवराधिकार ७ निर्जराधिकार ८ बधाधिकार ९ मोक्षाधिकार और १० सर्वविशुद्धज्ञाना- 
घधिकार । नयोका सामझ्स्य बैठानेके लिये अमृतचन्द्रस्वामीने पीछेसे स्याह्ददाधिकार नामका एक स्वतन्त्र 
अधिकार ओर जीडा है। अमृताख्याति टीकाके अनुसार समग्र ग्रन्थ ४१५ गाथाओमे समाप्त हुआ है । 
तात्पर्यवृत्तिके अनुसार कुछ गाथाएँ अधिक हैं । 


कुन्दकुन्दाचायं सम्मत नय व्यवस्था 


कुन्दकुन्दस्वामीने निश्चयनय ओर व्यवहारनयके भेदसे सिर्फ दो नय स्वीकृत किये हैं । वस्तुके एक- 
अभिन्न और स्वाश्रित--परनिरपेक्ष परिणमनको जाननेवाला निदरचयनय हैं ओर अनेक-भेदरूप तथा परा- 
श्रित--परसापेक्ष परिणमनको जाननेवाला व्यवहारनय है। यद्यपि अन्य आचार्योने निशचयनय्के शुद्ध 
निश्चयनय और अशुद्ध निश्चयनय इस प्रकार दो भेद किये हैँ और व्यवहारनयके सद्भूत, असख्भूत, उपचरित, 
अनुपचरित आदिके भेदसे अनेक भेद स्वीकृत किये हैं परन्तु कुन्दकुन्दस्थामोने इन भेदोके चक्रमें न पडकर 
सिर्फ उपयुक्त दो भेद स्वीकृत किये है। अपने गुणपर्यायोसे अभिन्न आत्मा की परिणतिके कथनको उन्होने 
निशचयनयका विषय माना है ओर कर्मके निमित्तसे होनेवाली आत्मा की परिणतिको व्यवहारनयका विषय माना 
है । निश्चयनय आत्मामे काम, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि विकारोको स्वीकृत नहीं करता। वे पुद्गलद्रव्यके 
निर्मित्तसे होते है इसलिये उन्हें सीधे पदगलके कह दिये हैँ । इसी तरह गुणस्थान तथा मार्गगा आदिके विकल्प 
जीवके स्वभाव नही है अत निश्चयनय उन्हें स्वोकार नही करता । इन सबको आत्माके कहना व्यवहार- 
नयका विषय हैं। निर्वयनय स्वभावको विषय करता है विभावकों नही । जो स्थमें स्वके निमित्तसे होता है 
वह स्वभाव है जैसे जीवके ज्ञानादि और जो स्वमे परके निमित्त से होते हैं वे विभाव है ज॑से जीवमे क्रोधादि । 
ये विभाव चूँकि आत्मामे ही परके निमित्तसे होते है इसलिये इन्हे कथचित्‌ आत्माके स्वीकृत करनेके लिये 
परवर्तो आचार्योने निश्चयनयमे शुद्ध और अशुद्ध निश्चयका विकल्प स्वीकार किया है परन्तु कुन्दकुन्द महा- 
राज विभावको आत्माका मानना स्वीकृत नही करते वे उसे व्यवहारनयका ही विषय मानते हैं । 


निशचय और व्यवहा रनयमे भूतार्थग्राही होनेसे निश्वयनयको भूतार्थ ओर अभूतार्थपग्राही होनेसे व्यव- 
हारनयको अभूतार्थ कहा हैं। यहाँ व्यवहारनय की अभूतार्थता निश्चयनय की अपेक्षा है। स्वरूप और स्व- 
प्रयोजनके अपेक्षा नही। उसे सर्वथा अभूतार्थ माननेमे बडी आपत्ति दिखती है। श्रीअमृतचन्द्रस्वामीने ४६ 
वी गाथा की टोकामे लिखा है-- 


“ब्यचहारों हि' व्यवहारिणां स्लेच्छभाषेव स्लेच्छाना परमाथप्रतिपादकृत्वादपरमार्थोंउपि तीर्थ॑प्रश्नृत्ति- 
निमित्त दर्शयितु न्याय्य एवं | तमन्तरेण तु शरीराज्जीवस्य परमाथतो सेददशनात्‌ श्रसस्थावराणा भस्मन इच 


२० समयसार 


नि'दाकमुपमदनेन हिसाउभावाद्‌ मवस्येव बन्धस्थाभाव । तथा रक्तो द्वष्टो बिसुढो जीवो बध्यमानों मोचनीय 
इति रागद्वेषमोहदेभ्यों जीवस्य परमाथता भेददशनेन सोक्षोपायपरिअ्रहणाभावात्‌ भवत्येब सोक्षस्याभाव, | 


यही भाव तात्पय॑वृत्तिमे जयसेनाचार्यने भी दिखलाया है -- 


यहाप्ययं व्यवहारनयो बहिद्वृब्यालबनस्वेनाभूताथस्तथापि रागादिवहिद्वव्यालबनरहितविशुद्ध- 
ज्ानद्शनस्वमावस्वावकबनसहितस्थ परमाथस्थ प्रतिपादकस्वाद्‌ दु्शयतुसुचितों भकति। यदा घुन- 
ब्यवहारनयों न भवति तदा शुद्धनिइ्चयनेन शअ्रसस्थावरज्ीवा न भवन्ताति मत्वा नि शकोपमर्दन कुब न्ति 
जना । ततइच पुण्यरूपरधर्माभाव इत्येक दूषण, सथेव झुदनयेन रागद्रेषमोहरहित* पूवमव मझुक्‍्तों जाव- 
स्तिस्थ्ठवीति मत्वा मोक्षाथमनुष्ठान कोडपि न करोति ततइच मोक्षामाव इति (इ्ृतीब च दृषणम्‌ ) तस्मादू 
व्यवहारनयव्यास्यानमुचित भवतीत्यमिप्राय' । 


इन अवतरणों का भाव यह है-- 


यद्यपि व्यवहारनय अभूतार्थ है तो भी जिस प्रकार म्लेच्छोको समझानेके लिए म्लेच्छ भाषाका अगी- 
कार करना उचित है उसी प्रकार व्यवहारी जीवोकों परमार्थका प्रतिपादक होनेसे तीर्थकी प्रवृत्तिके निमित्त 
अपरमार्थ होनेपर भो व्यवहारनयका दिखलाना न्यायसगत हैं। अर्थात्‌ व्यवहारनय सर्वथा असत्य नही है । 
अत उसके आलम्बन से पदार्थ का प्रतिपादन करना उचित हैं | अन्यथा व्यवहार के बिना परमार्थनयस जीव 
शरीरसे सवंथा भिन्‍न दिखाया गया है, इस दशामे जिस प्रकार भस्मका उपमर्दन करनेसे हिसा वही होती उसी 
प्रकार त्रस-स्थावर जीवोका नि शल्भू उपमर्दन करनेसे हिसा नहीं होगो और हिसाके न होनेसे बन्चका अभाव 
हो जायगा, बन्धके अभावसे ससारका अभाव हो जायगा । इसके अतिरिक्त रागी, द्ेप और मोही जीव 
बन्धको प्राप्त होता हैं अत उसे ऐसा उपदेश देना चाहिए कि जिससे वह राग, द्प, मोहसे छूट जाये, यह जो 
आचार्योने मोक्षका उपाय बताया है वह व्यर्थ हो जावंगा क्योकि परमार्थश्र जीव राग, देंप, मोहसे भिन्नही 
दिखाया जाता हैं । जब भिन्‍न हैं तब मोक्षके उपाय स्वीकार करना असगत होगा और इस तरह मोक्षका भी 
अभाव हो जायगा । 


नय पराथ्श्रुतज्ञानके भेद हैं। परार्थका तात्पय हैँ जिससे दूसरेकी अज्ञान निवृत्ति हो। इससे सिद्ध 
होता है कि नयोका प्रयोग पात्रभेदको अपेक्षा रखता है । एकही नयसे सब पात्रोका कल्याण नही हो सकता । 
कुन्दकुन्दस्वामीने स्वयभी बारहवी गाथाम इसका विभाग किया है कि शुद्धनय किसके लिए और अशुद्धनय 
किसके लिए आवश्यक है । शुद्धनयसे तात्पर्य निश्चयनयका और अशुद्धनयसे तात्पर्य व्यवहारनयका लिया 
गया है। गाथा इस प्रकार है-- 


“खुद्दों सुद्धादेसो णायब्वों परममावदरिसीहि । 
वबहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे टद्विदा भावे ॥ १२ ॥ 
अर्थात्‌ जो परम भावको देखनेवाले है उनके द्वारा तो शुद्धतत्वका कथन करनेवाला शुद्धनय जाननेके 
योग्य है और जो अपरमभावमे में स्थित हैं उनके लिए व्यवहारनयका उपदेश कार्यकारी हैं । 
नयोके विसवादसे मुक्त होनेके लिए कहा गया है-- 
'जइ जिणमञ पवज्जद तो मा ववहारणिच्छए मुयह । 
पएकेण विणा छिज्जइ तिस्थ अण्णण पुण तच्च ॥' 
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अर्थात्‌ यदि जिनेन्द्र भगवानके मतको प्रवृत्ति चाहते हो तो व्यवहार और निश्चय दोनोही तमोको 
मत त्यागों, क्योकि यदि व्यवहारनयको त्याग दोगे तो तीर्थकी प्रवृत्तिका लोप हो जावेगा अर्थात्‌ धर्मका उप- 
देशही नही हो सकेगा । फलत धर्मतीर्थका लोप हो जावेगा और यदि निश्चयकों त्याग दोगे तो तत््वके 
स्वरूपका ही लोप हो जावेगा, क्योकि तत्वकों कहनेवाला तो वही है । 
यही भाव श्रोअमृतचन्द्रस्रीने भी कलशकाव्यमे दरशाया है-- 
उस्यनयविरोधध्वसिनि स्याप्पदांके 
जिनवचसि रमन्ते ये स्वय वान्तमोहा । 
सपदि समयसार ते पर ज्योतिरुच्चे-- 
रनवमनयपक्षा क्षुण्णसीक्षन्त एव ॥| १४ ॥ 


अर्थात्‌ जो जीव स्वय मोहका वमन कर निश्चय और व्यवहारनयके विरोधको ध्वस्त करनेवाले एव 
स्पात्पदसे चिह्नित जिनवचनमे रमण करते हैं वे शीघ्रही उस समयसारका अवलोकन करते हैं जो कि परम 
ज्योति स्वरूप है, नवीन नही अर्थात्‌ द्रव्य-दृष्टिसि नित्य है और अनयपक्ष--एकान्‍्तपक्षसे जिसका खण्डन 
नही हो सकता । 


सम्यक्दृष्टि जीव वस्तुस्वरूपका परिज्ञान प्राप्त करनेके लिए दोनो नयोका आलम्बन लेता है परन्तु 
श्रद्धा मे वह अगद्धनयके आलम्बनकों हेय समझता है यही कारण हूँ कि वस्तु-स्वरूपका अथार्थ परिज्ञान होने 
पर अशुद्धनयका आलम्बन स्वय छूट जाता हैं। कुन्दकुन्दस्वामीने उभय नयोंके आलम्बनसे वस्तुस्वरूपका 
प्रतिपादन किया है इसलिए वह निविवाद रूपसे सर्वग्राह्म है । 
समयप्राभुतके अधिकारोका प्रतिपाद्य विषय 

(१ ) पृर्व॑रज्ध--कुन्दकुन्दस्वामीने स्वय पूर्वरज्भ नामका कोई अधिकार सूचित नही किया है परन्तु 
सस्कृतटी काकार अमृुतचन्द्रसूरिनें ३८वी गाथाकी समाप्ति पर पूर्वरज्ञ समाप्ति की सूचना दी हैं। इन ३८ 
गाथाओमे प्रारम्भकी १२ गाथाएँ पीठिका रूपमे हैं जिनमे ग्रन्थकर्त्ताने मज्भुलाचरण, ग्रन्थ-प्रतिज्ञा, स्व-समय- 
परसमयका व्याख्यान तथा गुद्धनय और अशुद्धनयके स्वरूपका दिग्दर्शन कराया है । इन नयो के ज्ञान विना 
समयप्राभृतकों समझना अशक्य है । पीठिकाके बाद ३८वो गाथा तक पूर्वरज्ञा नामका अधिकार हैं जिसमे 
आत्माके शुद्ध स्वरूपका निदर्शन कराया गया हूँ। शुद्धनय आत्मामे जहाँपर द्रव्यजनित विभाव-भावको स्वी- 
कृत नही करता वहाँ वह अपने गुण और पर्यायोके साथ भेद भी स्वीकृत नही करना । वह इस बातको भी 
स्वीकृत नही करता कि आत्माके सम्यरदर्शन, सम्यग्शान और सम्यक् चरित्र ये गुण है क्योकि इनमे गुण और गुणी का 
भेद सिद्ध होता है । वह यह घोषित करता है कि आत्मा सम्यग्दर्शनादिख्य है। आत्मा प्रमत्त है और आत्मा 
अप्रमत्त है इस कथनको भी शुद्धनय स्वीकृत नहीं करता क्योकि इस कथनसे आत्तमा प्रमत्त और अप्रमत्त पर्यायोमे 
विभकत होता है । वह तो आत्माको एक ज्ञायक ही स्वीकृत करता है । जोवाषिकार में जीवके निज स्वरूपका 
कथन कर उसे परपदार्थों और परपदार्थोके निमित्तसे जायमान विभावों से पृथक्‌ निरूपित किया हैं। नोकर्म 
मेरा नही है, दव्यकर्म मेरा नहों है और भावकर्मभी मेरा नही है इस तरह इन पदार्थेसि आत्म-तत्त्वकों पृथक 
सिद्धकर शेय-ज्ञायकमाव एवं भाव्य-भावकभावकी अपेक्षा भी आत्माको ज्ञेग तथा भाव्यसे पृथक सिद्ध किया 
है। जिस प्रकार दर्पण अपनेमे प्रतिबिम्बित मयूरसे भिन्‍न है उसी प्रकार आत्मा अपने ज्ञानमे आये हुए घट- 


श्र समयसार 


पटादि ज्ञेयोसे भिन्‍न है और जिस प्रकार दर्पण ज्वालाओके प्रतिबिम्बसे सयुक्त होनेपर भी तज्जन्य तापसे 
उन्मुक्त रहता है इसी प्रकार आत्मा अपने अस्तित्वमे रहते फल-कर्मफलके अनुभवसे रहित है । इस तरह 
प्रत्येक परपदार्थसे भिन्‍न आत्माके अस्तित्व का श्रद्धान करना जीव तत्त्वके निरूपणका लक्ष्य हैं। इस प्रकरणके 
अन्तमें कुन्दकुन्दस्वामीने उद्धोष किया है-- 
अहमिक्को खलु सुद्धो दुसणणाणमइथो सदारूवी । 
ण वि अस्थि मज्स किंचि विअण्ण परमाणुमिश्त पि ॥३८॥ 
अर्थात्‌ निश्चयसे मैं एक हूँ, शुद्ध हूँ, दर्शन-ज्ञानसे तन्मय हूँ, सदा अरूपी हैं, अन्य परमाणुमात्र भो 
मेरा नही है । 
इस सब कथनका तात्पर्य यह है कि यह जीव पुद्गल-द्रव्यके सयोगसे उत्पन्न हुई सयोगज पर्यायमे 
आात्म-बुद्धि कर उनको इष्ट-अनिष्ट परिणतिमे हर्ष विषादका अनुभव करता हुआ व्यर्थ हो रागी, द्वेपी होता 
है भौर उनके निमित्तसे नवीन कर्म बन्धकर अपने ससारको वृद्धि करता हैं। जब यह जीव परपदार्थोंसे भिन्न 
निज शुद्ध स्वरूपकी ओर लक्ष्य करने लगता हैं तब परपदार्थेसि इसका ममत्त्वभाव स्वयमेव दूर होने लगता 
है । 
(२ ) जीवाजीवाधिकार 


जीवके साथ अनादिकालसे कर्म और नोकर्मरूप पद्गल-द्रव्यका सम्बन्ध चला जा रहा है | मिथ्यात्व- 
दहामे यह जीव शरीररूप नोकर्मकी परिणतिको आत्माकी परिणति मानकर उसमें अहकार करता है, इस- 
रूप हो में हूँ ऐसा मानता है अत सर्वप्रथम इसकी शरीरसे पृथक्ता सिद्ध की है उसके बाद ज्ञानावरणादि द्रव्य- 
कर्म ओर रागादिक भावकमसि इसका पृथकत्व दिखाया गया हैं। आचार्य महाराजने कहा है कि हे भाई--- 
ये सब भाव पुद्गलद्रब्यके परिणमनसे निष्पन्न हैं अत पुदुगलके है, तूँ इन्हे जीव क्यों मान रहा है ? यथा-- 
एए सच्चे भावा पुग्गलदव्वपरिणामणिप्पण्णा । 
केवबछजिणेहिं भणिया कह ते जीवो त्ति बुच्चति ॥४४॥। 


जो स्पष्ट ही अजीव हैं उनके अजोव कहनेमे तो कोई खास बात नही है। परन्तु जो भजीवाश्रित 
परिणमन जीवके साथ घुलमिलकर अनित्य तन्मयी भावसे तादात्म्य जैसो अवस्थाको प्राप्त हो रहे है उन्हें अजोव 
सिद्ध करता इस अधिकारकी विशेषता है। “रागादिक भाव अजीव है, गुणस्थान, मार्गंगा, जीवसमास आदि 
भाव अजीव है, यह बात यहाँ तक सिद्ध की गईं हैं । झ्रजीव है-- इसका यह तात्पर्य नही है कि थे घटपटादिके 
समान अजीव है। यहाँ 'अजीव है' इसका इतना तात्पर्य है कि ये जीवकी निज परिणति नही हैं यदि जीवकी 
निज परिणति होती तो जिकालमे इनका अभाव नही होता परन्तु जिस पौद्गलिककर्मकी उदयावस्थामे ये 
भाव होते हैं उसका अभाव होनेपर ये स्वय विलीन हो जात॑ है। अग्निके ससर्गसे पानामे उष्णता आती हूँ 
परन्तु वह उप्णता सदाके लिए नहीं आती हैं। अग्निका सम्बन्ध दूर होते ही दर हो जाती है। इसी प्रकार 
क्रोधादि कर्मोके उदयकालमे होनेवाली रागादि भाव आत्मामे अनुभूत होते हैं परन्तु वे सयोगज भाव होनेसे 
आत्माके विभाव भाव है स्वभाव नही इसीलिए उनका अभाव हो जाता है। ये रागादिक भाव आत्माको छोड- 
कर अन्य जड पदार्थोमे नही होते किन्तु आत्माके उपादानसे आत्मामें उत्पन्त होते है इसलिए उन्हे आत्माके 
कृहनेके लिए अन्य आचायोंने एक अशुद्ध निश्वयनयकी कल्पना की है । वे शुद्ध निश्चयनयसे आत्माके नही हैं । 


प्रस्तावनों २३ 


परन्तु अशुद्ध निइ्चयनयसे आत्माके हैं ऐसा कथन करते है परल्तु कुन्दकुन्दस्वामी तो बेदाग और बेछाग 
बात कहना पसंद करते हैं वे विभावकों आत्माके माननेके लिए तैयार नहीं हैं। उन्हे आत्माके कहना इसे वे 
व्यवहारनयका विषय मानते है और उस ब्यवहारका जिसे कि उन्होने अभूतार्थ कहा है। व्यवहारकों अभूतार्थ 
कहनेका तात्पर्य इतना ही है कि वह अन्य द्रव्याश्रित परिणमनको अन्य द्रव्यका परिणमन मानता है। 'ब्यवहार- 
नय अभूतार्थ है' इसका यह अर्थ ग्राह्म नही हैं कि वह अनुपादेय है | पात्रको योग्यताके अनुसार व्यवहारकी 
उपादेयताका बर्णत ऊपर किया जा चुका है। यहाँ इतनी बात खासकर व्यानस्थ करना आवश्यक है कि यह 
कथन निमित्तप्रधान दृष्टिका है उपादानप्रधान दृष्टिका नहीं। उपादानप्रधान दृष्टिमे रागादिकका उपादान आत्मा 
ही है कर्मरूप पुद्गल नही । 
इसी प्रसद्भमे जीवका स्वरूप बतलाते हुए कुन्दकुन्दस्वामीने कहा हैं--- 
अरसमख्बमगध अच्वत्त चेदणागुणमसदइ । 
जाण अलिंग्हण जीवमणिदिद्ु सठाण ॥४९॥ 


अर्थात्‌ हे भव्य ! तू आत्माको ऐसा जान कि वह रसरहित है, रूपरहित हैं, गन्धरहित है, अव्य- 
क्‍्त अर्थात्‌ स्पर्शरहिंत है, शब्दरहित है, आलिज्ड प्रहण है अर्थात्‌ किसी खास लिज्ञसे उसका ग्रहण नही होता 
तथा जिसका कोई आकार निर्दिष्ट नही किया गया है, ऐसा है किन्तु चतना गुणवाला हैं । 

यहाँ चेतनागुण जीवका स्वरूप है और रस-गन्ध आदि उसके स्वरूप नहीं हैं। परपदार्थसे उसका 
पृथकत्व सिद्ध करनेके लिए ही यहाँ उनका उल्लेख किया गया है। वर्णादिक और रागादिक सभी जीवसे भिन्न 
है--जीवेतर है । इस तरह इस जीवाजीवाधिकारम आचार्यने मुमुक्षु प्राणीके लिये परपदार्थसे भिन्‍न जीवके 
शुद्ध स्वरूपका दर्शन कराया है साथ ही उससे सम्बन्ध रखनेवाले पदार्थथो अजीव दिखलाया है | वस्तुत यह 
ससार जीव और अजीवमय ही तो है । यह जीवाजीवाधिकार ३८ वी गाथासे लेकर ६८ वी गाथा तक चला 
है । 
(३ ) कतुकर्माधिकार 

जीव और अजीब ( पौदूगलिककर्म ) अनादिकालसे सम्बद्ध अवस्थाको प्राप्त हैं इसलिए प्रश्न होना 
स्वाभाविक है कि इनके अनादि सम्बन्धका कारण क्या हैं ? जीवने कर्मको किया या कर्मने जीवको किया ? 
यदि जीवने कर्मको किया तो जीवसे ऐसो कौनसी विशेषता थी कि जिससे उसने कर्मको किया यदि बिना 
विशेषताके ही किया तो सिद्ध महाराज भी कर्मको करें इसमे क्या आपत्ति हैं? और कर्मने जीवको किया तो 
कर्मम ऐसी विशेषता कहाँसे आई कि वे जीवको कर सके--उसमे रागादिक भाव उत्पन्त कर सके। बिना 
विशेषताके ही यदि कर्म रागादिक करते हैं जो कर्मके अस्तित्वकालमे सदा रागादिक उत्पन्त होना चाहिए । 
इस प्रदनावछीसे बचनेके लिए यह समाधान किया गया है कि जीवके रागादि परिणामोसे पुदुगलद्रव्यमे कर्म- 
रूप परिणमन होता है और पुद्गलके कर्मरप परिणमन--उनकी उदयावस्थाका निमित्त पाकर आत्मामे रागा- 
दिक भाव उत्पन्न होते हैं! इस समाधानमे जो अन्योन्याश्रय दोष आता है उसे अनादि सयोग मानकर दूर 
किया गया है । इस कर्तृकर्माधिकारमे कुन्दकुन्दस्वामीने इसी बातका बडी सुक्ष्मतासे निरूपण किया है। इस 
वर्णनको समझनेके लिए सबसे पहले उपादानोपादेय भाव और निमित्त-नैमित्तिकभावको समझना आवश्यक 
हैँ । इसके बिना कतुकर्माधिकारका सूक्ष्म विषय सहसा ग्रहणमे नही आता । 


२४ संमयसार॑ 


जो स्वय कार्यरूप परिणमन करता है वह उपादान कहलाता है और जो कार्य होता है वह उपादेय 
कहलाता है जँसे मिट्टी घटाकार परिणति करती है अत वह घट का उपादाने है और घट उसका उपादेय 
है। यह उपादान-उपादेय भाव सदा एक द्रव्यमे ही बनता है क्योकि एक द्रव्य अन्य दरव्य रूप परिणमल विकाल- 
में भो नही कर सकता । उपादानकों कार्यरूप परिणति करनेमे जो सहायक होता है वह नि्मित्त कहलाता है 
और उस निमित्तसरे उपादानम जो कार्य निष्पन्न हुआ हैं वह नैमित्तिक कहलाता है जैसे कुम्मकार तथा उसके 
दण्ड, चक्र, चीवर आदि उपकरणोकी सहायतासे मिट्टीमे घटाकार परिणमन हुआ तो यह सब निमित्त हुए और 
घट नैमित्तिक हुआ । यहाँ निमित्त ओर नैमित्तिक दोनो पुद्गलद्वव्यके अन्दर निष्पन्न है और जीवके रागादि 
भावोका तिमित्त पाकर कार्मणवर्गणारूप पुद्गरद्रव्यमे कर्महप परिणमन हुआ यह निमित्त नैमित्तिकभाव 
दो द्रव्योम हुआ । 
अब विचार करना है कि कर्मका कर्ता कौन है ? तथा रागादिकका कर्ता कौन है ? जब उपादान- 
उपादेय भावकी अपेक्षा विचार होता है तब यह बात आती है कि चूँकि कर्मरूप परिणमन पुद्गलरूप उपा- 
दानमे हुआ है इसलिए इसका कर्ता पुदुूगल ही है जीव नही, परन्तु जब निमित्त नैमित्तिकभावकी अपेशा 
विचार होता है तब जीवके रागादिक भावोका निमित्त पाकर पुद्गल में कर्मरूप परिणमन हुआ हे, कुम्भकारके 
हस्तव्यापारका निम्ित्त पाकर घटका निर्माण हुआ है, रथकारके हस्तव्यापारमे रथको रचना हुई हैं इसलिए 
इन सबके निमित्त कर्ता क्रमश रागादिक भाव, कुम्भकार ओर रथकार है। इसी प्रकार द्रव्यकमंकी उदया- 
वस्थाका निमित्त पाकर जीवमे रागादिक परिणति हुई है इसलिए इस परिणतिका उपादानकारण जीव स्वय 
हैं और निमित्तकारण द्रव्यकर्मकी उदयावस्था है । 
कुन्दकुन्दस्वामीने निमित्त-नेमित्तिकभावको अलगसे स्वीकृत करते हुए भी कर्तृ-कर्मभावका वर्णन 
उपादानोपादेय भावसे ही किया है । उन्होने कहा है-- 
जीवपरिणामहेदु कम्मत पुरणछा परिणमति | 
पुग्गल कम्मणिमित्त तहेब जीवो वि परिणमद् ॥ 4० ॥ 
ण वि कुब्वह कम्मगुणे जीवो कम्म तहेव जाव गुणे ? 
अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम ज्ञाण दोह्नम्पि ॥ ८१॥ 
एुएण कारणेण दु. कत्ता आदा सएण भावेण । 
पुग्गक्कत कम्म कंयाण ण छ्ठु कत्ता सब्च सावाण ॥ <२ ॥ 


अर्थात्‌ पुद्गलद्वव्य जीवके रागादिक परिणामोका निभित्त पाकर कर्मभावको प्राप्त होता है, इसी तरह 
जीवद्रब्य भी पुदूगलकर्मोके विषाक कालरूप निमित्तकों पाकर रागादि भावहप परिणम जाता हैं । ऐसा 
निमित्त-तैमित्तिक सम्बन्ध होनेपर भो जीवद्रव्य कर्ममे किसी गुणका उत्पादक नही अर्थात्‌ पुदुगलद्रव्य स्वय 
ज्ानावरणादि भावको प्राप्त होता है । इसी तरह कर्म भी जीवमे किन्‍्ही गुणोको नहीं करता है किन्तु मोहनीय 
आदि कर्मके विपाकको निमित्तकर जीव स्वयमेव रागादिरूप परिणमन करता है। इतना होनेपर भो पुद्गल 
और जोब इन दोनोका परिणमन परस्पर निमित्तक है, ऐसा जानो । इसीसे आत्मा अपने भावोके द्वारा अपने 
परिणमनका कर्ता होता है, पुदूगल कर्मकृत जो सब भाव है उनका कर्त्ता नही है अर्थात्‌ पुद्ूगलके जो ज्ञाना- 
वरणादि कर्म है उनका कर्त्ता पुद्गल है और जीवके जो राग्रादि भाव है उनका कर्त्ता जीव हैं । 
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आत्मामे वैभाविकशक्ति होनेके कारण मिथ्यादर्शनादिरूप परिणमन करनेकी योग्यता है अत अन्त- 
रज़ुमे उस योग्यतासे तथा बहिरज़मे पूर्वबद्ध मिथ्यात्व आदि द्रव्यकमके विषाकसे इधर आत्मा मिथ्यादर्श- 
नादि विभावरूप परिणमन करता है उधर पुद्गलद्रव्यमे भी वैभाविकशक्ति होनेके कारण कर्मरूप परिणमन 
करनेको योग्यता है अत अन्तरज्भमें उस योग्यतासे तथा बहिरज्भमे जीवके मिथ्यादशनादि विभाव-भावके 
निमित्तसे पुद्गलद्रव्य ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमन करता है। यहाँ आत्मा और पुद्गलमें विद्यमान वैभा- 
विकशक्तिसे जायमान योग्यताको लक्ष्यममे रखकर जब कथन होता है तब कहा जाता है कि आत्मा मिथ्यादर्शा- 
नादि विभावरूप परिणमन स्वय करता है और पुदगल ज्ञानावरणादि कर्मझूप परिणमन स्वय करता है । जब 
आत्मा और पुद्गलकी इस योग्यताको गौणकर बहिरज्ज निमित्तको प्रधानतासे कथन होता है तब कहा जाता 
है कि पूर्वबद्ध द्रव्यकर्मरूप पुदूगलके निमित्तसे आत्मा मिथ्यादर्शनादि विभाव रूप परिणमन करना है ओर 
आत्माके मिथ्यादर्शनादि विभावरूप परिणमनके निरम्ित्तसे पुद्गलद्रव्य कर्मरूप परिणमन करता है। 

कुन्दकुन्दस्वामी ने कर्तु-कर्मभावका वर्णन एक द्रव्यमे किया है दूसरा द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता या कर्म 
नहीं हो सकता । इसके फलितार्थमे यह नही निकाला जा सकता कि कुन्दकुन्दस्वामी निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध- 
को नही मानते थे। क्योकि उन्होने निमित्त-न॑मित्तिक सम्बन्धको सवंत्र स्वीकृत किया हैं। यहाँ जीवके रागा- 
दिक भाव ओर पुदुगलद्रव्यके कर्मरूप परिणमनमे निमित्त-नैमित्तिकभाव स्वीकृत किया ही है नियमसारमे 
भी सम्यग्दर्शनके अन्तरद्भ और बहिरज़ साधनोका उल्लेख करते हुए उसे स्वीकृत किया है यथा-- 


सम्मत्तस्स णिमित्त जिणखुत्त तस्स जाणया पुरिसा। 
अन्तरहेऊक भणिदा दंसणमोहर्स खय पहुदी ॥ ७ई ॥ 


अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनका बाह्यमनिमित्त जिनसूत्र-जिनागम और उसके ज्ञाता पुरुष हैं तथा अन्तरज़हेतु 
दर्शनमोहनीयकर्मकी क्षय आदि अवस्थाएँ हैं । 


षड्द्रव्योके कार्य और उपकार आदिका वर्णन तो पच्चास्तिकांय, प्रवचनंसार, नियमसार आदि ग्रन्थोमें 
किया ही है । निमित्त-नंभित्तिकभावकी स्वीकृतिके बिना न इस लोककी व्यवस्था बनती है और न परलछोककी | 


जीवाजीवादि नौ पदार्थोके विवेचनके बीचमे कर्तृंकर्मभाबकी चर्चा छेडनेमें कुन्दकुन्दस्वामीका इतना 
ही अभिप्राय ध्वनित होता है कि यह जीव अपने आपको किसी पदार्थका कर्ता, धर्ता तथा हर्त्ता मानकर व्यर्थ 
ही राग-द्वेषके प्रपञ्चमें पडता है। अपने आपको परका कर्ता माननेसे अहकार उत्पन्न होता है तथा परकी 
इष्ट-अनिष्ट परिणतिमे हर्ष-विषादका अनुभव होता हैँ जब तक परपदार्थोम ह्षं-विषादका अनुमव 
होता रहता है तब तक यह जीव अपने ज्ञाता द्रष्टा स्वभावमे सुस्थिर नही होता, वह मोहकी धारामे बहकर 
स्वरूप से ध्युत रहता है। मोक्षाभिलाषी जीवको अपनी यह भूल सबसे पहले सुधार लैनी चाहिये। इसी उद्देश्य 
से आज्नवादि तत्त्वोकी चर्चा प्रारम्भ करनेके पूर्व कुन्दकुन्द महाराजने सचेत किया है कि हे मुमुक्षु प्राणी ! तू 
क्तृत्वके अहकारसे बच, अन्यथा रागहंषके दरू-दलमे फंस जावेगा । 

निमित्त-नैमित्तिकभावको सर्वथा अस्वोकृत कर देनेपर तो जिनागमका प्रसाद ही ढह जावेगा । इसो 
कर्तुकर्माधिकारमे अमृतचन्दस्वामीने अनेक मय पक्षोका उल्लेखकर तत्त्ववेदी पुरुषकों उनके पक्षसे अतिक्रान्त 
बनाया है। आखिर तय वस्तुस्वरूपको समझनेके साधन हैं साध्य नही। एक अवस्था ऐसी आती है जहाँ व्यव- 


र्‌ई संमयसारे 


हार और निद्यय दोनो प्रकारके नयोका अस्तित्व नही रहता, प्रमाण अस्त हो जाता है और निक्षेपचक्रका तो 
पता हो नहीं चलता कि बहू कहा गया--- 
डदयति म नयश्रीरस्तमेति प्रमाण 
क्विदपि न च घिद्धो याति निक्षेपचक्रम्‌ । 
किमपरमसभिदध्यो धास्नि सबंकषे5स्मि- 
झनुभवसुपयाते माति न द्वतमेव ॥ ९ ॥ 

६६ से लेकर १४४ गाथा तक कतृकर्माधिकार चला है । 
पुण्य पापाधिकार 

ससारचक्रसे निकलकर मोक्ष प्राप्त करनेके अभिलापी प्राणीको पुण्यका प्रलोभन अपने लक्ष्यसे भ्रष्ट 
करनेवाला है इसलिये कुन्दकुन्दस्वामो आख्रवाधिकार प्रारम्भ करनेके पहले ही इसे सचेत करते हुए कहते है 
कि हे मुमुक्षु | तू मोक्षरूप महानगरकी यात्राके लिये निकल्य है देख, कही बीचमे हो पुण्यके प्रछोभनमे नहीं 
पड जाना । यदि उसके प्रो भनमे पडा तो एक झटकेमे ऊपरसे नीचे आ जावेगा और सागरो पर्यन्तके छिपे 
उसी पुण्य महलमे नजर कैद हो जायगा । 

अधिका रके प्रारम्भमे ही कुन्दकुन्द महाराज कहते हैँ कि लोग अशुभको कुशीलू और शुभकों सुशील 
कहते है परन्तु वह शुभ सुशील कैसे हो सकता हैं? जो इस जीवको ससारमे ही प्रविष्ट रखता हैं उससे बाहर 
नही निकलने देता । बन्धनकों अपेक्षा सुबर्ण और छोह-दोनोकी बेडियाँ समान है ! जो बन्धन से बचना 
चाहता है उसे सुवर्णको बेडी भो तोडना होगी । 

वास्तवमे यह जीव पुण्य का प्रलोभन तोडनेमें असमर्थ-सा हो रहा है यदि अपने आत्म स्वातन्त्य तथा 
शुद्ध स्वभावकी ओर इसका लक्ष्य बन जावे तो कठिन नही है। दया, दान, व्रताचरण आदिके भाव लोकमे 
पुण्य कहे जाते है और हिंसा आदि पापों में प्रवृत्तिरृप भाव पाप कहे जाते हैं । पुण्यके फलस्वरूप पुण्यप्रक्ष- 
तियोका बन्ध होता हैं और पापके फरूस्वरूप पापप्रकृतियोंका बन्ध होता है जब उन पुण्य और पापप्रकृतियो 
का उदयकाल आता है तब इस जीवको सुख-दु खका अनुभव होता है। परमार्थ के विचार किये जावे तो पुण्य 
और पाप दोनो प्रकार की प्रकृतियों का बन्च इस जोवको ससारमे ही रोकनेवाला है। इसलिये इनसे बचकर 
उस तुतीय अवस्था को प्राप्त करनेका प्रयास करना-चाहिये । जो पुण्य और पाप दोनोके विकल्पसे परे है । 
उस तृतीय अवस्थाओमे पहुँचनेपर ही यहू जीव कर्मबन्धसे बच सकता है । और कर्मबन्ध से बचनेपर ही जीच 
का वास्तविक कल्याण हो सकता है । उन्होने कहा हैं-- 

परमट्रबाहिरा जे, भ्रण्णाणेण पुण्णमिच्छति 
ससारगमण हेतु थि मोक्खहेड भ्जाणता ॥१५४॥ 

जो परमार्थ से बाह्य है अर्थात्‌ ज्ञानात्मकः आत्मा के अनुभवनसे शुन्य हैं थे अज्ञानसे ससारगमनका 
कारण होनेपर भी पृण्यकी इच्छा करते है तथा मोक्षके कारणको जानते भी नहीं है । 

यहाँ आचार्य महाराजने कहा है कि जो मनुष्य परमार्थशानके रहित हैं ये अज्ञानवश् मोक्षका साक्षात्‌ 
कारण जो वीतराग़ परिणति है उसे तो जानते नहीं हैं और थुण्यको मोक्षका साक्षात्‌ कारण समझकर उसकी 
उपासना करते हैं जब कि वह पृण्य सखारकी प्राप्तिका कारण है। कथायके मन्दोदयमें होनेवाली जीवकी जो 
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शुभोपयोगरूप परिणति है उसे पुण्य कहते है, ऐसा पुण्य शुभकर्मके बन्धका कारण है, कर्मक्षयका कारण नहीं 
है परन्तु अज्ञानी जीव इस अन्तरकों नहों समझ पाता हैं। यहाँ पुष्य रूप आचरणका निषेध नहीं है किन्तु 
पृष्याचरणको मोक्ष का मर्ग माननेका निषेध किया है। ज्ञानी जीव अपने पदके अनुरूप पुण्याचरण करता है 
क्र उसके फलस्वरूप प्राप्त हुए इन्द्र, चक्रवर्ती आदिके वैभव का उपभोग भी करता है परन्तु श्रढ़ामे यही 
भाव रखता है कि हमारा यह पृष्याचरण मोक्षका साक्षात्‌ कारण नही है तथा उसके फलस्वरूप जो वैमव श्राप्त 
हुआ है वह मेरा स्वपद नही है यहाँ इतनी ध्यानमे रखनेके योग्य है कि जिस प्रकार पापाचरण बुद्धिपूर्वक 
छोडा जाता है उस प्रकार बुद्धि पूर्वक पुण्याचरण नहीं छोडा जाता--बह तो शुद्धोपयोग की भूमिकामं प्रविष्ट 
होने पर स्वय छूट जाता है । 


ज़िनागमका कथन नय सापेक्ष होता हैं अत, छुद्धोपयोग को अपेक्षा शुभोपयोगरूप पुण्यको त्याज्य 
कहा गया है परन्तु अशुभोपयोगरूप पापकी अपेक्षा उसे उपादेय बताया गया हे । शुभोपयोगमें यथार्थमार्ग 
जल्दी मिल सकता है परन्तु अशुभोपयोगमे उसकी सभावना ही नही है । जैसे प्राल काल सम्बन्धी सूं छालिमा 
का फल सूर्योदय है और सायकाल सम्बन्धी लालिमा का फल सूर्यास्त हैं । इसो आपेक्षिक कथनको अगीकृत 
करते हुए श्री पूज्यपादस्वामीने इष्टोपदेश शुभोपयोगरूप ब्रताचरणसे होनेवाले देवपदकों कुछ अच्छा कहा 
है ओर अशुभोपयोगरूप पापाचरण से होनेवाले नारकपदको बुरा कहा हैं-- 
यर बते थ्रदं दैव नाब्नतेबंत नारकस । 
छायातपस्योमेंद. प्रतिपाठ्यतोमंद्ाल्‌ ॥२॥ 


ब्रतोसे देवषद पाना अच्छा है परन्तु अब्रतोंसे नारकपद पाना अच्छा नहीं है क्योकि छाया और धूपमें 
बैठकर प्रतीक्षा करनेवालोमे महान्‌ अन्तर है । 


अशुभोपयोगरूप पाप सर्वथा त्याज्य ही है और शुद्धोपयोस उपादेय ही है परन्तु शुभोपयोग पात्रभेद- 

को अपेक्षा हेय ओर उपादेय दोनो रूप है। यद्यपि किन्ही-क्रिन्ही आचार्योने सम्यग्वृष्टिके पुण्यको निर्ज राका 
कारण बताया है और मिथ्यादृष्टिके पुण्यको बन्धका कारण | परन्तु वस्तुतत्त्वका यथार्थ विश्लेषण करमेपर 
यह बात अनुभवमे आती है कि सम्यर्दृष्टि जीबके मोहका आशिक अभाव हो जानेसे जो आशिक निर्मोह अवस्था 
हुई है वही उसकी निर्जराका कारण है और जो शुभरागरूप अवस्था है वह बन्धका ही कारण है। बन्धके 
कारणोकी चर्चा करते हुए कुन्दकुन्दस्वामीने तो एक ही बात कही है-- 

स्तो बधदि कम्म सुच्रदि जीवों विरागसपत्तो । 

एसो जिणोबदिसों तहा। कम्मेश्ु मा रज् ॥ १५० 0 


रागी जीव कर्मोको बाधता है और बिरागको प्राप्त हुआ जीव कर्मोंको छोडता है यह श्री जिनेश्वरका 
उपदेश है, इससे कर्मोंमें राग नही करो । 
यहाँ आचार्यने शुभ या अशुभ दोनों प्रकारके रागको ही बन्धका कारण कहा है। यह बात जुदी है 


कि शुभरागसे शुभकर्मका बन्ध हो और अशुभरसगसे अशुभकर्मका बन्ध हो । 
ग्रह पुण्यपापाधिकार १४५ से १६३ गाथातक चला है । 


शर्ट समयसार 


आजस़वाधिकार 

सक्षेपमे जीचद्रव्यकी दो अवस्थाएँ है एक ससारी और दूसरी मुक्त । इनमे ससारी अवस्था बशुद्ध 
होनेसे त्याज्य है और मुक्त अवस्था शुद्ध होनेसे उपादेय है । ससार अवस्थाका कारण आख्रव और बन्धतस्वख हैं 
तथा मोक्ष अवस्थाका कारण संवर और निर्जरा तत्त्व हैं। आत्माके जिन भावोसे कर्म आते हैं उन्हे आस्रव 
कहते हैं। ऐसे भाव चार है--१, सिथ्यात्व २ अविरमण ३ कषाय और ४ योग | यथपि तत्त्वार्थसूत्रकार- 
ने इन चारके सिवाय प्रमादका वर्णन और किया है । परन्तु कुन्दकुन्दस्वामी प्रमादको कषायका ही एक रूप 
मानते है अत उन्होने चार आख्रयोका ही वर्णन किया हैँ । इन्ही चारके निमित्तसे आज्रव होता है | मिथ्या- 
दृष्टिगुणस्थानमे चारो ही आश्रव है उसके बाद अविरतसम्यर्दृष्टितक अविरमण, कपाय ओर योग ये तीन 
आख्रव है । पचमगुणस्थानमें एक देश अविरमणका अभाव हो जाता है । छठवें गुणस्थानसे दशर्वेतक कषाय और 
योग ये दो आख्रव है ओर उसके बाद ११, १२ और तेरहवें गुणस्थानमे सिर्फ योग आख्रव है तथा चौदहवें 
गुणस्थानमें आखव बिलकुल ही नही हैं । 

इस अधिकारकी खास चर्चा यह है कि ज्ञानो अर्थात्‌ सम्यरदृष्टि जीवके आख़व ओर बन्ध नही होते । 
जबकि कारणानुयोगकी पद्धतिसे अविरतसम्यग्दृष्टिको आदि लेकर तेरहवे गृणस्थानतक क्रमसे ७७, ६७, ६३, 
५९, ५८, २२, १७, !, १, १ प्रकृतियोका बन्ध बताया हैं। यहाँ कुन्दकुन्दस्वामोका यह अभिप्राय है कि 
जिस प्रकार मिथ्यात्व तथा अनन्तानुबन्धोके उदयकाऊमे इस जीवके तीत्र अर्थात्‌ अनन्त ससारका कारण बन्ध 
होता था वैसा बन्ध सम्यग्दृष्टि जीवके मही होला । सम्यग्दं्शनकी ऐसी विचित्र महिमा है कि उसके होनेके पूर्व 
ही बध्यमान कर्मोको स्थिति घटकर अन्त कोडाकोडी प्रमाण हो जाती है और सत्तामे स्थित कर्मोकी स्थिति 
इससे भो सख्यात हजार सागर कम हो जाती है। वैसे भी अविरतसम्यर्दृष्टि जीवके ४१ प्रकृतियोका आख्रव 
ओर बन्ध तो रुक ही जाता हैं। वास्तविक बात है कि सम्यग्दृष्टिजीवके सम्यग्दर्शनरूप परिणामोसे बन्ध नहीं 
होता उसके जो बन्ध होता है उसका कारण अप्रत्याख्यानावरणादि कषायोका उदय है । सम्यग्दरशनादि भाव 
मोक्षके कारण हैं वे बन्धके कारण नहीं हो सकते किन्तु उनके सद्भावकालमे जो रागादिक भाव है वे ही 
बन्धके कारण हैं। इसी बातको अमृतचन्द्रसूरिने निम्नाड्ित कलणामें स्पष्ट किया है -- 

रागद्रेषविमोहाना झामिनों यदसमव । 
सल एव न बन्धो5स्य, ते हि बन्धस्थ कारणस्‌ ।।११९॥ 

चुकि ज्ञानी जीवके रागद्ेष और विमोहका अभाव है इसलिये उसके बन्ध नहीं होता । वास्तवमें 

रागादिक भाव ही बन्धके कारण है । 
यह आखस्रवाधिकार १६४ से १८० गाथा तक चलता है । 

संवराधिकार 


आज़वका विरोधीतत्त्व सवर है अत आख़बके बादही उसका वर्णन किया जा रहा है। “आल्रव- 
निरोध सवर ” आज़वका रुक जाना सवर है। यद्यपि अन्य ग्रन्थकारोने गुप्ति, समिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, परी- 
घहजय और चारित्रको सवर कहा है किन्तु इस अधिकारमें कुन्दकुन्दस्वामीने भेदविज्ञानको ही सवरका मूक 
कारण बतलाया है। उनका कहना है कि उपयोग, उपयोगमें हो है, क्रोधादिकमें नहीं है और क्लोधादिक 


प्रस्तावना रथ 


क्रोधादिकम ही हैं उपयोग में नही हैं। कर्म और नोकर्म तो स्पष्ट ही आत्मासे भिन्‍न है अत उनसे भेदज्ञान 
प्राप्त करतेमे महिमा नही है, महिमा तो उन रागादि भाव कर्मोसे अपने ज्ञानोपयोगकों भिन्‍न करनेमे हैं जो 
तन्मयीभावको प्राप्त होकर एक दिख रहे हैं। अज्ञानी जीव इस ज्ञानधारा और रागादिधाराको भिन्न-भिन्न 
नही समझ पाता इसी लिये वह किसी पदार्थका ज्ञान होनेपर उनमे तत्काल रागद्वेष करने लगता है परन्तु 
ज्ञानी जीव उन दोनो धाराओके अन्तरको समझता है इसलिये वह किसी पदार्थों देखकर उनका ज्ञाता दृष्टा 
तो रहता हैं परन्तु रागी, देषी नही बनता । जहाँ यह जीव रागादिककों अपने ज्ञाता द्रष्टा स्वभाससे भिन्न अनु- 
भव करने लगता है वहो उनके सम्बन्धसे होने वाले राग-हेपसे बच जाता है । राग-देघसे बच जाना ही सच्चा 
सवर है । किसी वृक्षको उखाडना है तो उसके पत्ते नोचनेसे काम नहीं चलेगा उसकी जडपर' प्रहार करना 
होगा । इसी तरह आस्रव ओर बन्धको रोकना है तो मात्र क्रियाकाण्डसे काम नहों चलेगा किन्तु उसकी 
जडपर प्रह्दार करना होगा । रागद्वप की जड हैँ परपदार्थोंमे आत्मीयभाव-उनको अपना मानता अत भेद- 
ज्ञान के द्वारा उन्हें अपने स्वरूपसे पृथक समझना यही उनके नष्ट करनेका वास्तविक उपाय है । इस भेद- 
विज्ञान महिमाका गान करते हुए श्रीअमृतच द्धसूरिने कहा है--- 


भेदविज्ञानन सिद्धा सिद्धा ये किक केचन । 
अस्येवासावतो बद्धा बद्धा ये क्रिक केचन ॥ १३१ ॥। 


जितने आज तक सिद्ध हुए हैं वे सब भेदविज्ञानसे ही सिद्ध हुए हैं और जितने ससारमे बद्ध है वे भेद- 
विज्ञानके अभावसे ही बद्ध हैं । 


इस भेदविज्ञानकी भावना तबतक करते रहना चाहिये जबतक कि ज्ञान परसे च्युत होकर ज्ञानमे 
ही प्रतिष्ठित नही हो जाता । परपदार्थस्रे ज्ञानको भिश्न करनेका पुरुषार्थ चतुर्थ गुणस्थानसे शुरू होता है और 
दशम गुणस्थानके अग्तिम समयमे समाप्त होता हैं वहाँ यह जीव परमार्थसे अपनी ज्ञानधाराको रागादिककी 
घारासे सर्वथा पृथक कर लेता है। इस दशामे इस जीवका ज्ञान सचमुच ही ज्ञानमे प्रतिष्ठित हो जाता है 
और इसीलिये इस जीवके रागादिकके निमित्त होने वाले बन्चका सर्वधा अभाव हो जाता है। मात्र योगके 
निमित्तसे सातावेदनीयका आख्रव और बन्ध होता है सो भी सापरायिक आख्रव नहीं तथा स्थिति और अनु- 
भाग बन्ध नही । मात्र ईर्यापथ आस्रव ओर मात्र प्रकृति प्रदेशबन्ध होता है। अन्तमुहर्तके भीतर ऐसा जीव 
नियमसे केवलज्ञात प्राप्त करता है। अहो ! भव्य प्राणियों ! सवरके इस साक्षात्‌ मार्गपर अग्रसर होओ जिससे 
आख्रव और बन्धसे छुटकारा मिले। 


सवराधिकार १८१ से १९२ गाथा तक चलता है ! 
निर्जराधिकार 


सिद्धोंके अनस्तवें भाग और अभव्यराशिसे अनन्तगुणित कर्मपरमाणुओकी निर्जरा ससारके प्रत्येक 
प्राणीके प्रतिसमय हो रही है पर ऐसी निर्जरासे किसीका कल्याण नही होता क्योकि जितने कर्मपरमाणुओकी 
निर्जंरा होती है उतने ही कर्मपरमाणु आख्रवपूर्वक आकर बन्धको प्राप्त हो जाते है। कल्याण उस निज रासे 
होता है जिसके होनेपर नवीन कर्मपरमाणुओका आल्लव और बन्ध नहीं होता । इसी उद्देश्यसे यहाँ कुन्दकुन्द 


३७ समयसार 


महाराजने सवरके बाद ही निर्जरा पदार्थका निरूपण किया है। सवरके बिना निर्जराकी कोई सफलता 
नही है । 

निर्जराधिका रके प्रारम्भमें ही कहा गया है कि--- 

डपभोगमिंदियेहिं दृष्बाणमचेदणाणमिदराण । 
ज॑ कृणदि सम्मदिट्टी त सब्ब णिज्जरणिमित्त ॥ १५४ ॥ 

सम्यर्दृष्टि जीव इन्द्रियोके द्वारा खेतन-अचेतत पदार्थोका जो उपभोग करता है वह सब निर्जराके 
मिमिन्त करता है। अह्ो ! सम्यग्दृष्टि जीवकी यह कैसी उत्कृष्ट महिमा है कि उसके पूर्वंबद्ध कर्म उदयमे भा 
रहे हैं और उनके उदयकालमे होनेवाला उपभोग भी हो रहा है परन्तु उससे नवीत बन्ध नहीं होता किन्तु 
पू्व॑ंबद्ध कर्म अपना फल देकर खिर जाते है । सम्यग्दृष्टि जीव कर्म और कर्म के फलका भोक्‍ता अपने आपको 
नहीं मानता । उनका ज्ञायक तो होता हैं पर भोक्‍ता नहीं होता । भोकता अपने ज्ञान स्वभावका ही होता है 
यही कारण है कि उसकी वह प्रवृत्ति निर्जराका कारण बनती है । 

सम्यग्दृष्टि जीवके ज्ञान और बैराग्यकी अद्भुत सामर्य्य है| ज्ञानसामर्थ्यकी महिमा बतलाते हुए कुन्द- 
कुन्दस्वामीने कहा है कि जिस प्रकार विषका उपभोग करता हुआ वैद्य पुरुष मरणको प्राप्त नही होता उसी 
प्रकार ज्ञानी पुरुष पुदूगलकर्मके उदयका भोग करता हुआ बन्धको प्राप्त नही होता । वैराग्यसामर्थ्यकी 
महिमा बतलाते हुए कहा है कि जिस प्रकार अरतिभावसे मदिराका पान करनेवाला मनुष्य मदको प्राप्त नही 
होता उसी प्रकार अरतिभावसे द्रव्यका उपभोग करनेवाला ज्ञानों पुरुष बन्धको प्राप्त नही होता । कैसी विचित्र 
महिमा ज्ञान और वराग्यकी है कि उसके होनेपर सम्यर्दृष्टि जीव मात्र निर्जराको करता है बन्धकों नहीं। अन्य 
ग्रन्थोमे इस अविद्याकी निर्जराका प्रमुख कारण तपदचरण कहा गया है परन्तु कुन्दकुन्दस्वामीने तपइचरणको 
यथार्थ तपश्चरण बतानेवाला जो ज्ञान और वेराग्य है उसोका सर्वप्रथम वर्णन किया है । ज्ञान और वैराग्यके 
बिना तपग्बरण निर्ज राका कारण न होकर शुभवन्धका कारण होता है । 

अब प्रइन यह है कि सम्यग्दृष्टि जोब्क क्या निर्जरा हो निर्जरा होती है बन्ध बिलकुल नही होता ? 
इसका उत्तर करणानुयोगकी पद्धतिसे यह होता है कि सम्यग्दृष्टि जीवके निर्जरा प्रारम्भ हो गई। मिथ्यादृष्ि 
जीवके ऐसी निर्जरा आज तक नही हुई किन्तु सम्यग्दर्शनके होते हो वह ऐसी निर्जराका पात्र बन जाता 
है । 'सम्यग्इहिश्रावकविरतानन्तवियोजकदशं नमो ह क्षयकोपशञ म कोपशस्तमोहक्षपकक्षी ण मोह जिना / आगम- 
में गुणश्रेणी निर्जराके ये दश स्थान बतलाये हैं इनमे निर्जरा उत्तरोत्तर बढ़ती जातो है। सस्यरदृष्टि 
जीवके निर्जरा और बन्ध दोनो चलते हैं। निर्जराके कारणोसे निर्जरा होती है और बन्धके कारणोंसे बन्द 
होता है । जहाँ बन्धका सबंधा अभाव होकर मात्र निजरा ही निर्जरा होती है ऐसा तो सिर्फ चोदहवाँ गुण 
स्थान हैं उसके पूर्व चतुर्थ गुणस्थानसे लेकर तेरहवें गुणस्थानतक निर्जरा और बन्ध दोनो चलते हैं । यह ठोक 
है कि जैसे-जैसे यह जीव उपरितम गुणस्थानोमे चढता जाता हैं बसे वैसे निर्जरामे वृद्धि और बन्धर्मे न्यूनता 
होती जाती है। सम्यर्दृष्टि जोबके ज्ञान और वंराग्यशक्ति की प्रघानता हो जाती है इसलिये बन्धके कारणो- 
को गोणता कर ऐसा कथन किया जाता हैं कि सम्यग्वृष्टिके नि्जंरा ही होतो है बन्ध नहीं। हसी निर्जराधि 
कारमें कुन्दकुन्दस्वामीने सम्यन्दर्शनके आठ अगोका विशद वर्णन किया है । 

यहू अधिकार १९३ से लेकर २३६ गाया तक चलता हूँ । 


क्रस्तावनी डर 


बन्धाधिकार 


आत्मा और पोद्यलिक कर्म दोनो ही स्वतन्त्र द्रव्य हैं और दोनोमे चेतन-अचेतनकी अपेक्षा पूर्व 
पश्चिम जैसा अन्तर है फिर भी इनका अनादिकालसे सयोग बन रहा हैं। जिसप्रकार जुम्बकमें लोहेको 
खीचनेकी ओर लोहामे खिंचनेकी योग्यता है इसी तरह आत्मामे कर्मरूप पुदूगलकों खीचनेकी और कर्मरूप 
पुद्गलमे खिंचनेकी योग्यता है। अपनी-अपनी योग्यताके कारण दोनोका एक क्षेत्रावगाह हो रहा है। इसी 
एक क्षेत्रावागहको बन्ध कहते है । इस बन्धदक्षाके कारणोका वर्णन करते हुए आचार्यने स्नेह अर्थात्‌ रामभाव- 
को ही प्रमुख कारण बतलाया है। अधिका रके प्रारम्भमे ही बे एक दृष्टान्त देते है कि जिस प्रकार धूलि बहुल 
स्थानमे कोई मनुष्य हस्त्रोसे व्यायाम करता है, ताड तथा केले आदिके वुक्षोको छेदता भेदता है, इस क्रिया- 
से उसके शरीरके साथ घूलिका सम्बन्ध होता है सो इस सम्बन्धके होनेमे कारण क्या है ? उस व्यायाम कर्ता 
के शरीरमे जो स्नेह--तैल लग रहा है वहो उसका कारण है इसी प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव इन्द्रिय विषयोमे 
व्यापार करता हैं उस व्यापारके समय जो कर्मरूपी धूलिका सम्बन्ध उसकी आत्माके साथ होता है उसका 
कारण क्या है ? उसका कारण भी उसको आत्मामे विद्यमान स्नेह अर्थात्‌ रागभाव है। यह रागभाव जीव- 
का स्वभाव नही किन्तु विभाव हैं और वह भी द्रव्यकर्मकी उदयवस्था रूप कारणसे उत्पन्न हुआ हैं। आख- 
वाधिकारमे आखत्रवके जो चार प्रत्यय--मिथ्यादर्शन, अविरमण, कषाय और योग बतलछाये है वे ही बन्धके 
भी प्रत्यय--कारण है ! इन्ही प्रत्ययोका सक्षिप्त ताम राग-ठेष अथवा अध्यवसान भाव हैं। इन अध्यवसान 
भावोका जिनके अभाव हो जाता हैं वे शुभ-अशुभकर्मोके साथ बन्धको प्राप्त नही होते जैसा कि कहा है-- 


एदाणि णल्थि जेसि. अज्यवसाणाणि एवमादीणि | 
ते भसुष्देण सुद्देण व कस्सेण गुण ण छिंप्पति ॥ २८० ॥ 


सम्यग्दृष्टि जीव बन्धके इस वास्तविक क्ारणकों समझाता है इसलिये वह उसे दूर कर निबंस्ध 
अवस्थाको प्राप्त होता है परन्तु मिथ्यादृष्टि जीव इस वास्तविक कारणको नहीं समझ पाता इसलिये करोडो 
वर्षकी तपस्याके द्वारा भी वह निर्बन्ध अवस्था प्राप्त नही कर पाता । मिथ्यादृष्टि जीव धर्मका आचरण-- 
तपश्चरण आदि करता भी है परन्तु 'धग्म भोगणिमित्त णदु कम्मक्खयणिमिक् धर्मको भोगके निमित करता 
है । कर्मक्षयके निमित्त नही । 

अरे भाई ! सच्चा कल्याण यदि करना चाहता है तो इस अध्यवसान भावोकों समझ ओर उन्हे दूर 
करनेका पुरुषार्थ कर । 

कितने ही जीव निमित्तकी मान्यतासे बचनेके लिये ऐसा व्याख्यान करते हैं कि आत्मामें रागादिक 
अध्यवसान भाव स्वत होते है उसमे द्रब्य कर्मकी उदयावस्था निर्मित्त नही है । ऐसे जीवोको बन्धाधिकारकी 
निम्न गाथाओका मनन कर अपनी श्रद्धा ठीक करनी चाहिये-- 


जह फलिहमणी सुद्धो ण सथ परिणमइ रायमाईहिं। 
रगिज्जदि अण्णेहिं दु सो रक्तादीदिं. दब्वेहि ॥ १७८ ॥ 


धु्ं णाणी सुदो ण सय परिणमह राथमाईहिं। 
राइज्जदि अण्णेहिं दु सो रागादीहिं. दोसेद्िं ॥ २०९ ॥ 


३२ समंयसार 


जैसे स्फटिकमणि आप छुद्ध है वह स्वय छाछाई आदि रगरूप परिणमन नहीं करता परच्तु लालें 
आदि द्रव्योसे ललाई आदि रज़ूरूप परिणमन करता है इसी प्रकार ज्ञानी जीव आप शुद्ध है वह स्वय राग 
आदि विभाव भाव रूप परिणमन नही करता है किन्तु अन्य राग आदि दोषो--द्रव्य कर्मोदय जनिक विकारो- 
से रागादि विभाव भावरूप परिणमन करता है । 


श्रोअमृतचन्द्रस्वामीने भी निम्न कलशाके द्वारा उक्त भावका निरूपण किया है-- 


न जातु रागादिनिमिमित्तभावमासत्मात्मनो याति यथाथकान्त । 
तस्मिन्रिमितं॑ परसग एवं वस्तु स्वभावोदयमुदेति तावत्‌ ॥ १७७५॥ 
जिस प्रकार अर्ककान्त--स्फटिकमणि स्वय ललाई आदिको प्राप्त नही होता उसी प्रकार आत्मा स्वय 
रागादिके निमित्त भावको प्राप्त नही होता । उसमे निमित्त परद्रव्यका सयोग ही हैं । वस्तुका स्वभाव ही यह 
है किसोका किया नही है । 
ज्ञानी जीव स्वभाव और विभावके अन्तरकों समझता है वह स्वभावकों तो अकारण मानता है पर 
विभावको सकारण ही मानता है । ज्ञानो जीव स्वभावमे स्वत्व बुद्धि रखता है और विभावम परत्व बुद्धि । 
इसो लिये वह बन्धसे बचता है । 


यह अधिकार २३७ से लेकर २८७ गाथा तक चलता है । 
मोक्षाधिकार 


आत्माकी सर्व कमसे रहित जो अवस्था है उसे मोक्ष कहते है । मोक्ष शब्द ही इसके पूर्व होनेवाली 
बद्ध अवस्थाका प्रत्यय कराता है। मोक्षाधिकारमे मोक्ष प्राप्तोेकि कारणोका विचार किया गया है। प्रारम्भमे 
ही कुन्दकुन्दस्वामी लिखते हैं--जिस प्रकार चिरकालसे बन्धनमे पडा हुआ काई पुरुष उस वन्चनके तीव्र 
मन्द या मध्यम स्वभावकों जानता हैं तथा उसके कालको भी समझता है परन्तु यदि उस बन्धनका--बेडी- 
का छेदन नही करता हैं तो वह उस बन्धनसे मुक्त नहीं हो सकता । इसी प्रकार जो जीव कर्म बन्बके प्रकृति, 
प्रदेश, स्थिति और अनुभाग बन्चकों जानता है परन्तु उस बन्धको छेंदनेका पुरुषार्थ नही करता तो वह उस 
कर्मबन्धसे मुक्त नही हो सकता । 

इस सन्दर्भमे कुन्दकुन्द स्वामीनें बडी उत्कृष्ट बात कही है। वह उत्कृष्ट बात है सम्यकचारित्र । 
है जीव ! तुझे श्रद्धान है कि में कर्मबन्धनसे बद्ध हूँ जोर बद्ध होनेके कारणोकों भी जानता है परन्तु तेरा यह 
श्रद्धान और ज्ञान तुझे कर्म बन्धनसे मुक्त करनेवाछा नहीं है, मुक्त करानंवाला तो यथार्थश्रद्धान और ज्ञानके 
साथ होनेवाला चारित्ररूप परुषार्थ ही है। जबतक तूँ इस पुरुषार्थमो अगीकृत नही करेगा तबतक बन्धनसे 
मुक्त होना दुर्भर है। मात्र श्रद्धात और श्ञानको लिये हुए तेरा सागरो पर्यन्तका दीर्घकाल योही निकल जाता 
हैं पर तूँ बन्धनसे मुक्त नही हो पाता । परन्तु उस श्रद्धान और ज्ञानके साथ जहाँ चारित्ररूप पुरुषार्थको 
अंगीकृत करता हैं। वहाँ तेरा कार्य बननेमे बिलूम्ब नही लगता | यहाँ तक कि अन्तमुंहर्तम भी काम बन 
जाता हैं। 

है जीव ! तू मोक्ष किसका करना चाहता है ? आत्माका करना चाहता हूँ। पर इस सयोगीपर्यायके 
अन्दर तू ने आत्माकों समझा या नही ? इस बातका तो विचार कर । कही इस सयोगीपर्यायको ही तो तूने 


प्रस्तावनां ३३ 


आत्मा नही समझ रखा है। सोक्षप्राप्तिका पुरुषार्थ प्रारम्भ करनेके पहले आत्मा और बन्धको समझना 
आवश्यक है । कुन्दकुन्दस्वामी कहते है-- 
जीवो बचो य सहा छिज्जंति सलक्खणेहिं णियएहि । 
यधो छेएदब्यों छुद्धों अप्पा य घेंतब्वों | २९७ ।। 
जीव और बन्ध अपने-अपने लक्षणोसे जाने जाते है । सो जानकर बन्ध तो छेदनेके योग्य है और बात्मा 
ग्रहण करनेके योग्य है । 
शिष्य कहता है भगवन्‌ ! वह लक्षण तो बताओ, जिसके द्वारा मैं आत्माको समझ सके । उत्तरमे कुन्द- 
कुन्द महाराज कहते है--- 
कह सो घिप्पह अप्पा पण्णाएं सो 3 चिप्पएं अध्या । 
जहू पण्णाह विहृत्तो तह पण्णा एवं घित्तव्वों ॥ २९६ ॥ 
उस आत्माका ग्रहण कैसे किया जावे ? प्रज्ञा-- भेदज्ञानके द्वारा आत्माका ग्रहण किया जावे । जिस 
तरह प्रश्ञासे उसे विभक्‍त किया था उसी तरह प्रज्नासे उसे ग्रहण करना चाहिये । 
पण्णाएं घित्तव्वों जो चेदा सो अह तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मउझ परे जि णायब्वा || २९७ ॥ 
प्रज्ञाके द्वारा ग्रहण करने योग्य जो चेतयिता है वही में हुँ और अवशेष जो भाव है वे मुझसे पर है । 
इस प्रकार स्वपरके मेदविज्ञानपूर्वक जो चारित्र धारण किया जाता है वही मोक्षप्राप्तिका वास्तविक 
पुरुषार्थ है । चारित्रकों परिभाषा करते हुए कुन्दकुन्दस्वामीने प्रवचनसारमे कहा है-- 
चारित खलुधम्मी धम्मो जो सो समो जि णिद्विद्दो । 
मोहक्खोह-विह्वीणो परिणामों अष्पणों हु समो॥ 
चरित्र ही वास्तवमे धर्म है, ओर सम परिणाम धर है तथा मोह -- मिथ्यथात्व और क्षोभ--रागढे षसे 
रहित आत्माकी जो परिणति है वही साम्यभाव है । 
ब्रत, समिति, गुप्ति आदि, इसी साम्यभावरूप चारित्रकी प्राप्तिमे साधक होनेसे चारित्र कहे जाते हैं। 
यह अधिकार २८८से लेकर ३०७ गाथा तक चलता है । 


सवंविशुद्धन्ञानाधिकार 

आत्माके अनन्स गुणोमे ज्ञान ही सबसे प्रमुख गुण है । उसमें किसी प्रकारका विकार शेष न रह 
जावे, इसलिये पिछले अभिकारोसे उक्त-अनुक्त ब्रातोका एकबार फिरसे विचारकर ज्ञानको सर्वथा निर्दोष 
बनानेका प्रयत्न इस सवविशज्युदुज्ञानाणिकारमें किया गया है। 

आत्मा परद्रव्यके कर्तुत्वसे रहित है। इसके समर्थनमे कहा गया कि प्रत्येक द्रव्य अपने ही गुण और 
पर्यायरूप परिणमन करता है अन्य द्रव्य्प नही, इसलिये वह परका कर्ता नहीं हो सकता । अपने ही गुण और 
पर्यायोंका कर्ता हो सकता हैं। यही कारण है कि आत्मा कर्मोंका कर्ता नहीं हैं। कर्मोंका कर्ता पुद्गलद्रब्य है, 
क्योंकि शानावरणादिरूप परिणमन पुद्गलद्रग्यमें हो हो रहा हैं । इसो तरह रागादिकका कर्त्ता आत्मा ही 
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है, परद्वव्य तही, क्योकि रागादिरूप परिणमन आत्मा हो करता है । निमित्तप्रधान दृष्टिको लेकर पिछले अधि- 
कारमे पुदूगलजन्य होनेके कारण रागकों पोद्गलिक कहा है । यहाँ उपादानप्रधान दृष्टिको लेकर कहा गया है 
कि चूँकि रागादिख्य परिणमन आत्माका होता है, अत आत्माके हैं। अमृतचन्द्रस्वामीने तो यहाँ तक कहा 
है कि जो जीव रागादिककी उत्पत्तिम परद्रव्यकों हो निमित्त मानते हैं. वे शुद्धबोधविधुरान्धबुद्धि है तथा मोह- 
रूपी नदीको नहीं तैर सकते-- 

रागजन्मनि निमित्तता परद्रृब्यमव कछयन्ति ये तु ते। 

उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनीं छझुद्धबोघविधुरान्धबुछूय ।| २२१ || 


कितने ही महानुभाव अपनी एकान्त उपादानकी मान्यताका समर्थन करनेके लिये इस कलशाका अव- 
तरण दिया करते हैं । पर वे इलोकमे पडे हुए 'एव' शब्दकी ओर दृष्टिपात नहीं करते । यहाँ अमृतचन्द्रसूरि 
एवं शब्दके द्वारा, यह प्रकट कर रहे है कि जो रागको उत्पत्तिमे परद्रव्यकों ही कारण मानते हैं 
स्वद्रव्यकों कारण नहीं मानते, वे मोहनदीको नहीं तैर सकते । रागादिककी उत्पत्तिम परद्रव्य निमित्त- 
कारण हैं और स्वद्रव्य उपादानकारण है। सो जो पुछुप स्त्रद्वव्यकूप उपादानकारणकों ने मानकर पर- 
द्रव्यको ही कारण मानते हैं--मात्र निरमित्तकारणसे उनकी उत्पत्ति मानते है वे मोहनदीको नहीं तैर सकते । 
यह ठीक है कि निमित्त कार्यहूप परिणत नहीं होता, परन्तु कार्यक्री उत्पत्तिमे उसका साहाय्य अनिवार्य 
आवश्यक है। अन्तरज़्-बहिरज्ध कारणोसे कार्यकी उत्पत्ति होती है। जिनागमकी यह निविवाद मान्यता सना- 
तन है | 
आत्मा परका--कर्मका कर्त्ता नही है, यह सिद्धकर ज्ञानी जीवको कर्मचेतनासे रहित सिद्ध किया गया 
है। इसी तरह ज्ञानी जीव अपने ज्ञायकस्वभावका ही भोक्‍ता है, कमंफलका भोक्‍ता नहीं है, यह सिद्धकर उसे 
कर्मफलचेतनासे रहित सिद्ध किया है। ज्ञानी तो एक ज्ञानचेतनासे हो सहित है, उसीके प्रति उसकी स्वत्व बुद्धि 
रहती है । 
इस अधिकारके अन्तमें एक बाल और बडी सुन्दर कही गई है । कुन्दकुन्दस्वामी कहते हैं कि कितने 
ही लोग मुनिलिड्भ अथवा गृहस्थके नाना लिज्लू धारण करनेको प्रेरणा इसलिये करते है कि ये मोक्षके मार्ग 
हैं परन्तु कोई लिज्भू मोक्षका मार्ग नही है, मोक्षका मार्ग तो सम्यरदर्शन, सम्यग्जान और सम्यक्‍्तारित्र है । 
इसलिये--- 
मोक्खपहे अप्पाण॑ ठवेहि त चेब झाहि ते चेय । 
तत्येव बिद्दर णिच्च मा विहरसु अण्णदब्बेसु ॥ ४१२ ॥ 


मोक्षमार्गमें आत्माकों लगाओ, उसीका व्यान करो, उसीका चिन्तन करो और उसीमे विहार करो, 
अन्य द्रव्योमें नही । 
इस निश्चयपृर्ण कथनका कोई यह फलितार्थ न निकाल छे कि कुन्दकुन्दस्वामी मुनिख्िज्ञ ओर श्रावक 
लिखुका निषेध करते हैं । इसलिये वे लगे हाथ अपनी नयविवक्षाक्रो प्रकट करते हैं--- 
वचहारिभो पुण णओ दोण्णि थि लिंगाणि मणइ मोक्खपहे । 
णिस्छयणओ ण इच्छद मोक्‍्खपट्टे सब्ब्तिगाणि ॥ ४१४ ॥ 


प्रस्तावना ३५ 


परन्तु व्यवहारनय दोनो लिज्जोको मोक्षमार्गमें कहता है और निश्चयनय मोक्षमार्गमें सभी लिड्भोंको 
डृष्ट नही मानता । 


इस तरह विवादके स्थलोको कुन्दकुन्दस्वामी तत्काल स्पष्ट करते हुए चलते है। 'जिनागमका कथन 
नयविवक्षापर अवलम्बित है' यह तो सर्व समन बात हैं। इसलिये व्याख्यान करते समय वक्‍ता अपनी नय- 
बिवक्षाकों प्रकट करते चले और श्रोता भी उस तयविवक्षासे व्याल्यात तत्त्वको उसी नयविवक्षासे ग्रहण करने- 
का प्रयास करें, तो विसवाद उत्पन्न होनेका अबसर नही आ सकता । 


यह अधिकार ३०८से लेकर ४१५ गाथा तक चलता है 
स्थाद्वादाधिकार 


यह अधिकार श्री अमृतचन्द्रस्वामीने स्व॒रचित आत्मस्याति टीकाके अज्भुस्वरूप लिखा है। इतना 
स्पष्ट है कि समयप्राभृत अध्यात्मग्रन्थ हैं । अध्यात्मग्रन्योका वस्तुतत्व सीधा आत्मासे सम्बन्ध रखनेवाला 
होता हैं |! इसलिये उसके कथनमे निशरचरयनयका आलम्बन प्रधानरूपमे लिया जाता है, परपदार्थसे सम्बन्ध 
रखनेवाले व्यवहारनयका आलम्बन गौण रहता है । जो श्रोता दोनो नयोके प्रधात और गौण भावपर दृष्टि नहीं 


रखते है उन्हे भ्रम हो सकता हैं। उनके भ्रमका निराकरण करनेके उद्देश्यसे हो अमृतचन्द्रस्थामीने इस 
अधिकारका अवतरण किया है। 


इस अधिका रमे उन्होंने स्थाह्ादके वाच्यभूत अनेकान्तका समर्थन करनेके लिये तत्‌-अतत्‌, सत्‌-असत्‌, 
एक-अनेक, नित्य-अनित्य आदि अनेक नयोसे आपत्मतत्त्वका निरूपण किया हैं। अन्तमे कलश-काव्योके द्वारा 
इसी बातका समर्थन किया हैं! अमृतचन्द्रस्वामीने अनेकान्तकों परमागसका जीव--प्राण और समस्त नयोके 


विरोधकों नष्ट करनवाला माना है। जैसा कि उन्होने स्वरचित पुरुषाथ्थसिद्धभपाय ग्रन्थके मद्भूलरूपमे 
कहा है-- 


परमागसस्य जीव निषिद्धजास्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलछनयविलसिताना विरोधमथन नमाम्यनेकान्तम्‌ ।। 


आत्मख्याति टीकाके प्रारस्भमे भी उन्होंने यही आकाक्षा प्रकट की है-- 


अनन्तधमणस्तत्व पश्यन्ती प्रत्यगात्मन । 
अनेकान्तमयी मूर्तिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥| २ ॥ 


अनन्त॒धर्मात्मक परमात्मतर्वके स्वस्पका अवलोकन करनेवालो अनेकान्तमयी मूर्ति निरन्तर ही 
प्रकाशभान रहे । 


इसी अधिकारमे जीवत्वशक्ति, चितिशक्ति आदि ४७ शक्तियोका निरू्पण किया है जो नयविधक्षाके 
परिज्ञानसे ही सिद्ध होता हैं। इन शक्तियोका विवेचन ग्रन्थकी टोकामे किया गया हैं। इसी अधिकारमें 
डपायोपेय भावका भी विचार किया हैं। इसमें एक जानमात्र आत्मामे ही उपाय ओर उपेयभावका समर्थन 
किया है । वही आत्मा साधक है और वही आत्मा सिद्ध भी है। अन्तमे ! स्थादस्ति, २ स्थान्नास्ति, ३ स्थादस्ति- 
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नास्ति, ४ स्थादवक्तव्य, ५ स्यथादस्ति अवक्तव्य, ६ स्यान्नास्ति अवक्तव्य ओर ७ स्थादस्ति-नास्ति अवक्तव्य इन 
सात भड़ोके द्वारा द्रव्यका निरूपण किया है । 
संस्कृतटोकाकारोका परिचय 

अमृतचन्द्रसूरि 

समयसार था समयप्राभुतपर दो सस्‍्कृत-टीकाएं उपलब्ध है--एक आत्मख्याति और दूसरी तात्पर्य- 
वृत्ति । भात्मख्यातिके रचयिता अमृतचन्द्रसूरि हैं। इन्होने कुन्दकुन्दस्वामीके हार्द ( अभिप्राय ) को खोलने- 
का पूर्ण प्रयास किया है। कुन्दकुन्दस्वामीके प्रवचनसार, पद्मास्तिकाय और समयसारपर इनकी टीकाएँ 
मिलतो हैं जो तद्तद ग्रन्थोके साथ मुद्रित हो चुकी है। आपकी भाषा पाण्डित्यपूर्ण है। अध्यात्मग्रन्थोकी 
टीकामें यदि सरल भाषाका प्रयोग होता तो और भी लाभदायक होता । समयसारकी टीकाके साथ आपने 
गाथाओके अभिप्रायको स्पष्ट अथवा पल्‍लवित करनेके लिये इलोक भी लिखे हैं जो कलशाके नामसे प्रसिद्ध हैं। 
उनके सस्कृतटीकासहित तथा मात्र हिन्दी टीकासहित अछगसे भी सस्करण प्रकाशित हुए है। ये करूश- 
काव्य इतने लोकप्रिय सिद्ध हुए हैं कि कितने हो महानुभावोके नित्यपाठमे सम्मिलित हो गये हैं। इन्हीकी 
धौलीका अनुकरण कर पद्मप्रभमलधारीदेवने नियमसारकी सस्क्ृत-टीका लिखी है तथा टीकाके बाद कलश 
काव्य भी । 


इन टीकाओके सिवाय अमृतचरद्धस्वामीके द्वारा विरचित प्रुपार्थस्रिद्धभुपाय तथा तत्त्वार्थशार ये 
दो ग्रन्थ और मिलते हैं। इत आचायंने अपना परिचय किसी ग्रन्थमे नही दिया हैं । यहाँतक कि समयसा रके 
हस निरूपणका कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता नहो है” इनके ऊपर गहरा प्रभाव पडा है जिससे वे समय- 
सारके अन्तम लिखते हैं--- 
स्वशक्तिससू चितवस्तुतत्त्वैग्य छिया कृतेय समयस्य शब्दे । 
स्वरूप] सस्य न किब्विदस्ति क्तंव्यमेबास्तचन्द्रसूरे ॥ २७८ ॥ 
अपनी छाक्तिसे वस्तुस्वरूपको सूचित करनेवाले शब्दोके द्वारा यह समय--आगम अथवा समयसार 
व्याख्या की गई हूँ | स्वरूपमे गुप्त रहनेवाले अमृत्तचन्द्रसुरिका इसमें कुछ भी कतुत्व नही है । 
इसी भावके इलोक पद्चास्तिकाय तथा प्रुषार्थसिद्धयुपायके अन्तमे उपलब्ध है । 
यह आचार्य अनेकान्तके अनन्यभक्त थे। निश्चय ओर व्यवहारनयके पारस्परिक विरोधको शमन करने- 
के लिये पुरुषार्थ सिद्धचुपायमे इन्होने लिखा हैं-- 
व्यवहारनिइचयौ य॒प्रशुध्य तत्वेन भवति सध्यस्थ । 
प्राप्नोति देशनाया, स एवं फलमविकल शिष्य ॥ < ॥| 
जो यथार्थरूपमे व्यवहार और निश्वयनयकों जानकर मध्यस्थ होता हैं वही शिष्य देशनाके पूर्ण फल- 
को प्राप्त होता है । 
ये विक्रम सवत्‌ १०००के लगभग हुए हैं क्योकि जयसेनके धर्मरत्नाकरमे इनके द्वारा रचित पुरुषार्थ- 
सिद्धघुपायके ५९ पद्म उद्धत है । जयसेनने अपना यह ग्रन्थ वि० स० १०५५में बनाया है, ऐसा उसकी प्रद्मस्ति- 
के अन्तिम पद्मसे प्रकट है । इसतरह अमृतचन्द्रसूरि १०५५के पूर्बवर्ती हो हूँ, उत्तरवर्तों नही ।* 





१ देखो, अनेकान्त वर्ष ८ अक ४-५ 


प्रस्तावना श्छ 


जयसेनाचा ये 
तात्प्य॑वृत्तिके कर्ता श्रीजयसेनाचार्य हैं। इनकी टीकाकी भाषा बहुत सरल और हृदयग्राही है। 


वास्तवमें अध्यात्म-प्रथोकी टीका ऐसी ही भाषामे होनी चाहिये । इन्होने कुन्दकुन्दके प्रवचनसार, 
समयसार और पद्चास्तिकाय इन तोनो ग्रन्थोपर टीकाएँ लिखी हैं और उनमें निश्चय-व्यवहारनयका ऐसा 
सुन्दर सामञ्जस्य बैठाया हैँ कि पढते समय हृदय प्रफुल्लित हो जाता है। आत्मख्याति और तात्पर्यवुत्तिको 
गाथाओमें कही-कही होनाधिकता पाई जाती है अधोत तात्पर्यवृत्तिमे ऐसी अनेक गाथाएँ है जिनकी टीका 
अमृतचन्द्रसूरिने नही की हैं। इससे इतना सिद्ध होता है कि इन ग्रन्थोकी प्रतियोमे पाठभेद बहुत पहलेसे पाया 
जाता है | अमृतचन्द्रस्वामीने अपनी टीकाका आधार अन्य प्रतिको बनाया होगा और जयमेनने दूसरी प्रति- 
को । अमृतचन्द्रस्वामीने छानबीनकर द्विरकत अथवा अनावश्यक गाथाओको छोडा है परन्तु जयसेनने ऐसा नहों 
किया । 


जयसेन बारहबी झताब्दीके विद्वान हैं। इनकी टीकाकी पद्धतिका अनुसरणकर परमात्मप्रकाश और 
बृह॒दुद्रव्यसग्र हकी टोकाएँ तत॒तत्‌ कर्त्ताओके द्वारा लिखी गयी । 


प० बनारतीदासजो 


जैनसाहित्यमे हिन्दी भाषाका इतना बडा अन्य कवि नहीं हुआ । इनका जन्म एक धनी-मानोी सम्भ्रान्त 
परिवारम हुआ था । इनके प्रपितामह जिनदासका साका चलता था, पितामह मूलदास हिन्दों और फारसोके 
पडित थे और यह नरवर ( मालवा ) में वहाँके मुसलमान नवा9के मोदी होकर गये थे । इनके मातामह भद- 
नरसिंह चिनालिया जौनपुरके प्रसिद्ध जौहरी थे और पिता खड्गसेन कुछ दिनो तक बगालके सुलतान मोदी 
खाँके पोतदार रहे थे। इनका जन्म जौनपुरमे माघ सुदी ११ सवत्‌ १६४३ में हुआ था। यह श्रोमाल वैश्य 
थे । यह बडे ही प्रतिभाशाली सुधारक कवि थे । शिक्षा सामान्य प्राप्त की थी, पर अद्भुत प्रतिभा होनेक़े कारण 
यह अच्छे कवि थे। इन्होंने १४ वर्षकी अवस्थामें एक हजार दोहा-चौपाईयोका नवरस नामक ग्रन्थ बनाया 
था, जिसे आगे चलकर, इस भयसे कि ससार पथच-अ्रष्ट न हो, गोमतीमे प्रवाहित कर दिया था । 


इनके पिता मूलत आगरा-निवासी ही थे तथा इन्हें भी बहुत दिनो तक आगरा रहना पडा था। उस 
समय आगरा जैन विद्वानोका केन्द्र था । इनके सहयोगियोमे प० रामचन्द्रजी, चतुभुंज वैरागी, भगवती दासजो , 
धर्मदासजी, कुवरपालजी और जगजीवनरामजो विशेष उल्लेख योग्य हैं । ये सभी कवि थे। महाकवि बना रसी- 
दासका सन्तकवि सुन्दरदाससे सम्पर्क था। बताया गया है---'प्रसिद्ध जैन कवि बनारसीदासके साथ सुन्दरदासकी 
मैत्री थी । सुन्दरदास जब आगरे गये थे तब बनारसीदासके साथ सम्पर्क हुआ था। बनारसीदासजी सुन्दर- 
दासकी योग्यता, कविता और यौगिक चमत्कारोसे मुग्ध हो गये थे। तभी इतनो इलाघायुक्त कठसे उन्होने 
प्रशसा की थी । परन्तु वैसे ही त्यागी और मेघावी बनारसीदासजी भी थे। उनके गुणोसे सुन्दरदासजी प्रभा- 
वित हो गये, इसोसे बैसी अच्छी प्रशसा उन्होंने भी की थी ।” 

महाकवि बनारसीदासका सम्पर्क महाकवि तुलसीदासके साथ भी था। एक किवदस्तीमे कहा गया है 
कि कवि तुलसोदासने अपनी रामायण बनारसीदासको देखनेके लिये दी थी। जब मथुरासे लौटकर तुलसीदास 
आगरा आये तो बनारसीदासने रामायणपर अपनो सम्मति “बिराजै रामायण घटमाहीं मर्मी होथ मम सो 


३८ समयसार 


जाने मूर्ख समझें नादही ।' इत्यादि पद्यमे लिखकर दी थी | कहते है इस सम्प्रतिसे प्रसन्न होकर ही तुलुसी- 
दासने कुछ पद्य भगवान्‌ पाइ्व॑नाथकी स्तुतिमे लिखे है। ये पद्म शिवनन्दत द्वारा लिखित गोस्वामीजीकी 
जीवनी में प्रकाशित हैं । इनकी निम्न रचनाएँ है--- 


4 नाममाक्ा--एक सौ पचहत्तर दोहोका छोटा-सा शब्दकोष है। इसकी स० १६७० में जौनपुरमे 
रचना की थी। 


२ नाटकसमयसार--यह कविवरको सबसे प्रसिद्ध और महत्त्वपूर्ण रचता है। इसकी रचना स० 
१६९३ में आगरामे की गयी थी । 

३ बनारसाीबिलास--इसमे ५७ फुटकर रचनाएँ सग्रहीत हैं। इसका सकरून स० १७०१ में प० 
जगजीवनने किया था । 


४ अर्द्धौकथानक--इसमें कविने अपनी आत्मकथा लिखी है । इसमे सवत्‌ (६९८ तककी सभी घट- 
नाएँ दो गयी है ।* 


आद्य हिन्दी टोकाकार श्रीजयचन्द्र 


आत्मस्यातिके आधारपर समयसारको सर्वप्रथम हिन्दों टीका प० जयचन्द्रजोने को है । इस टीकाका 
निर्माण इन्होंने कातिक वदी १० विक्रम सम्बत्‌ १८६४ को किया है । 


श्री प० जयचन्द्रजी छावडा खण्डलवाल जैन थे । जयपुर से २० मीलकी दूरीपर स्थित फागई (फागी) 
ग्रामसे रहने वाले श्रीमोती रामजाके पुत्र थे। बाल्यावस्थासे हो इनकी जैनतत्त्वचर्चामे रुचि थी । कुछ समय 
बाद आप फागईसे जयपुर आ गये । यहाँ आनेपर इन्होने विद्वानोकी अच्छो शैलो देखो । उन विद्वानोंके सपर्कसे 
आपकी स्वाध्याय सम्बन्धी अभिरुचि बढती गई । इतका जन्म वि० स० १७१९५ को हुआ था और समाधि- 
मरण १८८१-८२ के लगभग माना जाता हैं। आपकी रचनाओमे उनका काल दिया हुआ हू जिससे जान 
पडता है कि आपने १८५९ से रचना करना शुरू किया है ओर यह रचनाकार्य १८७४ वि० स० तक 
चलता रहा है । आप सस्क्ृतभाषाके अच्छे जानकार थे। न केवल बर्म विषयके आप ज्ञाता थे, किन्तु न्याय 
विषयमें भी अच्छे निष्णात थे । ये स्वतन्त्र कधिताएँ भी लिखते थे । समयसारके प्रत्येक अधिकारमे जो आपने 
स्वेया भादि पद्म दिये हैं वे बहुत ही भावधूर्ण है। आपको साहित्यिक रचताएँ निम्न प्रकार हैं-- 


(१) तत्वार्थसूत्रवचनिका वि० स० १८५९ 
(२ ) सर्वार्थसिद्धिवचनिकार चैत्रशुक्ला ५ स० १८६१ 
( ३ ) प्रमेयरत्नमालावचनिकाऋ आपाढ शु० ४ स० १८६३ 
( ४ ) स्वासिकातिकेयानुप्रेक्षावचनिका# श्रावण क्ृ० हे स० १८६३ 
(५ ) द्रव्यसग्रहवच निका>* श्रावण कृष्णा १४ स० १८६३ 
( ६) समयसारवचनिका+ कातिक कृ० १० स० १९६४ 
( ७ ) देवागम ( आप्तमीमासा ) वचनिका* चैत्र कृ० १४ वि० स० १८६६ 


१ डा० नेमिचन्द्र शास्त्री कृत हिन्दी-जैन-साहित्य-परिशीलन भाग १, पृ० २४४ से साभार उद्धृत । 


प्रश्ताव॑नां ३९, 


( ८ ) भ्रष्टपाहुडवचनिका# भाद्र० दु० १२ स० १८६७ 
( ९ ) ज्ञानावर्णवचनिका+* माघ कृष्ण ५ स० १८६९ 
( १० ) भक्तामरस्तोत्रवचनिका कार्तिक कृ० १२ स० १८७० 
( ११ ) पद्योको पुस्तक ( मौलिक ) भाषाढ शु० १० स० १८७४ 


( २४६ पद्मयोका सम्रह ) 
( १२ ) सामायिकपाठवचनिका 
( १३ ) पत्रपरीक्षावचनिका 
( १४ ) चन्द्रप्रभचरित्र-द्वितीयसर्ग-वचनिका 
( १५ ) मतसमुच्चयवचनिका 
( १६ ) धन्यकुमारचरित-वचनिका 
इत रचनाओमे तारकाज्लित प्रन्थोकी प्रतिया स्वय पण्डितजीके हाथकी लिखी हुई दि० जैन बडा 
मन्दिर जयपुरमे विराजमान है ।' 


प्रस्तुत टीकाके कर्ता श्री १०५ क्षुल्लक गणेशप्रमादजी वर्णी 

इस सस्करणम सर्व प्रथम प्रकाशित टीकाऊे कर्ता जेनसमाजके अतिशय प्रसिद्ध एवं जन-जनके श्रद्धा- 
भाजन पूज्य गणेशप्रसादजी वर्णी महाराज हैं। आपका जन्म असाटी वैश्य नामक वेष्णव कुलमे झाँसी जिलाके 
अन्तगंत हँसेरा ग्रामम कुवार वदी ४ वि० स० १९३१ को हुआ था। पिताका नाम ही रालालजी और माताका 
नाम उजियारी था। हसेरामे आकर आपके पिताजी मडावरामे रहने लगे थे । जैनमन्दिरके समीप उनका घर 
था । मन्दिरमे होनेवाली पद्मपुराणकी वचनिका सुनकर बालक गणेशप्रसादकी जनधर्मकी ओर रुचि जागृत हुई 
और वह उत्तरोत्तर इतनी वृद्धितत होती गई कि उसने इन्हें दिगम्बर मुद्रामे दीक्षित कराया । 


आपने धर्ममाता श्री चिरोजाबाईजीके सपर्कमे आकर बहुत कुछ पाया । वाराणसी, खुर्जा, नदिया, 
मथुरा, आदि स्थानोमे रहकर सस्कृतभाषा और नव्यन्यायका उच्च अध्ययन किया । गवर्नमेन्ट क्वीन्‍्स कालेज 
बनारससे न्यायाचार्य परीक्षा पास की । बनारसका स्याद्वाद महाविद्यालय और सागरका गणेश दि० जैन विद्यालय 
स्थापित कर आपने जैन समाजमे सस्क्ृत तथा धामिक विद्याका भारी प्रचार किया । 


आप पहुले वर्णी, फिर क्षुल्लक और अन्तिम समयमे दिगम्बर मुनि पदके घारक हुए। आपने अगणित 
मानवोका कल्याण किया । 'मेरी जोवनगाथा” प्रथम और द्वितीय भाग स्वलेखनीसे लिखकर समाजके लिये 
आपने अपने जीवनकी उदात्त घटनाओसे परिचित कराया है। समयसार आपका प्रिय विषय था। वर्षों आपने 
इसका मनन किया था और उसके बाद यह टीका आपने लिखी थी । आपके हाथको स्वयको लिखी प्रति श्री 
ग० वर्णी ग्रन्थमाला वाराणसीमे सुरक्षित है। पत्रलेखनकलामे भापको प्रतिभा अद्भुत थी। आपने अपने भक्त- 
जनोको सैकडो पत्र लिखे है जिनमे तत्त्वका अच्छा उपदेश भरा हुआ है। उन पत्रोके कई सग्रह प्रकाशित हो 


१ श्री १० जयचन्दजी छावडाका परिचय तथा उनके साहित्यिक कार्योकी सूची द्रव्यसग्रहकी डा० 
दरबारीलालजी कोठिया द्वारा लिखित भूमिकासे साभार ली गयी हैं ! 


९४७ समयसांर 


चुके है । आप प्रवचतकठाके पारगत विद्वातू थे। कठिन-से-कठित विषयकों इततो सरलतासे समझाते थे कि 
श्रोता मल्रमुग्ध-से रह जाते थे । 

विक्रम सवत २०१८ भाद्रपद कृष्णा १! को ईसिरीमे मुनि अवस्थामे आपका समाविमरण हुआ । 
खेद है कि उनको यह रचना उनके जीवनकालमे प्रकाशित नहीं हो सको। आपका मुनि अवस्थाका नाम 
श्री १०८ गणेशकीति महाराज था । 
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श्रावण शुक्ला १०, पन्चालाल जेन 
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विषयस्‌ूची 


मज़ुलाचरण 
जोवाजोवाधिकार 

स्वसमय और परसमयका लक्षण 

एकत्वकी कथा सुन्दर और बन्धकी कथा विसंबादिनी 

एकत्व विभक्त आत्माकी प्राप्ति सुलभ नहीं है 

एकत्व विभक्त आत्माको दिखलानेकी प्रतिज्ञा 

ज्ञायकभाव न अप्रमत्त है, न प्रमत्त है, किन्तु शुद्ध है 

दर्शन, ज्ञान और चारित्रका विकल्प व्यवहारसे है 

व्यवहारके बिना उपदेश अशकक्‍य है 

परमाथथ और व्यवहारनयसे श्रुतकेवकीका स्वरूप 

व्यवहारनय अभूताथे और शुद्धतय--निश्चयनय भताथ्थ है 
शुद्धनय और व्यवहारनयसे किसे उपदेश देना चाहिए 
भूतार्थंशयसे जीवाजीवादिका जानना सम्यकत्व है 

शुद्धनयका स्वरूप 

शुद्धनयसे आत्माको जाननेवाला समस्त जिनशासनको जानता है 
साधुको दर्शन, ज्ञान और चारित्रकी सेवा करनी चाहिये 

मोक्षके इच्छुक मनुष्यकोी जीवरूपी राजाकी सेवा करना चाहिये 
जीव अप्रतिबुद्ध कब तक रहता है 

अज्ञानी जीव भात्माके विषयमे केसे विकल्प करता है 
भप्रतिबुद्ध-मज्ञानो जीवको समझानेका उपाय 

अप्रतिबुद्ध जीव कहता है कि शरोर ही आत्मा है 

अप्रतिबुद्ध जीवके पूर्वपक्षका उत्तर 

अज्ञानो, शरीरकी स्तुतिसे आत्माकी स्तुति मानता है 

केवलोके गुणोका स्मरण ही निरचयसे उनका स्तवन है 

शरीरके स्तवनसे आत्माका स्तुति नही होतो, दुष्टान्त सहित निरूपण 
जितेन्द्रियका लक्षण ( निदचयस्तुति ) 

जितमोहका लक्षण ( निदचयस्तुति ) 

क्षोणमोहका लक्षण ( निदचयस्तुति ) 

ज्ञान ही प्रत्याख्यान है 

ज्ञाताके प्रत्याख्यानमे दुष्टान्त 


गाथा 


७ &6 «&? «<& ८ % 0 


९-१० 
११ 
श्र 
श्र 
श्र 
१५ 
१६ 

१७-१८ 
१० 
२०-२२ 
२३-२५ 
रद 
२७ 
र्८ 
रथ 
३० 
रे१ 
शेर 
रे३े 
३४ 
३५ 


पृष्ठ 
१-५ 


५-८ 
९-१० 
१०-११ 
११-१३ 
१३-१५ 
१५-१६ 
१६-१८ 
१८-१० 
१९-२० 
२१-२४ 
२४-३१ 
३१-३५ 
२५-२७ 
२७-४० 
४०-४२ 
४२-४४ 
४४-४५ 
४६-४९, 
९०-५० 
५०-५१ 
५१ 

प्र 
५२-५३ 
५३-५५ 
५५-५६ 
५६-५७ 
५८ 
५८-६० 


डर सैमयसार॑ 


मोहसे निमंमत्वका लक्षण 

धमं आदिसे आत्माकी निर्ममताका वर्णन 

परमाणुपात्र भो परद्वव्य मेरा नही है 

मिथ्यावादी जीवोके द्वारा आत्माकी नाना प्रकारसे मान्यता 

ये सब भाव पुद्गलद्रव्यके परिणाम है 

आठ प्रकारके कम पुद्गलमय है 

अध्यवसानभाव जीवके है ऐसा व्यवहा रनयका कथन है 

दुष्टान्तद्वारा व्यवहारतयके कथनका समर्थन 

आत्मास्वरूप 

वर्ण, गन्ध, रस आदिसे जीवको पृथकताका वर्णन 

वर्णादिक, व्यवहा रसे जीवके हैं, निश्चयसे नही 

वर्णादिकके साथ जोवका क्षीरोदकव॒त्‌ सयोग सबंध है 

मार्मका दुष्टान्त देकर उक्त बातका समर्थन 

ससारो जीवोके वर्णादिक है, मुक्त जीवोके नही 

वर्णादिकको जीवके मानने पर आपत्तिका प्रदर्शन 

ससारी जीवके वर्णादिक मानने पर उनके रूपी होनेका प्रसग आता है 
पुदूगलमयी कमंप्रकृतियोसे रचे गये जोवस्थान जीवके केसे हो सकते है ? 
पर्याप्त, भपर्याप्त, सुक्षम और बादर ये सब व्यवहा रसे सज्ञाएं हैं 
मोहकमके उदयसे हानेवाले गुणस्थान जीवके केसे हो सकते है ? 


कतुंकर्माधिकार 

आत्मा और आस््रवका अन्तर नहीं समझना ही बन्धका कारण है 
कतु-कर्म प्रवुत्तिका अभाव कब होता है ? इसका उत्तर 

ज्ञानमात्रसे बन्धका निरोध किस तरह होता है ? इसका उत्तर 
आखवसे आत्माकी निवृत्ति होनेका उपाय 

आख्रवोको जानने पर उनसे निवृत्ति होती है 

ज्ञानी आत्माका लक्षण 

ज्ञानी जीव पुद्गलकमंको जानता हुआ भी उनरूप नही परिणमता है 


स्वकीय परिणामका जाननेवाले जोवका पुदूगलके साथ कतृं-कर्म भाव कया हो 


सकता है ? इसका उत्तर 


पुदुगलकर्मके फलको जाननेवाले जीवका पुद्गलके साथ कतुं-कर्म भाव क्या 


हो सकता है ”? इसका उत्तर 

पुद्गलद्गव्य भी परद्रव्यपर्यायोको नही ग्रहण करता है 

जीब और पुद्गल परिणाममे निमित्त-नेमित्तिकभाव होनेपर भी 
कतु-कमंभाव नही है 
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विषय-सूची 


निश्चयनयसे आत्मा, आत्माका हो कर्ता और भोक्ता है 
व्यवहारनयका पक्ष दिखाकर उसको दूषित करते हैं 

द्विक्रियावादी मिथ्यादृष्टि है 

मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति तथा योग आदि जीव और अजीवरूप है 
मिथ्यात्व आदि भाव चेतन्यपरिणामके विकार कैसे है ? 

आत्मामे मिथ्यात्व, अज्ञान और अविरति भावका कतुंत्व 


आत्मा विकारी भावोका कर्ता है और पुदुगलकर्मोका कर्ता है 
अज्ञानमय जीव कर्मोका कर्ता है 

ज्ञानमय जीव कर्मोका कर्ता नहीं है 

अज्ञानसे कमे किस प्रकार होते है ” इसका कथन 
ज्ञेय-ज्ञायकभावविषयक भेदके अज्ञानसे कमका प्रादुर्भाव केसे होता है ? 
अज्ञनसे आत्मा कर्ता है, इसका उपसहार 

सर्वकर्मोके कतृत्वको कौन छोडता है 

व्यवहारसे घटपटादिके कतुत्वका निषेध 
निमित्त-नेमित्तिकभावसे भी आत्मा घटपटादिका कर्ता नही है 
ज्ञानी जीव ज्ञानका हो कर्ता है 

अज्ञानो भी परभावका कर्ता नहीं है 

परभाव, पर के द्वारा हो भी नही सकता 

आत्मा पुद्गलकर्मोका कर्ता नही है 

जीव उपचा रमात्रसे कर्मोका कर्ता है 

उपचार कथनका दुष्टान्तद्वारा प्रतिपादन 

व्यग्हारका कथन दृष्टान्त सहित 

कमंबन्धके कारण 

जीव और प्रत्ययोमे एकपनका निषेध 

पुद्ंगलद्रव्य ही कर्मरूप परिणमन करता है 

जीवके परिणामस्वभावका समर्थन 

आत्मा जिस भावको करता है उसीका कर्ता होता है 
ज्ञाममयभाव ओर अज्ञानमयभावके काये 

ज्ञानीके ज्ञाननयभाव और अज्ञानोके अज्ञानमयभाव क्यो होता है 
उक्त बातका दुष्टान्तद्वारा समर्थन 

अज्ञानमयभाव द्रव्यकर्मके हेतु किस प्रकार होते है ? 

जोवका परिणाम पुद्गलसे पृथक हो है 

पुद्गलद्गव्यका परिणाम जीवसे पृथक है 

कर्मको बद्ध और स्पृष्ट दशाका नयविवक्षासे वर्णन 
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रागादियुक्त भाव ही बन्धका कारण है और रागादि रहित भाव अबन्धका 

कारण है १६७ 
कमंभाव नष्ट होने पर पुन उदयको प्रतीत नहीं होता, इसका दृष्टान्त 

द्वारा समर्थन १६८ 
ज्ञानोके द्रव्याखवका अभाव है १६९ 
ज्ञानी निरासख्रव केसे है इसका उत्तर १७० 
ज्ञातगुणका जधन्य प्रिणमन बन्धका कारण है १७१-१७२ 
ज्ञानी निराखव केसे है इसका दुष्टान्तद्वारा समर्थन १७३-१७६ 
सम्यग्दृष्टिके राग, देष, मोहरूप आख्रव नही होते १७७-१७८ 
दृष्टान्तद्वारा उक्त कथनका समर्थन १७९-१८० 
संवराधिकार 


समस्तकर्मोके सवरका प्रथम उपाय भेदज्ञान है उसकी प्रशसा १८१०१८३ 
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मेदविज्ञानसे शुद्धात्माकी उपलब्धि केसे होती है इसका दृष्टान्त 
द्वारा समर्थन 

शुद्धात्माकी उपलब्धिसे सवर किस प्रकार होता है ? 

सवर किस प्रकार होता है ? 

संवरका क्रम 


मिर्जराधिकार 


सम्यग्दृष्टिकी सभी प्रवृत्तियाँ निजेराका निमित्त है इसका कथन 
भावनिजंराका स्वरूप 

ज्ञानको सामथ्यंका वर्णन 

वेराग्यकी सामथ्यंका वर्णन 

दृष्टान्तद्वारा वेराग्यकी सामथ्यंका वर्णन 

सम्यर्दृष्टि जोब सामान्यरूपगे स्व और परको किस प्रकार जानता है 
सम्यग्दृष्टि जीव विशेषरूपसे स्व और परको किस प्रकार जानता है ? 
रागी सम्यर्दृष्टि क्यो नही होता है इसका समाधान 

स्वपद ग्रहण करनेका उपदेश तथा स्व पद क्या है ? इसका उत्तर 
ज्ञानकी एकरूपताका समर्थन 

ज्ञानगुणके बिना स्व पदको प्राप्ति सभव नहीं है 

ज्ञानी परको ग्रहण क्यो नही करता ? इसका उत्तर 

ज्ञानीके धमंका परिग्रह नही है 

ज्ञानीके अधमंका परिग्रह नही है 

ज्ञानोके आहार और पान आदिका परिग्रह नही है 

ज्ञानीके त्रिकाल सम्बन्धी उपभोगका परिग्रह नही है 

ज्ञानीके वेद्य-वेदकभावका अभाव 

ज्ञानीके भोग-उपभोगमे राग नही होता 

उक्त बातका दुष्टान्त द्वारा समर्थन 

शद्भके दृष्टान्त द्वारा उक्त बातका समर्थन 

राजाके दुष्टान्त द्वारा उक्त बातका समथेन 

सम्यग्दुष्टिके नि शड्ित अज्भुका वर्णन 

नि काडिक्षत अग॒का वर्णन 

निविचिकित्सा अद्भका वर्णन 

अमूढदुष्टि अज्जका वर्णन 

उपगूहन अज्ुका वर्णन 

स्थितिकरण अद्भुका वर्णन 
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४६ समयसार 


वात्सल्यगुणका वर्णन 
प्रभावनागुणका वर्णन 


बन्धाधिकार 

बन्धके कारणका दृष्टान्तपूर्वंक वर्णन 

व्यतिरेकदृष्टान्त द्वारा उक्त कथनका समर्थन 
मूढ-अज्ञानी तथा असमूढ-झानीका अभिप्राय 

मरणका अध्यवसाय अज्ञान क्यों है ” इसका उत्तर 
जीवनका अध्यवसाय अज्ञान क्यो है ? इसका उत्तर 
जीवनका अध्यवसाय अज्ञान क्यो है ? इसका उत्तर 
सुख-दु खका अध्यवसाय करनेवाला अज्नानी है 
अध्यवसायके अज्ञानरूप होनेका कारण 

अध्यवसाय ही बन्धका कारण है 

हिसाका अध्यवसाथ हो हिंसा है 

अध्यवसाय ही पुण्य-पापके बन्धका कारण है 
अध्यवसानभाव ही बन्धका कारण है, बाह्य वस्तु नही 
अध्यवसानभावका मिथ्यापन क्‍यों है ? 
अध्यवसानभाव स्वार्थक्रियाकारी क्यो नही है ? 
अध्यवसानभावसे रहित मुनि कमबन्धसे लिप्त नही होते 
अध्यवसानभावके पर्यायवाचक-एकाथक शब्द 
निश्चयनयके द्वारा व्यवहारनय प्रतिषिद्ध है 
अभव्यद्वारा व्यवहा रनयका आश्रय किस प्रकार होता है 
अभव्यका श्रुतज्ञान अकायंकारी है 

व्यवहार और निश्चयनयसे ज्ञानदर्शनचारित्रका वर्णन 
रागादिकके निमित्तकारणका कथन 

आत्मा रागादिक परिणामोका अकर्ता किस प्रकार है 
द्रव्य और भावमे निमित्त-नेमित्तिकमावका उदाहरण 


मोक्षाघिकार 


मोक्षकी प्राप्ति किस प्रकार होती है ? 

बन्धकी चिन्तासे बन्ध नही कटता है 

मोक्षका कारण क्‍या है ? 

आत्मा और बन्ध पृथक्‌-पुथक्‌ किसके द्वारा होते हैं 
निरचयसे आत्मा ज्ञाता-दुष्टा है 

परको अपना कौन ज्ञानो मानता है ? 
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अपराधी हो शड्डित होता है 
अपराधका शब्दाथ॑े 
प्रतिक्रमणादिक विषकुम्भ है 


सर्वविशुद्धज्ञानाधिकार 


दृष्टास्तपूर्वक आत्माका अकर्तापन 

अज्ञानकी महिमाका वर्णन 

बज्ञानी कर्मफलको भोगता है और ज्ञानी उसे जानता भर है 

अज्ञानी भोक्‍ता है और ज्ञानी अभोक्ता है 

अज्ञान-विषयमे लोक और श्रमणोकी समानता 

परद्रव्य मेरा नही है इसका दृष्टान्तपूर्वेंक कथन 

उपयुक्त कथनका युक्षित द्वारा समर्थन 

कमंके द्वारा ही जोव अज्ञानों अथवा ज्ञानी किया जाना है इसका 
निराकरण 

अनेकान्तके द्वारा क्षणकवादका निषेध 

जाव करममको करता हुआ तन्मय नही होता, इसका दृष्टान्तपूर्वक कथन 

राग-हेप-माह जीवसे अभिन्न परिणाम है 

सब द्रव्पस्वभायस ही उपजते हैं 

शब्द, रस, गन्ध आदिक बाह्य पदार्थ रागद्वेषके कारण नही हैं 

प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान तथा आलोचनाका स्वरूप 

अज्ञानचेतना बन्धका कारण है 

शास्त्र आदिसे ज्ञान भिन्‍न है 

विशुद्ध आत्मा कुछ नही ग्रहण करता है 

पाखण्डिलिज्ध और गृहिलिज्ध मोक्षके कारण नही है किन्तु रत्नत्रय 
मोक्षका कारण है 


स्पाद्वादाधिकार 


स्थाद्ादशुद्धिके लिए पुन विचार 
तत्स्वरूप प्रथमभज्ग 

अतत्स्वरूप द्वितोयभज् 

एकस्वरूप तृतोयभज् 

अनेकस्व॒रूप चतुथंभज्भ 

स्वद्र्यको अपेक्षा अस्तित्वरूप पाँचवाँ भग 
परद्वव्यकी अपेक्षा नास्तित्वरूप छठवाँ भंग 
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स्वक्षेत्रकी अपेक्षा अस्तित्वरूप सातवाँ भंग 

परक्षेत्रकी अपेक्षा नास्लित्वरूप आठवाँ भग 

स्वकालको अपेक्षा अस्तित्वरूप नवमा भग 

परकालकी अपेक्षा नास्तित्वकूप दशवाँ भग 
स्वकीयभावको अपेक्षा अस्तित्वरूप ग्यारह॒वाँ भग 
परमावकी अपेक्षा नास्तित्वरूप बारहवाँ भग 
नित्यत्वरूप तेरहवाँ भग 

अनित्यत्वरूप चौदहवाँ भग 

अनेकाल्तशासनकी सिद्धि 

अनेकान्तसिद्धिका उपसंहार 

स्थाद्रादकी महिमा 

ज्ञानी और अज्ञानीका भेद 

अनेकान्तभूमिकाकी प्राप्तिका उपाय 

उसीको आत्माको उपलब्धिका कथन 

शुद्ध स्वभावकी प्राप्तिकी आकाक्षा 

ज्ञानी एक अखण्ड आत्माकी भावना करता है 

ज्ञानीका वस्तुतत्त्वका जानना 

आत्माकी अनेकरूपता ज्ञानियोके लिए भ्रमोत्पादक नही 
आत्माका आइचयेजनक वेभव 

आत्माकी आइचर्यकारक महिमाका वर्णन 
चिच्चमत्का रका स्तवन 

अमृतचन्द्रस्वामी इलेषालंकारसे अपना नाम देते हुए आत्मज्योतिकी आकाक्षा करते है 
समस्त अज्ञानका विज्ञानधनमे परिणमन 

टोकाकार अमृतचन्द्रस्वामीका आत्मख्यातिटीकाके प्रति अकतृत्वका सूचन 
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आध्यात्मिक सत, प्रशमपुरति श्री गणशप्रसाद वर्णो 


सिद्धपरमात्मने नम ! 
कलिकालप्राणिकल्याणकारकश्रीकुन्दकुन्डाय नमः | 


श्रीमत्कुन्दकुन्दाचा यविरचित 


समयसार 


प्रशममुरति आध्यात्सिक सन्त श्रोगणेशवर्णोक्त 


समयसार-प्रवचन सहित 


चिदानन्द्मय ज्योति सबतस्वावभासकम्‌ । 
विज्ञाजता मम स्वान्ते रागहेषविवर्जितस्‌ ।| ३ || 
समयप्राश्तृतः भव्य अव्यचेतो5सिरक्षकस, । 
कुन्दकुन्दकत भक्‍त्या विद्वणोमि "समैास्तत ॥ २ ॥ 
कुन्द कुन्दमुखो द्‌ भूत वचो<5नेकान्त भू षितस्‌ । 

भूयाद्‌ भ्र्यसनोसोहतिमिरौषधविनाशनस्‌ ॥३ ॥ ४ 
जआचार्यास्तचम््रोग्सी जयसेनइच. सन्‍्मुनि । 
व्यास्याकारा मम स्यथाता मार्गदशनदीपकौ ॥ ४ ॥ 
भूयासो भविन सन्ति सस्क्ृवज्ञानबर्जिता । 

तेषा ऊकृते प्रयासोईइय लोकभाषामयो मम ॥ ७ || 


१ जीवाजीवाधिकार 
श्रीकुन्दकुन्दाचार्य सड़लाचरणपृर्यक प्रन्थ करनेको प्रतिज्ञा करते हैं-- 
वंदित्त सव्वसिद्धे धुवमचलमणोवम गई पत्ते । 
बोच्छामि समयपाहुडमिणमों सुयकेवी-भणिय ।॥ १ ॥ 
अर्थ--अह्दो भव्यजीवो ' मैं कुन्दकुन्दाचाय ध्रुव, अचछ और अनुपम गतिको प्राप्त 


सबंसिद्ध परमात्माओंकी बन्दना कर इस समयप्राश्रतको कहूँगा जो श्रुतकेबलछोके द्वारा 
कट्दा गया हे । 


विशेषार्थ--संसारमे दो प्रकारके पदार्थ हैँ--एक चेतन और दूसरे अचेतन। उनमें 
चेतन पदार्थों जीव कहते हैं ओर जो अचेतन है उसे अजीब कद्दते हैं। अजीवके ५ भेद 
आगममें कद्दे हैं--धर्म, अधर्म, आकाश, कार ओर पुदूगछ। जीवसहित इन्हीं पाँचको 


५ 
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षटद्॒व्य कहते है। इन छह द्रव्योंम धर्म, अधर्म, आकाश ओर काल ये चार द्वव्य सबंधा 
शुद्ध है--इनमे कोई प्रकारका विभाव परिणमन नहीं होता, सबबंदा इन द्वव्योंका एक सदृश 
परिणमन रहता हे। शेष जो जीव और पुदुगल द्रव्य है वे स्वभावरूप भी परिणमते है और 
विभावरूप भी । जब वे जीव ओर पुदूगल केवछ अपनी अवस्थामे ( अलग-अलग ) रहते हैं 
तब उनका परिणाम शुद्ध दही रहता हे और जबतक जीब तथा पुदूगलकी परस्पर अनादि 
कालसे आगत बन्धावस्था रहती हू तबतक अशुद्ध परिणमन रहता है । हाँ, इतनी विलक्षणता 
है कि पुदूगल द्रव्यकी अशुद्धावस्था जीवके साथसे भी होती हे ओर पुदूगछके सम्बन्धसे 
भी | किन्तु जीवकी अशुद्धावस्था केवल पुदूगलके सम्बन्धसे ही होती हे । अतः इस संसारमे 
अनादिकालछसे यह जीव कमरूप पुद्गछके सम्बन्धसे निरन्तर अशुद्धावस्थाका पात्र हो रहा 
है ओर जबतक अशुद्धावस्था रद्देगी तबतक ससारका पात्र रहदेगा। ससारी होनेसे ससारमे 
जो सुख-दुःख होता हे उसका वह भोक्ता भी होता हे" । जब इस जीबका ससार अल्प रहता 
है तब इस जीबको यह विचार होता दे कि मेरा निज शुद्ध स्वभाव तो परको केवछ देखना 
ओर जानना है, मे जो उनको अपना इष्ट-अनिष्ट मानता हूँ यह मेरी अज्नानता है। जैसे दप ण- 
में पदा्थके प्रतिबिम्बित होनेसे दुषण कुछ पदारथ नहीं हो जाता, केबल घटपटादि पदार्थोके 
सम्यन्धसे दर्पणका घटपटाढि प्रतिबिम्बरूप परिणमन द्यो जाता है। यह परिणमन दर्षणकी 
ही स्रच्छताका विकार है। विकारका अर्थ परिणमन ही हे । इसी तरह आत्मद्रव्य ज्ञानादि 

गुणोंका पिण्ड है । उसके ज्ञानगुणमे यह विशेषता है कि उसझे समक्ष जो भी पदाथ आता 
है उसके ज्ञातृत्वरूप परिणमनका बह कतो होता है, बह ज्ञान अन्य झयरूप नद्दी हो जाता। 
परन्तु अनादिकालीन आत्माके साथ ज्ञानशक्तिके सदृश एक विभाव नामको शक्ति ह जिसके 
कारण आत्मामे मोहनीयकमके निमित्तसे अनथका मूल मांह उत्पन्न दोता है । उसी माहके 
उदयमे आत्मा बिश्वान्त दशाका पात्र होता हैं और उस विश्वान्तदशामे परमे निज़त्व कल्पना 
कर रागी हू षी होता है ओर उनके वश्शीभूत होकर जो जो अनथथ करता है वह किसीसे 
छिपा नहीं है। इसी चक्रका नाम ससार हे। इस ससारसे मुक्त होनेके अथ सकलपरसमात्माने 
एक ही माग निदिष्ट किया हें। वह हे निज स्वभावका आलम्बन | उसका आलूम्बन होते ही 
जीव बन्धनसे छूट जाता है। अतः जिन जीवोंको आत्मकल्याणक्री अभिलाषा हू वे उन जीवो' 

की, जो कर्मबन्धसे छट गये हैं, उपासना कर म्व-स्वरूपको प्राप्तिको दिशामे बढे | इसी अभि 

प्रायको लेकर श्रीकुन्दकुन्द महाराजने प्रथम ही समयप्राभ्रतमे सिद्धभगवानको नमस्कार 
किया है । 'धुव, अचल और अनुपम गतिको जिन्होंने प्राप्त किया है ऐसे सिद्ध परमात्माको 
नमस्कार कर मे श्रतकेवरलीके द्वारा प्रतिपादित समयत्राश्षत कह गा' ऐसा कहनेसे आचाय 
महाराजका यह आशय बिदित होता है कि इसके द्वारा हमारा और परका दोनोंका कल्याण 
होगा। समयप्रारृतके निरूपण करनेमे उपयोग निरन्तर आत्मस्वरूपके परामश्ञमें तल्लीन 
रहेगा, इससे निरन्तर मन्दकषाय रहेगी तथा बस्तुस्वरूपके विचारसे जो स्वरूपमें स्थिरता 


१ व्यवहा रतयसे जीव कर्मफल सुख-दु खका भोक्ता होता है, निइवयसे अपने ज्ञानदर्शनका भोक्ता है 
“-द्वग्यतंभ्रह गाया 
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होगी वह ध्यानकी साधक होगी, अतः कर्मोंकी निजरा भी अवश्यंभाविनी है जो सिद्धपदकी 
प्राप्तिमें परम्पराकारण होगी, यह तो स्वयंको छाभ हे हो, किन्तु जो भव्यजीब इसका पठन- 
पाठन करनेमे समय लगाबेंगे उनके सबंप्रथम तो समयके सदुपयोगका अबसर आवेगा, 
द्वितीय, सांसारिक पदार्थोके सहवाससे जो निरन्तर कछुषित परिणाम रहते है उनसे 
रक्षा होगी ओर तृतीय, अनन्तकालसे अप्राप्त जो आत्मज्ञान उसके पात्र होगे। उसके पात्र 
होते ही निरन्तर परिणामोकी निमछतासे उस तत्त्वका विकास बृद्धिरूप हो जावेगा जो 
परम्परासे परमात्माके समकक्ष पहुँचा देगा। ऐसा इस समयप्राभ्वतके कदनेका उद्देश्य श्री 
कुन्दकुन्द महाराजका है । 


मूल गाथामें स्वामीने सिद्धणगतिकों तीन विशेषणोंसे विशेषित किया हे अर्थात्‌ सिद्ध- 
गति ध्रुव, अचछ और अनुपम है, यद्द प्रतिपादित किया है। संसारी आस्माएँ निरन्तर 
कलुषित और चश्वल रहती है क्योंकि उनके मोह और योगका सद्भाव है। गुणस्थानोंके 
होनेमें मोह और योग ही कारण हैं। मोहकोी मुख्यतासे बारह गुणस्थान हैं और योगक्ी 
सुख्यतासे त्रयोदशवाँ तथा चतुदंशवाँ गुणस्थान हैं। मोहसे अःत्मामे मिथ्यात्व एवं रागद्वेषकी 
उत्पत्ति होती है जिससे आत्मा निरन्तर कलुषित रहता हे और उसी कलुषतासे नाना प्रकारके 
विभावोंका पात्र होता हे। इन तोनोमें मोह आत्माको अनन्त संसारका पात्र बनाता हे, 
अत; मोहका नाम भिथ्यात्व हे, इसीके प्रतापसे आत्मा परपदार्थोंके निमित्तसे जायमान 
रागादिकोंमें निजत्वका संकल्प करता हे। वास्तवमे मिथ्यादशन अनिबेचनीय हैं क्‍योंकि 
ज्ञानगुणको छोड़कर जितने भी आत्माके गुण है सबब ही निर्विकल्प हैं, मात्र ल्लानगुण ही 
एक ऐसा गुण है जो सबकी व्यबस्था बनाये हुए हैं। अतः मिथ्यादशनके होनेपर आत्मामे 
परपदार्थोंके प्रति जो निजत्बकी बुद्धि होती है उसीका नाम मिथ्याज्ञान है। 'तदभाववति 
तज्ज्ञान मिथ्याक्षानम' अथीत्‌ परपदाथ में निजत्वका अभाव है उसमें निजत्वरूपसे स्वकीय 
बोध होना इसीका नाम भिश्याज्ञान हे। जैसे सीपमें चॉदीका ज्ञान मिथ्याज्ञान हे। इसी 
मिथ्यादश नके सहवाससे आत्माकी परपदार्थोंभे निजपनेकी परिणति होती हे, और इसौीके 
सहवासस आत्माका जो चारित्र हे वह मिथ्याचारित्र हो जाता है। अतः श्री स्वामी समन्त- 
भद्वने र॒त्नकरण्डश्रावकाचा रमें यह लिख। है-- 

सददश्शानबृत्तानि धर्म धर्मेइबरा विदु । 
यदीयप्रव्यनीकानि भवन्ति भसवपद्धति ॥ 

अथोत्‌ धमके ईश्वर गणधरादिक सम्यग्दशन, सम्यगज्ञान और सम्यकचारित्रको धर्म कहते 
है। | हे रत्नन्नयरूप धर्मे मोक्षका मार्ग हे ओर इससे विपरीत सिथ्याद् नादिन्नय संसारका 
मांग है । 


इसी प्रकार कुन्दकुन्द महाराजने प्रवचनसारमे कहा हे-- 


चारिस खलु धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिरिद्रो । 
मोहक्खोह-विहीणोी परिणामों अष्पणो हि. समों | 


हा समयसार [ १-१ 


स्वरूपमें जो आचरण दे उसीका नाम चारित्र हे, उसोका अथ स्वसमय प्रवृत्ति है, 
उसीको वस्तुस्वभावपनेसे धर्म कद्दते हैं, उसीका शुद्ध चेतन्य प्रकाशसे व्यवहार होता है और 
घही यथावस्थित आत्मगुणात्मक होनेसे साम्य शब्दसे कहा जाता हे और दशशनमोह वथा 
चारित्रमोहफे उदयके निमित्तसे जो आत्मामे मोह ओर क्षोभ हाता है उसी मोहकश्षाभके 
अभाबको साम्य शब्दसे कहते है। यह गुण सिद्धगतिमे पृणरूपसे सदाके लिए विद्यमान 
रहता है, इसीसे सिद्धगतिकों ध्रुव कहते हे और योगोके द्वारा जो आत्मप्रदेशोकी चब्बछुता 
होती है उसका अभाव होनेसे वह अचल गति है। ससारमे चारगतियाँ कर्मक सम्बन्धसे होती 
हैं ओर सिद्धनति कर्मोके अभावसे होती हे अतए्व निरुपम ह। ऐसी सिद्धगतिको प्राप्त 
सिद्धभगवानका भाववचनोंके द्वारा अपने आत्मामे ध्यान कर ओर द्रव्यवचनों द्वारा 
परात्मामे ध्यान कराके श्रोकुन्दकुन्दस्थामी अपने ओर पराये माहके नाशके अथ द्वादशाडग- 
का अवयवभूत जो समयसारप्राभ्षत है उसका परिभाषण करते है। यह समयप्राभ्रत 
प्रमाणभूत दे क्योंकि यह अनादिनिधन श्रुतके द्वारा कद्दा गया है। इसके मूलकर्ता सबश्ञ हैं 
तथा उनकी दिव्यध्चनिका निमित्त पाकर श्रीगणधरदेव भी इसके प्रकटकतो हैं। वास्तवमें 
समय नामक पदार्थ अनादिनिधन है ये तो सूथंकी तरह उसके प्रकाशक हैं, परमत- 
कल्पित ईइवरकी तरह कती नहीं है ॥ १॥ 

श्रीअमृत चन्द्र स्वासीने समयसारके ऊपर आत्मख्याति नामक टीका लिखी है जो 
श्रीकुन्दकुन्दाचायके भावको हृदयज्ञम करानेमे अत्यन्त सहायक है । मैने इस विवरणमे उसी 
आत्मख्यातिका अधिकांश आश्रय लिया है आत्मख्यातिटीकामे अमृतचन्द्र स्वामीने अनेक 
इलोक लिखे है जो कलशके नामसे प्रसिद्ध है तथा तत्त्वके निरूपण करने और अभिप्रायके 
निर्मल बनानेमें परम सहायक है इस विवरणमे उन कलझोका भी विवरण है। पग्रन्थकी 
टीकाके प्रारस्भमें वे लिखते है-- 

नम समयसाराय स्वानुभूत्या चकासते। 
चित्स्वमावाय भावाय सबसावान्तरच्छिदे || ५ | 


अर्थ--मैं समयसार अथौत्‌ समस्त पदार्थोमि श्रेष्ठ उस आत्मतत्त्वको नमस्कार करता हूँ 
जो स्वानुभूतिसे स्वय प्रकाशमान है, चैतन्य स्वभाववाला है, शुद्ध सत्तारूप है और समस्त 
पदार्थोकोी जाननेवाला हे अथवा चेतन्य स्वभावसे भिन्न समस्त रागाठिक विकारीभाबोंको 
नष्ट करनेवाला है । 
भावाय--षड्द्रव्यात्मक ससारमें स्वपरावभासक होनेसे आत्मद्र॒व्य ही सारभूत हे, 
वह आत्मद्रव्य स्वानुभूतिसे प्रकाशमान है, चेतन्य स्वभावको लिये हुए है, अनाय्नन्त कार 
तक स्थित रहनेसे सद्भावरूप हे, तथा अपनी ज्ञायक शन्किसे लोकाछोककें समम्त पदार्थोंको 
जाननेवाला है अथवा चैतन्य म्वभावके अतिरिक्त आत्माके जितने अन्य विकारीभावष हैं 
उन्हें प्रथक्‌ करनेवाला हे । प्रन्थके प्रारम्भमे उसी शुद्ध आत्मतत्त्वको नमस्कार किया गया है। 
अननस्तथघम णस्तरघ पश्यन्ता प्रत्यगाध्मन । 
अनेकान्तमयी मूहलिर्नित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥ २ ॥ 


१-१] जीवाजीवाधिका र ५्‌ 


अर्थ--जो अनन्त धर्मोसे युक्त शुद्ध आत्माके स्वरूपका अवछोकन करती है. ऐसी 
अनेकान्तरूप मूति नित्य ही प्रकाशमान हो | 

भावाथं--आत्मा अस्तित्व, नास्तित्व आदि परम्परविरोधी अनन्त धर्मोंसे तन्‍्मय है 
अतः डसके यथार्थ स्वरूपका अवलोकन करनेवाली अनेकान्तदृष्टि हो है। परस्पर विगेधी 
अनेक अन्त--अनेक धर्मोका समन्वय करनेवालोी दृष्टि अनेकान्तदृष्टि कहहाती हैं। इसी 
अनेकान्तदृष्टिमे रूपक्ालंकारसे मूर्तिका आरोप करते हुए आचार्यने कहा हे कि वह अनेकान्त- 
दृष्टिरूपी मूर्ति निरन्तर प्रकाशमान रहे क्यग्रोकि उसके प्रकाशमें ही आत्मतक्त्वका निर्दोष 
वर्णन हो सकता है । 

आगे समयसारकी व्याख्याका प्रयोजन बताते हुए कद्दते हैं-- 


सालिनोछन्द 


परपरिणतिद्वेतोमोंहदनाग्नो 5 नु भावा- 
दविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्माषिताया; । 
मम परमविशुद्धि शुद्ध चिन्मात्रमूते- 
मंवतु समयसारब्याख्ययेवालुभूले ॥ ३ ॥ 


अर्थ--इस समयसारकी व्याख्यासे मेरी अनुभूतिकी परम विश्वुद्धता प्रकट हो। यद्यपि 
मेरी वह अनुभूति शुद्ध चेतन्यमात्र मूर्तिस युक्त है अर्थात्‌ परम ज्ञायक भावसे सहित हे 
तथापि बर्तमानमे परपरिणतिका कारण जो मोह नामका कर्म है उसके उदयरूप विपाकसे 
निरन्तर रागादिककी व्याप्रिसे कल्मापित--मलिन हो रही है । 

भावार्थ--आत्माका म्वभाव तो पदार्थंकों जानना मात्र हे परन्तु अनादिकाछसे एक 
मोहकम इसके साथ छगा हुआ है जो इसकी परपदार्थोमे रागद्वेषादिरूप परिणतिके करानेमें 
निमित्त कारण है उसी मोहकसंके उढयसे मेरी वह अनुभूति--ज्ञाठृत्वशक्ति, अनुभाव्य-- 
रागादिक परिणामोकी व्याप्तिसे मलिन हो रही हे अर्थात पदार्थोको जानकर उनमे इृष्ट-अनिष्ट 
कल्पना करके अगद्ध हो रही ह सो समयसारकी व्याख्यासे मेरी अनुभूतिमे पश्म विशुद्धता 
आ जावे- उसमेसे इष्ट-अनिष्टका भाव निकल जावे, यही मैं चाहता हूँ। समयसारकी व्याख्या 
करनेका मेरा यहा प्रयोजन हे । 


आगे वह समय क्या है ? यह कहते हैं-- 
जीवो चरित्त-दसण-णाण-द्विउ त हि ससमयं जाण । 
पुग्गल-कम्मपदेस-ड्वियं च तं जाण परसमय ॥ २ | 
अर्थ--जो जीव दहन, ज्ञान और चारित्रमे स्थित हैं उसे स्वसमय जानो ओर जो 
पुदूगलकमम प्रदेशोंमें स्थित है उसे परसमय जानो । 
विशेषार्थ-जी वका स्वभाव देखने जाननेका है क्योकि पदाथ्थ सामान्यविशेषात्मक हैं, 
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बे ही पढाथ ज्ञानमें प्रतिभासमान होते हैं अतः आत्माका ज्ञान भी सामान्यविशेषात्मक 
है । ज्ञान एक ऐसा गुण है जो प्रदीपकी तरह स्वपरप्रकाशक है अर्थात्‌ परको जानता है 
और अपनेको जानता है । सबज्ञका ज्ञान अक्रमवर्ती दे अथोत्‌ स्व-परपदार्थोमे युगपद्‌ प्रवर्ते- 
मान होवा है परन्तु छद्मस्थोका ज्ञान क्रमवर्ती है अर्थात्‌ स्व-पर पदार्थोंको क्रमसे जानता है । 
जिस समय परको जानता है उस समय उसका उपयोग परकी ओर रहता है | ऐसा व्यवद्दार 
भी होता है कि मै घटको जानता हूँ ओर जब स्वोन्मुख होता है तब स्वको जानता है अर्थात्‌ 
ऐसी प्रतीति होती हैं कि 'घटमहमनुजानामि' अथौत्‌ घटविषयक जो ज्ञान उसका मै ज्ञाता 
हूँ, वस्तुतः ज्ञानमें न तो घ८४ आता 6 ओर न घटमें ज्ञान जाता हे किन्तु अनादिकाछसे 
आत्माके साथ पुदूगलकर्मोका एक ऐसा विलक्षण सम्बन्ध हो रहा हे कि उनके उदयकालमे 
परको निज मानता है ओर इसी माननेके कारण ज्ञानदर्शनस्वरूप, स्वपदाथ प्रकाशक 
स्वकीयात्मद्रव्यसे च्युत हो परद्वव्यके निमित्तसे जायमान रागद्वेषमोहकफे साथ अभेद मानकर 
पुदूगलछादि परद्रव्योंमें आपा मान अनन्त ससारका भाजन बनता हे यही परसमय है और 
जब इस जीवका संसारतट समीप आनेका अवसर आता है तब आप ही आप सकल पढाथों- 
को प्रकाशित करनेबाले ज्ञानके उत्पादक भेदज्ञानका उदय होनेसे शञानढञ नात्मक आत्मतस्वके 
साथ एकपनेको बुद्धि कर जो अपने ज्ञानदञ्ञनस्वरूप आत्मामे स्थिति करता हैं तथा उसके 
होते ही अनन्त सुखका पात्र होता हे इसीका नाम स्वसमय है । 

यह परसमय और स्वसमय अवस्था आत्माकी दो पर्याय है। एक पर्याय पुदुगढोंके 
सम्बन्धसे हे और दूसरी पुदूगछोंके अभावसे । जबतक शरीर सम्बन्ध है तबतक इसे ससारी 
कहते है और शरीर सम्बन्धका अभाव होनेपर सिद्ध कहते है। सामान्यरूपसे न सिद्ध हैं 
और न ससारी ह्‌। आत्माकी जो दो अवस्थाएँ स्वामीने कही है वे पर्यासदृष्टिसे है। तब 
फिर द्रव्यदृष्टिसे आत्मा केसा है, यह्‌ प्रइन उठता हे ? उसका उत्तर हे कि नित्य है। यहां 
नित्यका अथ कूटस्थरूप नहीं हे किन्तु परिणमनशील हे । अतएव परिणामात्मक द्वोनेसे ही 
उत्पाद, व्यय और धौव्य इस त्रिविधरूप सत्तासे अनुस्यूत हे । यह्‌ सत्ता यद्यपि जीव और 
अजीब दोनोंमे साधारणरूपसे अनुस्यूत हे | तथापि विशिष्टरूपसे जीवकी सत्ता चेतन्य स्वरूप 
है । इस सत्तासे ही जीवमे ज्ञान और द्षनका उद्योत होता है। यही एक ऐसी सत्ता या 
शक्ति है जो आत्माको इतरपदार्थोंसे भिन्न सिद्ध करती है । आत्मामे अनन्तगुण हैं, उन गुणों- 
का पिण्ड होनेके कारण आत्मा एकद्रव्यरूप छे । आत्मामे जो गुण है व युगपत्‌ अक्रमसे 
रहते है और सदेव परिणमनशील है। इसोलिये ऋमसे रहनेवाली पर्याय और अक्रमसे 
रहनेवाले गुण इन दोनोसे द्रव्य तन्‍्मय हो रहा है। आत्मा दपंणवत्‌ है, उसकी स्वचुछतामे 
सब पदार्थ प्रतिभासित होते हैं अतण्व बेश्वरूप्य होनेपर भी अपने एकत्वको नहीं त्यागता । 
अर्थात्‌ नानात्मक होनेपर भी एकात्मक है । आत्मा, आकाशादिक जो द्रव्य है उनसे भिन्न है 
क्योकि चेतन गुणवाला है | आकाश, धमं, अधम, काल और पुदूगलमे क्रमशः अवगाहन, गति- 
हेतुत्व, स्थितिद्देतुत्व, बतना तथा रूपादि गुण है। ये हो गुण इन पदार्थोंकों परस्परमे भिन्न 
करानेमें कारण रूप है । 


१-१२] जीवाजोवाधिकारं ७ 


संसारमे याषत्‌ पदाथ हैं वे परिणमनशीलछ हैं । यही पत्चाध्यायीमें कहा है-- 
वस्त्वस्ति स्वत; सिद्ध थथा तथा तत्स्वतइच परिणामि । 
तस्मादुत्पादस्थिति भज्ञसय॒ तथ्सदेतदिह नियमात्‌ ॥ 


जिस तरह ससारमे वस्तु स्वतः सिद्ध हे उसी तरह बह स्वभावसे परिणमनशीरल भी 
हे ही जो उत्पाद-व्यय-प्रोग्यात्मक है वही सत्‌ है, और जो सत्‌ है वही निथमसे 
द्र्व्य हे । 


यदि बस्तु परिणमनशील न मानी जावे तो उसमे उत्पाद, व्यय तथा प्रोव्यकी स्थिति 
नहीं बन सकती | इसके सिवाय असतका उत्पाद और सतका बिनाश होने छगेगा | इससे 
मानना चाहिये कि वस्तु परिणमनशझोल हूँ तब ही वस्तुमे उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप परिणामोंका 
सद्भाव बन सकता हे | इससे यह सिद्ध हुआ कि किसी परिणामसे बस्तु उत्पन्न होती है ओर 
किसी परिणामसे नष्ट होती हे तथा किसी परिणामसे प्रोव्यरूप रहती हे । इसीलिए पद्चा- 
ध्यायीकारने लिखा है-- 
द्ृब्य तत कथब्चिस्केनचिदुस्प्यते हि भाषेन । 
व्येति तदन्येन पुनर्नेतदद्लय/ हि वस्तुतया ॥। 
( इसका अथ ऊपर भा चूका है ) 


यही श्रीसमन्तभद्र स्वामीने देवागममे लिखा डै-- 
न सामान्यात्मनोदेति न व्येति ब्यक्तमन्वयात्‌ । 
व्येश्युदेति विशेषात्त सहैकश्रोदयादि सत्‌ || 


अथौीत्‌ सामान्यरूपसे न तो कोई द्रव्य उत्पन्न होता है और न कोई द्रव्य नष्ट होता है 
क्योकि व्यक्तरूपसे अन्वयकी प्रतीति होती हे । जेसे एक बालक अपनी बालक अवस्थासे युवा- 
वस्थाको प्राप्त हो गया ओर युवाबस्थासे वृद्धावस्थाको प्राप्त हो गया। एतावता मनुष्यसामान्य- 
में कोन-सा विकार हुआ ? मनुष्य तो बह हर दशामें बना रहा । इसी प्रकार द्रव्यमे सामान्‍्य- 
रूपका अन्बय रहते हुए अवस्थाओका उत्पाद और व्यय होता रहता है। ऐसी सम्पूर्ण पदार्थों 
को व्यवस्था द्वे। यही दृष्टान्तद्वारा पद्चाध्यायीकार दिखाते हैं-- 
हद घटरूपेण थथा प्रादुमंवतीति पिण्डरूपेण । 
ब्येति सथा थुगपत्स्थादेतदृद्वितय न झक्तिकास्वेन ।। 
अर्थात्‌ इस छोकमे यह प्रत्येकका अनुभव है कि घटरूपके द्वारा बस्तुका उत्पाद होता 
है और पिण्डरूपके द्वारा व्यय होता हे । यह दोनों युगपत्‌ ही होते हैं, म्क्तिकापनेसे न तो 
उत्पाद होता है ओर न व्यय होता है किन्तु सबंथा स्थिरता रहती है इस तरह वस्तुमान्न 
एक ही काछमें उत्पाद, व्यय और भ्रौव्यात्मक हे | 


यहाँ पर किसी बादीका कहना है कि यह सब तुम्हारा बुद्धिका अजीण दे, उत्पादादि- 
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त्रयके माननेमें न तो कोई गुण हे और न कोई द्वानि है। इसपर आचायका कहना है कि 
उत्पादादित्रय न माननेसे हानि हे अथोत्‌ न माननेसे वस्तुका ही अपछाप हो जावेगा, अतः इन 
तीनोफे माननेमें ही वस्तुका अस्तित्व बन सकता है । इसके सिवाय इसके माननेमे गुण ही है 
वही दिखाते है--वस्तु परिणाम और परिणामी स्वरूप ही हे। अब इन दोनोंमे किसे न माना 
जावे १ यदि परिणामको नहीं मानोगे तो परिणामके अभावमे वस्तु कूटस्थरूप रद्देगी तब 
न तो यह ही छोक बनेगा और न परलोक बनेगा। जेसे जीवद्रव्यकों लीजिय--यदि उसमे 
पुण्य ओर पापरूप परिणाम न मानोगे तो इस छोकका अभाव होगा और कारणके न होनेसे 
परलोक भी नहीं बनेगा तथा मोक्षका कारण सम्यर्द्नादिरूप आत्माका परिणमन न होनेसे 
मोक्षकी व्यवस्था नही बनेगी, इस तरह बन्ध ओर बन्धाभावके बिना न तो ससार ही बनेगा 
ओर न मोक्ष तक्त्वका ही अस्तित्व रहेगा, अतः बस्तुको परिणमनशील मानना ही सुन्दर हे। 


अब दूसरा पक्ष रह? अथोत्‌ परिणामीकों नहीं मानोगे तो परिणमन किसमे होगा ? 
परिणामीके न माननेसे वस्तु क्षणिक परिणाममात्र ठहरेगी और ऐसा होनेसे जो प्रत्यभिज्ञान 
होता है उसका अपलाप हो जावेगा । अतएव श्रीसमन्तभद्र स्वामीने देवागममें लिखा है-- 
नित्य तट्प्रत्यभिज्ञामान्षाकस्मात्तदविच्छिदा । 
क्षणिक कालभेदात्ते बुद्धघसचरदोषत ॥। 


वस्तु कथचित्‌ नित्य हे क्योकि “यह वह्दी है” ऐसा प्रत्यभिज्ञान होता हे ओर यह 
जो प्रत्यभिज्ञान होता हे वह अफस्मात्‌ ( बित्ता कारणके ' नही होता है, इसमें अन्बयीरूपका 
वस्तुमे निरन्तर सद्भाव रहता हे ओर वही वस्तु कालके भेदसे क्षणिक भी हे अन्यथा वस्तुमे 
जो बुद्धिसंचार होता हे वह नहीं होगा अर्थात्‌ जेसे आत्मामे ससारी ओर मुक्तका जा भेद 
होता है वह नहीं होगा, अतः यह मानना अत्यावश्यक है कि जो आत्मा प्रागबस्थामे कर्मोके 
सम्बन्धसे ससारी था बही आत्मा क्मोके अभावसे मुक्त हो जाता है। द्रव्यदृष्टिसे आत्मा 
वही हू परन्तु पर्यायकी अपेक्षा आत्मा ससारो भी हू ओर मुक्त भी है। इसीसे श्री कुन्दकुन्द 
स्वारमीने लिखा हे कि जो टञ्मन-ज्ञान-चारित्रमे स्थित हे वही आत्मा स्वसमय शझब्दसे कहा 
जाता है और जो राग-देष-मोहके साथ एकपनका निःचयकर पुदूगलकमंत्रदेशोम स्थित 
है वही परसमय हे। सामान्यरूपसे आत्मा निह्वन्द्र और निर्तविकल्प है, न ससारी है और 
न मुक्त है। इसका यह तातपय है कि द्वव्यदृष्टि वस्तुका अभेदरूप वर्णन करतों है और 
पयोयदृष्टि भेदरूप | अतः दोनोका विषय सत्य हैं, यदि पर्याय दृष्टिका विषय भेद सबंथा 
ही मिथ्या होता तो अनयोः मैत्री प्रमाणम्‌' यह लिखना मिथ्या हो जाता परन्तु ऐसा नहीं है 
क्योकि सामान्यविशेषात्मक जा वस्तु हे वह ही प्रमाणका विषय हे ॥ २॥ 


अब यहाँ पर कुन्दकुन्द महाराजका कहना हे कि आत्मामे जो द्विविधपना हे वह 
सुन्दर नहीं । यहाँ पर द्विविधपनसे तात्पय स्वसमय और परसमयसे हे अथीत्‌ आत्मामे 
जो परमप्रत्ययसे उत्पन्न रागादिक हैं उनके साथ एकत्व बुद्धि कर आत्मा पुदूगलकमंप्रदेशोंमें 
स्थित रहता हे--आत्मासे भिन्न जो शरीरादिक है उन्हें अपने मानकर उनके अनुकूल जो 
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बाह्य पदार्थ हैं उनमे राग और जो उनके प्रतिकूछ हैं उनमें द्रंघ कल्पना कर अनन्तसंसारका 
पात्र बनता हे--यह सकरता सुन्दर नहीं हे-- 


एयत्त-णिच्छय-गओ समओ सब्वत्थ सुंदरो छोए । 
बध-कद्दा एयसे तेण विसवादिणी होई ॥ ३ ॥। 


अथ--जो समय-पदा्थ एकत्बमें निश्चित हो रहा हैं. वह्दी सर्बछोकमें सुन्दर है। इसी 
देतुसे एकपनमे जो बन्धकी कथा है वह विसवादरूपिणी हे अर्थात्‌ निन्‍्थ हे। 


विवेषार्थ--प्राय छोकमें भी देखा जाता है कि जबतक यह सनुष्य छात्र-जीवनमें रह 
कर गुझकुलमें विद्याध्ययन करता है तबतक सब आपत्तियोंसे विनिमुक्त होकर त्रह्मचारी हो 
सानन्द्‌ जीवनसे अपने समयको निद्वद्व दिताता है और जब घरमे प्रवेश करता है. तथा 
माता-पिताके आग्रहसे बिवाह-बन्धनको स्वीकृत करता है तब द्विपद्से चतुष्पद होता है । 
दैवयोगसे बालक हो गया तो षटपद (भौरा ) हो जाता है। ओर अपने बालकका जब 
विवाह-सस्कार हो गया तब अष्टरापद ( मकडो ) हो जाता है ओर अपने ही जाछलसे आप 
ही मरणको प्राप्त हो जाता है) इससे यह तत्त्व निकला कि परका सम्बन्ध ही इस ससारमभे 
आपत्तियोंकी खानि है । 


इस गाथामें जो समयशब्द आया है उसका अर्थ यहाँ पर आत्मा नहीं हे किन्तु 
सामान्य पदार्थ है। अतएब उसकी व्युत्पत्ति श्री अम्रतचन्द्र महाराजने इस रूपसे की है-- 
“समयते एकत्वेन स्वगुणपर्योयान्‌ गच्छतीति समय: अथौत्‌ जो एकपनकर स्वकीय गुण- 
पर्यायोको प्राप्त होता हे उसे समय कहते हैं। अतः समयहाब्दसे धर्म, अधमं, आकाश, 
काछ, पुदूगछ और जीब ये छह लिये जाते हैं.।। इन्हीं षड्द्॒ब्योंका समुदाय दी छोक है। इस 
छोकमे जो भी द्रव्य है बह अपने अनन्त धर्मोंका चुम्बन करता हे अधोत्‌ अपने अनन्त 
धर्मोंसे तन्मय हे, एकद्रव्य कदापि परद्रव्यके धर्मोंका 38 नहीं करता। ये षड्द्रव्य अत्यन्त 
प्रत्यासत्ति ( एकक्षेत्रावगाह ) के होने पर भी स्वरूपसे पतित नहीं होते--कभ भी पररूपसे 
परिणमन नहीं करते, इसीसे उनके अनन्त व्यक्तित्वका भी अभाव नहीं होता । समस्त विरुद्ध 
ओर अविरुद्ध कार्योमें कारण द्वोकर विइवका उपकार कर रहे है किन्तु नि३्चयसे एकत्थरूप 
कर ही सुन्दरताको पाते हैं। यदि इस प्रक्रियाका त्याग कर प्रकारान्तरसे व्यवस्था की जावे 
तो सवसकरादि दोषोंको आपत्ति आ जावेगी। इस प्रकार यह व्यस्था चछी आ रही हे। 
उसमे जीत्र नामक जो पदाय हे उसमे बन्धकी कथा विसबादिनी है क्‍्याकि बन्ध दो पदार्थों- 
के सम्बन्धसे होता हैं। बन्धका यह अथ नहीं कि उन दोनोंकी सत्ताका अभाव हो जाता 
है किन्तु वे दोनों अपने-अपने स्वरूपको छोड़ कर एक भिन्न दही अवस्था ( विकारी दशा ) को 
प्राप्त हो जाते हैं। पुदूगलोंमें तो यद्द ठीक है क्‍योंकि जेसे चूना और हल्दी मिलानेसे एक 
छाल रग वाली भिन्न ही वस्तु दो जाती है। कारण कि पुदूगछोंमें वर्ण गुण सभीमे रहता 
है, अतः वर्णका अबान्तर पर्याय छाछ रंग दोनोंका दोनेमें कोई बाधा नहीं। परन्तु 

र्‌ 
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जीव और पुदूगछोंके बन्धमे कुछ विलक्षणता द्े। जीवके रागादि परिणामोका निमित्त 
पाकर पुदूगलोंमें ज्ञानावरणादिरूप पर्याय हो जाती है ओर ज्ञानावरणाद्रिप पुदुूगछका 
निमित्त पाकर जीवमे रागादिरिप परिणति होती हे अर्थात्‌ जीव अपने स्व॒रूपसे न््युत द्वाकर 
रागाद्रिप परिणमता और कामंण बर्गणाएँ ज्ञानावरणादिरिप परिणमनको प्राप्त दो जाती 
हैं। जीव और पुदूगलोंकी एक पर्याय नहीं होती। यहाँ यद्यपि ज्ञानाबरणादि कर्मोंका 
विपाक पुदुगछोंमे होता है और जीवका रागादिक जीवमे होता हे तथापि दोनो दी अपने- 
अपने स्वरूपसे च्युत होकर एकक्षेत्रावगाहसे रहते है । यहा सिद्धान्त श्री कुन्दकुन्दरवामीने 
स्वयं लिखा है-- 

जओवपरिणामहेदु कम्मत्त पुसाछा परिणमति । 

पुग्गलकम्मणिमित्त तद्देव जीवो वि परिणमद्ठ ॥ 

ण वि कुब्चह कम्मगुणे जीवो कम्म तद्देव जोघगुण । 

भ्ण्णोण्णणिमिप्तेण दु परिणाम जाण दोहन पि ॥ 

एएण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण । 

पुर्गककम्मकथाण ण द्ु कत्ता सब्बभावाण ॥#॥ 


इन गाथाओंका विशोषार्थ यथास्थान करेगे। 


इस परिपाटीसे जीवके साथ पुदुगलद्रब्योंके सम्बन्धस यह बन्ध हो रहा ह सां 
बिसंवादका जनक हे | अतएव परद्रव्योंसे भिन्न और स्वकीय गुण-पर्योयोस अभिन्न आत्माका 
जो एकत्बपन हे वद्दी सुन्दर है ॥ ३ ॥ 


आगे आत्माका जो एकत्वपन हे उसको प्राप्ति अति कठिन हे यह कहते है-- 


सुद-परिचिदाणुभूदा सव्वस्स वि कामभोगबंधकहा । 
एयत्तस्मुवलंभो णवरि ण सुलहो विहत्तसरस ॥ ४ ॥ 


अर्थ--सम्पूर्ण जीवॉको कामभोगविसर्पिणी बन्धकी कथा अतिसुलभ हे, क्‍योंकि 
निरन्तर सुननेमें आती दे, परिचित दे तथा अनुभूत है । देखा जाता है कि बच्चा पेदा होते ही 
स्तन्यपानमे प्रवृत्ति करने छग जाता है। इसी प्रकार मेथुनादि कार्योमे बिना ही शिक्षाके 
जीवोंकी प्रवृत्ति स्वयमेव हो रही है । किन्तु परपदार्थकों भिन्न तथा परपदार्थोंके निमित्तसे 
जायमान रागाद्विभावोंसे मिन्न सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्रात्मक अभेदरत्नन्नयरूप आत्माके 
एकत्बकी प्राप्ति अतिदुलेभ हे । 


विवेषार्य--इस ससारमे कुम्भकारके चक्रपर जो मिट्टीका घड़ा बनाया जाता है वह 
जिस तरह दंडके द्वारा जब भ्रमण करता है तब उस पर रखी हुई मिट्टो भी सब ओर भ्रमण 
करती है, इसी तरह इस संसार-चक्रके मध्यमें जो जीवछोक है वह भी निरन्तर पद्च 
परावत्तनोंके रूपमें मोहपिशाचके द्वारा निरन्तर भ्रमण कर रहा है। जिस तरह कोल्हूका 
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बैल घूमता है, उसी तरह यह भ्रमण कर रद्दा है। भ्रमण करनेसे छोक अन्त हो रहा है तथा 
नाना प्रकारके तृष्णारूप रोगोंके द्वारा नाना प्रकारकी चिन्ताओंस आतुर रहता है । उनके शमन 
करनेके लिये पञ्चेन्द्रियविषयोंका संबन करता है परन्तु उससे ज्ञान्तभावको नहीं पाता हे। 
जैसे मृगादि सरुमरीचिकामे जलबुद्धि कर ठषाकी शान्तिके अथ दौड़ कर जाते हैं परन्तु 
बहाँ जल न पाकर फिर आगे दौढते हैँ। वहाँ भी जल न पाकर परिश्रम करते-करत थक 
कर अन्‍्तमें प्राण गमा देते हैं। इसी तरह यह प्राणी भी अन्तरक्ल कषायोंके हमन करनेके अर्थ 
पन्नेन्द्रियविषयोंकी निरन्तर सेवा करते हैं तथा दूसरोंको भी यही उपदेश करते हैं। पापमें 
कौन पण्डित नहीं ! ऐसा करनेसे श्ञान्ति तो मिलती नहीं, निरन्तर आकुछित हुए काल पूर्ण 
करते हैं। इस प्रकार यह कामभोगबन्धकी कथा अनादि काछतसे सुननेमें आई, निरन्तर 
बिषयोके सेबन करनेसे वह परिचित भी है और अनुभूत भी हे। अतः निमित्त मिलने पर 
एकदम स्मरणमें आ जाती है | और मम्यर्दश्ञन-क्ञान-चारित्रेक्यरूप आत्माका जो एकत्व है 
वह यद्यपि अन्तरगमे प्रकाशमान है तथापि अनादिकालीन कषायचक्रने इसे संसार 
अवस्थामें तिरोहित कर रखा ह। जीब, रवय तो अज्ञानी हैं सो कुछ जानते नहीं और जो 
आत्मज्नानी हैं उनकी उपासना करत नहीं, अतः न तो वह सुननेमे आया, न परिचयमे आया 
ओर न अनुभवमे आया ॥ ४ ॥ 


आगे आत्माका जो एकत्व अतिदुलंभ है उसीको श्रीकुन्दकुन्द सहाराज दिखानेको प्रतिज्ञा 
कहते हैं-- 


त एयत्त-विद्त्तं दाएहं अप्पणो सविहवेण । 
यदि दाएज्ज पमाणं चुक्किज्ज छलं ण घेतव्वं | ५ ॥। 


अर्थ--वह्‌ जो पूर्वोक्त अभदरत्नत्रयात्मक, मिथ्यात्वरागादिरहित प्रमात्सस्वरूप 
आत्माका एकत्ब है उसे मै स्वकीय आगम, तक, परापरगुरूपदेश तथा स्वस्वेदन प्रत्यक्षके 
द्वारा दिखाऊँगा, यदि दिखानेमे चूक जाऊँ तो स्वसबेदन प्रत्यक्षके द्वारा उसे जाननेका भ्रयत्न 
करना, छल ग्रहण नहीं करना । 


विशेषार्थ--आचार्य महाराजका कहना है कि मेरे पास जो कुछ विभव है उस 
सम्पूर्ण विभवके ढ्वारा मै उस आत्माके एकत्वको दिखानेका प्रयत्न करता हूँ। बह विभव 
कैसा है, इसोको दिखाते है--“अनेकान्तात सिद्धि” अथीौत्‌ स्यात्‌' शब्दके प्रयोग बिना 
किसी भी अथंको सिद्धि नहीं होती। अर्थ अनेकान्तात्मक हे अतः उसके बाचक शब्दके 
साथ जब तक 'स्थात' शब्दका प्रयोग नहीं किया जावे तबतक उसकी प्रतीति नहीं होती | 
जैसे 'घटोडस्ति'! इसका अर्थ यद्द है कि 'घट है ।' बास्तवमें विचार किया जावे तो घट शब्द 
का अर्थ 'कम्बुप्रीयादिमान्‌ पदार्थ! है वह अपने द्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे दे ओर घटान्यपदार्थके 
द्रव्यादि चतुष्टयसे नहीं हे । अतः जबतक 'स्यात' पद॒का प्रयोग नहीं किया जावे तबतक इस 
अथका भान नहीं होता। अतः आगम मात्रमें 'स्यात्‌' पदको आवश्यकता है। इस तरह सकलछ- 
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पदार्थोंका प्रकाश करनेवाले 'स्यात्‌' पदसे मुद्रित शब्दतक्मकी पूर्ण उपासना स्वामीके थी 
और एकान्तबादियोंके द्वारा निर्णोत जो पढा्थ थे उनका अत्यन्त सारभूत युक्तियोंके 
द्वारा निराकरण कर यथार्थ पदार्थकी व्यवस्था उन्होंने की थी, ऐसा उनका विभव था। तथा 
जिस पदार्थका स्वरूप स्वामीने लिखा हे वहू केवल आगम ओर युक्तिके वलसे ही नहीं 
लिखा है किन्तु निर्मल विज्ञानके धारी जो परापर गुरु थे उनके उपदेशसे उसे सुना था। 
इतना ही नहीं कि आगम, युक्ति और परापरगुरुपरिपाटीसे ता सुना हो परन्तु स्वानुभव 
न हो तब भी वह पढाथे ययार्थ कहनेमे नहीं आता, उसीका निवारण करने के लिए श्री अमृत- 
चन्द्र स्वामीने उस विभवका यह विशेषण किया कि स्वासीने आगम, तक ओर गुरुपरम्परा- 
से जैसा श्रवण किया था बेसा ही उनके उस पदार्थके जाननेका अन्तरग स्वसवेदन भी था । 
इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्द स्वामीने आत्माके एकत्वका प्रदृश्नन करानेको प्रतिज्ञा को । फिर भी 
स्वामीके ज्ञान और बीतरागभावकी महिमा देखिये, जो लिख रहे हैं कि यदि में इतना प्रयास 
करने पर भी एकत्ब दिखानेमे रखलित हो जाऊँ तो छछ ग्रहण करनेकी आवश्यकता नहीं, 
अपने अनुभवसे स्वसंवेदन करनेकी चेष्टा करना | 

परमाथेस देखा जावे तो जो पदार्थ है वह दुरधिगम्य है । यथार्थ पदार्थकों प्रतिपत्ति, 
बिना सम्यग्ज्ञानफे होना कठिन हे परन्तु सम्यगज्ञानका होना ही कठिन हो रहा है, क्योकि 
अनादिकालसे यह प्राणी मोहकमके वशीभूत होकर परपदार्थोंमे हा. अपना अस्तित्व मान 
रहा है। एकेन्द्रियस लेकर असंज्ञो पद्नन्द्रिय पर्यन्त तो ऐसा तीत्र मोह प्राणियों हे कि 
मदिराके प्रबल वेगफे समान उन्हें अपना पराया कुछ बिवेक ही नहीं। अगृद्दीत मिथ्यात्वके 
द्वारा पर्यायमें ही आपा मान निरन्तर ससारके ही पात्र रहते है। धर्म और अधम, आत्मा 
ओर अनात्माके ज्ञानस वक्त रहते हैं-मोक्षमार्गके अनुकूल हेय और उपादेयके ज्ञानसे 
रहित रद्दत हैं। आहारादि सज्ञाओका ज्ञान होने पर भी मोक्षमार्गके अनुकूल आख्रवादि 
पदार्थोंका ज्ञान नहीं होता | सोक्षमागमे उपयोगी ये सात हो तत्त्व हैं। अतएव श्रीडमास्वामाने 
तत्त्वाथसूत्रमे तत्त्वाथश्रद्धानं सम्यग्दर्शनम' कहा है। पिपीलिकाकी प्रवृत्ति शकरादिमे देखकर 
उसके ज्ञानको मोक्षमागानुकूछ ज्ञान नही कह सकते | आजकल विज्ञानका चमत्कार देख 
बहुतस मनुष्य प्रशसाके पुल बाँध देत हैं। एताबता वह ज्ञान मोक्षमार्गकी श्रद्धामे उपयोगी 
नहीं हो जाता। जिस ज्ञानके द्वारा आत्माकों ससारमे रुलना पड़े वह ज्ञान मोक्षके अनुकूल 
नहीं हो सकता। धनादि है पदार्थोके द्वारा ससारमे प्रायः आपत्तियोके अतिरिक्त क्या ह्दो 
सकता है १ अतः सप्ततत्त्वसे भिन्न जो भी पदार्थ है उनका ज्ञान मोक्षमार्गमे सहकारी नहीं । 


सबस पहले हमे आत्मा और अनात्सा पदार्थोंके जाननेका प्रयत्न करना चाहिये । 
यह ज्ञान आगमके बिना नहीं हो सकता। आगमज्ञानके लिये हमे परम्परागुरुओके 
उपदेशकी परमावश्यकता है तथा आगमके द्वारा जो पदार्थ ज्ञात किये हैं. उनमे जो सूक्ष्म 
नहीं दे उन्हें तर्कज्ञानसे भी निर्णीत करना उचित है। और यह सब होकर यदि स्वानुभव 
नहीं हुआ तब भी कल्याणपथको प्राप्ति दुलंभ है। इसीलिये कुन्दकुन्द महाराजका कहना है 
कि मैं अपने विभवसे आत्माके एकत्वको दिखाता हैँ। यदि कहीं स्खलित हो जाऊँ ता आप 
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लोगोंको उचित दे कि स्वीय अनुभवसे वस्तुस्वरूपफो अवगत कर प्रमाण करें, छल प्रहण 
करना सवधा हेय हे । आजकल मनुष्य अपना समय प्रायः कुकथा आदिमे लगाकर अनुपम 
तक््वके खोजनेमे नहीं लगाते, इसीसे प्रायः दुःखके ही पात्र रहत है ॥ ५॥ 


अब यहाँ शुद्ध आत्माको विषय करनेबाली द्रव्यदृष्टिसे प्रश्न होता हू कि आत्मद्रन्य 
क्या बस्तु है ? इसका श्रो म्वामी उत्तर देते है तथा दूसरी गाथाके अवतरणमे यह प्रश्न था 
कि समय क्या पदार्थ है ? वहाँ पर स्वामीने यह उत्तर दिया था कि जो दह्ञन-ज्ञान-चा रित्रमें 
स्थित हे वही स्वसमय है ओर जो पुदूगलकमेप्रदेशमे स्थित हे वह परसमय हे, इन दोनों 
पर्यायोका जो आधार है वही तो समय हे--यह बात इस गाथासे स्पष्ट हो जाती है-- 


ण वि होदि अप्पमत्तो ण पमत्तो जाणओ दु जो भावो । 
एवं भणति सुद्धं णाओ जो सो उ सो चेव ।। ६ ॥ 


अर्थ--जो ज्ञायकभमाव है वह अप्रमत्त भी नहीं और प्रमत्त भी नहीं, इस प्रकार डसे 
शुद्ध कहत है । वह जो ज्ञाता है सो ज्ञाता ही है अन्य नहीं है । 


विशेषार्थ--यहाँ पर आत्माके उस सामान्यभावका ग्रहण किया गया है जो कालत्रय 
पध्यापी रहता है । आत्माकी यों तो उप्नन्त अवस्थाए द्वोती है किन्तु वे सब प्रमत्त और 
अप्रमत्तमें अन्तगत हो जाती हैं। आत्मा द्रव्य अनादिकाछस पुदूगलके साथ सम्बद्ध 
होकर चछा आया हैं और इसीसे इसकी यह नाना पर्याय ससारमे होती है । आत्माकी 
संसार और मुक्‍त ये दो अवस्थाएँ मुख्य हैं। इनमे संसार अवस्था कर्मोके विपाकके 
निमित्तस नाना प्रकारकी होती है और भुक्तावस्था कमोंके अभावस एक ही प्रकारकी है | 
अतः जब सामान्यकी अपेक्षा निरूपण किया जाता हे तब इस प्रकारका कथन होता हे कि 
जो आत्मा है वह अनादि और अनन्त है, नित्य ही उद्योतरूप हे, एक ज्ञायकपदाथ है। 
उसी आत्माका जब पर्योायाकी दृष्टिसे निरूपण किया जाता है तब कथन होता ह कि वह 
ससार दश्ामे अनादिकालीन वन्धपयोयके द्वारा दुग्थ ओर जलकी तरह कम पुद्गछोंके 
साथ एक हो रहा है । यद्यपि बतमानमें आत्माका कमपुद्गलोके साथ क्षीर-नीरके समान 
एकक्षेत्रावगाह हो रहा हे तथापि द्रव्यदृष्टिस यही बात कथनमे आती हैं कि दुश्ख 
ही अन्तमे जिससे होता हे ऐस कषायचक्रके उदयकी विचित्रतास पुण्य और पापको 
उत्पन्न करनेवाले जो शुभ और अश्ञुभ भाव है उन रूप स्वभावस आत्मा नहीं है अर्थात्‌ 
आत्मामे पुण्य और पापको उत्पन्न करनेवाले जो शुभ और अशभभाव होते है वे विकारी 
भाव है, बतंसान आत्मामे होते है परन्तु मन्दकषायके उदयसे होते हैं ओऔपाधिक हैं 
कम निमित्तके मिटनेसे मिट जाते हैं । अतः पर्यायरष्टिमे तो वे हे, परन्तु द्रव्यदृष्टिसे 
विचार करने पर नहीं हैं। अतएव स्वभावसे आत्मान तो प्रमत्त हे और न अप्रमत्त है। 
बह तो अश्ोष द्वव्यान्तरोंसे तथा उनके निमित्तस होनेबाली पर्यायोसे भिन्न शुद्धद्वव्य हे। 
यह कथन नयविवक्षास है | सबंधा यह नहीं समझना चाहिए कि आत्मा प्रमत्त और अग्रमत्त 
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नहीं है। आत्मा प्रमत्त भी है और अप्रमत्त भी हे। ये दोनों अवस्थाएँ विशेष है किन्तु 
इनस कथशख्िद्‌ भिन्न सामान्य भी एकरूप द्वे उसकी दृष्टिमे यह दोनों अबस्थाएँ गोण हे 
जाती हैं। श्रमाणकी दृष्टिमे पदार्थ सामान्यविशेषात्मक दे। जेसे जिस समय अग्नि इन्धन 
सहित द्वोती है उस समय उसमें ज्वाला भी निकछती है और धूम भो निकल्ता हे । यद्यपि 
उस समय अग्निमे ज्वाला भी हे और धूम भी है किन्तु स्वकाल उनका सद्भाव न दोनेस 
बह अग्निका स्वरूप नहीं। सामान्यरूप जो सवंत्र पाया जावे वह्दी अग्नि दे अर्थात्‌ अग्नित्व 
सामान्य ही अग्निका सामान्य स्वरूप है। इसी तरह आत्मा न प्रमत्त हे और न अशभ्रमत्त, 
किन्तु ज्ञायकसामान्यस्वरूप है क्‍योंकि यह रूप सब अवस्थाओमे पाया जाता दै। संसार 
अबस्थामे आत्मा क्षीरोदकबंत कर्मपुदूगलोंके साथ एकमेक हो रहा हे किन्तु एक नहीं हो 
जाता है। जैसे दूध और जछ संयुक्ताबस्थामें एकमेक हो रहे है परन्तु दूध हे सो जल नहीं 
और जल है सो दूध नहीं। यद्यपि बस्तुस्थिति ऐसी द किन्तु मिलितावस्थामे लोग कहते है. 
कि पनीछा दूध है, फीका दूध है। जेसे सुबर्ण ओर रजत दोनोंका मिलाप होनेसे छोग 
मिश्रितावस्थामें उस पिण्डमे खोटे सोनेका व्यवहार करते हैं। चार आना भर सोना और 
चार आना भर चॉदी दोनों मिछकर आठ आना भर हुए । वहाँ पर विचारस देखा जावे तो 
सोना चार आना भर ही है। उस सोनेका द्रव्यदृष्टिस कुछ भी घात नहीं हुआ हे और न 
उसके मूल्यमें कुछ हानि हुई है क्योंकि मिश्रितावस्थामे उसका मूल्य बीस रुपया तोछा हो 
गया। किन्तु शुद्ध सोनास उस खोदे सोनेका चाँदीके सयोगसे वजन आठ आना भर हो गया 
अतः उसके मूल्यके दश रुपये मिल गये। यह सब हुआ, किन्तु शुद्ध सोनेमे जो गुण है वे 
वाँदीके सम्बन्धस विक्ृत हो गये, इसलिये शुद्ध सुबर्ण द्वारा जो छाभ होता है वह अशुद्ध 
सुबणंस नहीं दोता | 
यहो अवस्था आत्माकी कर्मोके सम्बन्ध हो जाती हे अर्थात्‌ आत्माके जो ज्ञान-दर्शन 
गुण हैं वे बिकृत हो जाते हैं। ज्ञान-दर्शनका काम जानना और देखना है परन्तु उनमे कर्मो- 
दयजन्य विकार दोनेसे इृष्टानिष्टरूप नाना प्रकारका भाव होने छगता हे । जैसे शट्ड श्वेत 
है, परन्तु जिसे कामछा रोग हो गया है बह शबह्डको देखता तो है परन्तु उसमे पीतगुणका 
आरोप करता है, बस्तवम शट्ड पीत नहीं। इसी प्रकार ससारमे मोद्दादिक कर्मोके उदयमें 
आत्माम रागह्वेष-मोह विकार हो जाते हैं। उनके सम्बन्धसे यह आत्मा अपने ज्ञानगुणके 
द्वारा जानता तो द्वे परन्तु विकारी परिणामोके सहबाससे कभो तो मिथ्याभिप्रायसे परपदार्थ- 
में आत्मसकल्प करता हे ओर कभी राग-देषके द्वारा इष्ट-अनिष्टका विकल्प करता है। 
उसका फल यहद्द द्वोता हे कि परदाथमें आत्मत्वकी कल्पना करता है और रागादिक विभावों- 
को अपना स्वभाव मानने छगता है। इन्हों विभावोंके द्वारा अनन्त संसारमें यातायात करता 
हुआ चतुगति सम्बन्धी पर्यायोंमें परिभ्रमणजन्य अनेक प्रकारके अनिबंचनीय दुःखोका 
पात्र होता हे | 
जब इस जीबके काललब्धिका उदय आता दे तब यह मिथ्याभावसे मुक्त होता है और 
सम्यक्त्वगुणके बिकासको प्राप्त दोता है। कमसे देशब्रतादिको धारण करता हुआ मोक्षका 
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पात्र होता है । उस समय इसको सिद्ध कद्दते हैं। इस प्रकार जीबोंकी मुख्यतया दो पयाय 
है--एक संसारी और दूसरों सिद्ध । संसारमें मिथ्यात्व गुणस्थानसे लेकर छठवें गुणस्थान 
पर्यन्तके जीवको प्रमत्त कहते हैं. और सातवें गुणस्थानसे लेकर जीबको चौदहजे गुणस्थान 
तक जितनी भी पर्याय होती हैं उन्हें अप्रमत्त कहते हैं। उनके जबतक आयुका सम्बन्ध है 


तबतक गुणस्थान व्यवहार दवोता है, बादमें गुणस्थानातीत होने पर उन्हें सिद्ध कहते हैं। 


जीवमें यह जो व्यवद्दार होता है वह विशेषकी अपेक्षा होता है, सामान्यकी अपेक्षा 
नहीं दोता। इसीसे कुन्दकुन्द महाराजने लिखा है कि जीव न तो प्रमत्त है और न अप्रमत्त 
है किन्तु ज्ञायकभाव वाला है। ऐसा नहीं कि पदार्थोंके जाननेसे ज्ञायक है किन्तु स्वभावसे 
ज्ञायक है। जैसे इन्धनको जलानेसे अग्नि दाह्याकार होती है, बह आकार अग्नि ही का 
हे दाह्म पदार्थंका नहीं । बसे ही घटपटादि पदार्थॉका जो आकार ह्लानमें भासमान द्वोता 
हे वह आकार घटपटादिसे भिन्न ही है। ज्ञानकी ज्ञाठता ही ऐसी है कि उसमे स्वपरा- 
बभासन हो रहा है। जैसे रूपी दर्पणमे ऐसी स्वच्छता है कि उसमें बह्ि दिखती है एताबता 
उसमें उष्णता और ज्वाला नहीं है। इत्यादि कथनसे आत्माको निराबाध ज्ञायक स्वरूप ही 
मानना अबाधित प्रम।णका विषय हे। अतएव जीब जिस तरह परपदार्थोके जाननेके समय 
ज्ञायक हे उसी तरह स्वरूप प्रकाशनके समय भी ज्ञायक है ॥ ६॥ 


आगे ऐसा जो आत्मा है वह ज्ञान, दर्शन और चारित्रसे अशुद्ध नहीं हो सकता है, 
यही दिखाते हैं-- 


ववहारेणुवदिस्सह णाणिस्स चरित्त-दंसण णाण | 
णवि णाण ण चरित्त न दंसणं जाणगो सुद्धो ॥७॥ 


अथ--ज्ञानी जीवके व्यवहारद्वारा ज्ञान, दर्शन और चारित्र कद्दे जाते हैं अर्थात्‌ 
आत्मा ज्ञानी है, चारित्रवाला हे, दक्ञनवाला है। निश्चय कर उसके न ज्ञान है, न द्शन द्दे 
ओर न चारित्र द्े किन्तु एक ज्ञायक है, इसीसे शुद्ध है। 


विशेषाथ--इस तरह ज्ञायकभाबसे झुद्धात्मामें बन्धके कारणोंसे फीड द्धता कद्दना दूर 
रहो, किन्तु दर्शन, ज्ञान, चारित्र भी उसमे विद्यमान नहीं हैं अतः इनके निम्मित्तस जायमान 
अशुद्धता भी केस हो सकती द्वे? बास्तवमें द्वत्यदृष्टिसे देखा जावे तो कोई भी पदार्थ 
अशुद्ध नहीं होता । इसका तात्पर्य यह हे कि बन्ध जहाँ होता है वहाँ दो पदार्थोंका होना 
हे। यहाँ बन्धका यह अथे प्राह्य नहीं कि जिन पदार्थोंका बन्ध होता है वे दोनों मिलकर 
अभिन्न हो जाते हैं किन्तु दोनों पदार्थ अपने-अपने स्वाभाबिक परिणमनकों छोड़कर विज्ञा- 
तीय अवस्थाको प्राप्त हो जाते हैं। जैसे दो परमाणु परस्परमें जब बँधते हैं. तब उन्हें इथणुक 
शब्द्स कहते हैं। इसका अर्थ यह नहीं कि दोनों परमाणु तादम्य सम्बन्धसे एक हो गये। 
अथवा यहाँ तो दोनों पुदूगलके परमाणु हैं. अतः उनमें जो पुदूगछ सम्बन्धी रूप रस-गन्ध- 
स्पर्श हैं उन्होंका परिणसन विशेषरूपसे हो जाता है। परन्तु जोब और पुदूगछका जो बन्ध 
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है बह इस प्रकारका नहीं है । वहाँ केवल दोनों द्रव्य अपने-अपने परिणमनकों छोड़ भिन्न- 
भिन्न रूपस परिणमनको ग्राप्त हो जाते है अर्थात्‌ जीवके रागादि भावोंका निमित्त पाकर 
पुदूगलबर्गणाएँ ज्ञानावरणादिरूप परिणमनको प्राप्त हो जाती है तथा मोहादि कर्मोंके उद्यको 
पाकर जीव रागादविभावको प्राप्त हो जाता है । 


यह कथा दो द्रव्योकी हे किन्तु एक ही द्रव्यमे जो गुण है अर्थात्‌ जिनका ब्रव्यके 
साथ तादात्म्य सम्बन्ध हो रहा है वे गुण भी परस्परमे एक नहीं हो जाते हे। इसीको व्यक्त 
क़रनेके लिये द्रव्योमे अनन्तानन्त अगुरुरूघु गुण माने गये है। जैसे पुदूगलमे जो स्पद्न-रस- 
गन्ध-रूप गुण है वे सब नाना हैं क्योंकि भिन्न-भिन्न इन्द्रियोके विषय हे उनमे जो एकत्व 
व्यवद्यार दे बह एक मत्ता होनेसे है अर्थात्‌ पुद्गलद्गव्यसे उनकी प्रथक्‌ सत्ता नहीं है। इसी 
तरह आत्मामे जो दर्शन, ज्ञान और चारित्र गुण हैं वे अपने स्वरूपसे भिन्‍न-भिन्‍्न है किन्तु 
आत्मासे भिन्‍न उसकी सत्ता अन्यत्र नहीं पाई जाती, इसीसे अभेद्‌ व्यवहार हाता हे। इसी 
अभिप्रायक्रों लेकर स्वामीका कहना दूं कि अभेददृष्टिमे ज्ञानदशनादि कुछ नहीं है। इसका 
यह अभिप्राय है कि वह नय, भेदको गोण कर अभेद को ही विषय करता है। इसका 
यद्द ताथये नहीं कि आत्मामे दर्शन-ज्ञान-चारित्र नहीं हे । केबल शिष्यके बुद्धिवेशद्के अथे 
आचार्योंका प्रयास है । 

अनन्तधर्मा त्मक एक धर्मीके समझनेमे अपदु जो शिष्य हे उसे समझानेके लिये उस 
अनन्तधमात्मक धर्मोकों जाननेवाले आचाय॑ कितने ही प्रसिद्ध गुणोको लेकर कहते हे कि 
ज्ञानीके दर्शन भी है, ज्ञान भो हे, चारित्र भो है परन्तु परमार्थसे अनन्तपर्याय वाले द्वव्यके 
अखण्ड स्वभावका जो अनुभव करने वाले हैं उनके न दर्शन है, न ज्ञान 6 ओर चारित्र हें, 
केवल एक ज्ञायक गुद्धभाव है । जेसे छोकमे किसीने अपने भ्वत्यसे कद्दा कि सुवर्ण छाओ | 
शृत्य बाजारमे गया ओर सामान्य सुबर्णकी किसी पर्यायमे सुबण छे आया, क्‍्याकि सामान्य 
सुबर्ण मे सुबर्णकी मुख्यता रहती दे पयायोकी गौणता हे | इसी तरह जब जीवका सामान्यरूपसे 
कथन करते दे तब उसमे ज्ञायकभावक्रो मुख्यता रहती है, न प्रमत्त की मुख्यता रहती ह आर 
न अभप्रमत्तको, यही आत्माको टसुद्ध कदनेका तालय हैं| ७ ॥ 


आगे, यदि ऐसा है तो परमार्थसे उसीका कथन करना चाहिये, इस प्रइन का उत्तर 
देते हुए आचार्य कहते हैं कि ठीफ हे परन्तु वे जब सामान्यसे इसे नहीं समझते है तब 
विशेषरूपस कहना उचित हे, इसी अभिश्रायको छेकर व्यवद्दारनयको उपयोगिता दिखाते हैं-- 


जद ण वि सकक्‍कमणज्जो अणज्जभास विणा उ गादेउ । 
तह ववहारंण विणा परमत्थुवएसणमसक्क ॥ ८ ॥ 
अर्थ--जिस तरह आनाये मनुष्य अनायभाषाके बिना अभिप्रत बस्तुस्व॒रूपके प्रहण 


करनेक्रों समथे नहीं हो सकता उसी तरह व्यवद्दारों जीब व्यवद्दारनयके बिना परमाथ्थके 
सम्झनेमें समथ नहीं हो सक्कता । 
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विशेधार्थ -जिस तरह कोई ब्राह्मण किसी स्लेच्छोंके नगरमें चछा गया। वहाँ उन 
लोगोने भव्यमूर्ति ब्राह्मणको देखकर अपनो भाषामें अभिवादन कर दोनों हाथोंको मस्तकसे 
छगा कर नमस्कार किया। ब्राझ्षणने उनको नम्नवा देखकर श्रसन्नतास उन्हें कहा--तुभ्यं 
स्वस्ति' | इस बाक्यकों श्रवणकर वे छोग कुछ भी वाच्याथंको न ज्ञान सके, अतः मेड़ाकी 
तरह ब्राह्मणकी ओर अनिमिष नेन्नोंस देखने छगे। तब दुभाषिया ब्राह्मणने म्लेचछ भाषाको 
लेकर उन्हें स्व॒स्ति' शब्दका बाच्याथे समझाया कि इसका अथे “आप छोगोंका कल्याण हो! 
यह है। जब उनकी समझमे 'स्वस्ति' पदके अथेका बोध हुआ तब एकदम उनके हृदयमें 
आनन्‍्दका उदय होकर इतना हषे हुआ कि आँखोंमे हषके ऑसू छछक आये ओर शरीरमे 
रोमाख्न हो गये । इसी तरह संसारी मनुष्यसे श्रीगुरुने कहा कि आत्मा है। इसे श्रवणकर 
ससारी मनुष्य भी उसी अनिमिष नेत्रोंसे आत्माकी बातकों कहनेवाले श्रीगुरकी ओर 
देखने छगा और आइचयंसे चकित हो गया। तब व्यबहार और परमसाथ पथको जानने- 
बाछे आचार महाराजने कहा कि--भाई ! द्मनज्ञानचारित्रको जो प्राप्त करता है बह्दी 
तो आत्मा हे अर्थात्‌ जो देखने-जाननेवाला द वही आत्मा है। इस वाक्यको श्रवणकर 
बड़ एकदम प्रसज्ञताके रसमे मग्न हो गया, आनन्दके आँसू उसके नेन्नोंम आ गये और 
एक बार ही आत्मविषयक अज्ञानकी निवृत्ति होनेसे निःसंदेह हो गया। जब ऐसी बस्तु- 
स्थिति ह तब स्लेक्छभाषाके सदृश व्यबहारी मनुष्यको बोध करानेके लिए व्यवहारनयका 
अवल्म्बन लेना चाहिये। परन्तु इसका यहद्द अर्थ नहीं कि ब्राह्मणको म्लेच्छरूप हो जाना 
चाहिये । 


छोकमे भी परमाथ पदार्थके समझानेके छिए ऐसे अबलम्बन लिये जाते हैं। जैसे सेनामें 
जो रगरूठ भरती होता हैं उसे बाण द्वारा लक्ष्यवेध सिखाया जाता है। यद्यपि वहाँ पर 
उस लक्ष्यवेधसे किसी साध्यकी सिद्धि नहीं, तथापि रणक्षे त्रमें जब शत्रुओपर बाण छोडनेका 
काम पडता है तब बह विद्या उपयोगमें आत्ती हैं। अथवा जिस तरह बचपनमें छोटी-छोटी 
छड़कियाँ मिट्टीका आटा गूनकर उसकी रोटियाँ बनाती है. तथा मिट्टीकी हण्डियाँ बनाकर 
बनम छोटे-छोटे ककड॒ डाल दारू बनानेका व्यवहार करती हैं। यद्यपि यह सब उनका खेल 
है परन्तु बडी अवस्थामे यथाथ काय करनेसे उसकी उपयोगिता होती है । इसी तरह पर- 
माथका यथाथ बोध करानेके व्यवह्वरनयका आलम्बन लेना आवश्यक हे। इसी तरहके 
ओर भो छोकिक उदाहरण हे--जेसे किसीने श्रीपरमगुरुसे पूछा कि--भो प्रभो ! मेरे लिये 
आत्मन्लानकी शिक्षा दोजिये--आत्मा क्या हे ? यह बतछानेकी कृपा कीजिये। श्रीगुरुने कद्दा 
कि--हमारे सामने बहनेवाली गदझु नदोमें एक मगर रहता है। उसे अच्छी तरह आत्मश्ञान 
करा दिया है। बह तुम्हें अच्छी तरह आत्मज्नानका उपदेश देगा, उससे पूछ छो । श्रीगुरुके 
ऐसे बचन सुनकर वह सरलप्रकृतिका शिष्य गुरुवाक्यको प्रमाण करता हुआ सन्निदित 
गड्भा नदीके तीर गया ओर उस मगरसे बोला--भाई ' हमको गुरुमहाराजने तुम्हारे पास 
आत्मज्ञानके उपदेशके अथे भेजा है। मगरने उसके वाक्य सुनकर प्रसन्नताके साथ कहा-- 
सहानुभाव | में इस समय ठृषासे अति-आतुर हूँ, आप एक छोटा पानी कूपसे छाकर मुझे 

डरे 
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पहले पिछा दीजिये मैं पहचात्‌ निश्चिन्त होकर आपको उपदेश करूँगा । यह सुनकर शिष्य 
मन-दो-मन उसकी मूढतापर परचात्ताप करता हुआ मगरसे बोछा--भाई ! तुम बड़े अज्ञानी 
ही, पानोमे सबाह्न डूबे हुए भी हमसे जल मॉगनेकी चेष्टा करते हो, तुम क्या आत्मश्ञानका 
उपदेश करोगे * मगर बोला-महानुभाव | आपका कहना अक्षरशः सत्य है किन्तु अपने 
अज्ञानको भी तो देखो। तुम स्वयं आत्मा होकर आत्मज्ञानकी बात पूछते हो। यही बात 
तो तुम्हारे आत्मज्ञानकी बाधक है। ऐसा सुनकर वह स्वय प्रतिबोधको प्राप्त हुआ। इस 
प्रकार अनेक दृष्टान्तोंसे व्यवहारके द्वारा निर्चयका उपदेश दिया जाता हे ॥ < ॥ 


आगे परमार्थ और व्यवहारनतयसे श्रुतकेवलीका स्वरूप कहते हैं-- 
जो हि सुण्णहिगच्छह्ट अप्पाणमिण तु केवल सुद्ध । 
त सुयकेवलिमिसिणो भणति लोय-प्पईवयरा ॥ ९ |। 
जो सुयणाणं सव्व जाणइ सुयकेवर्लि तमाहु जिणा। 


णाणं अप्पा सब्ब जह्मा सुयकेवली तह्मा || १० ॥ 
( जुग्म ) 


अथ्थ--जो जीव निइ्वयकर इस अनुभवगोंचर केवल ( ज्ञेयभिन्न ) शुद्ध आत्माक्रो 
सम्यक्‌ प्रकार जानता हे उसे लोकके प्रदीपक गणधरादि मह।ऋषि श्रुतकेचली कहते है, अर्थात्‌ 
ऐसे जीबको परमार्थ श्रकेबी जानना। तथा जो सम्पूर्ण श्रुवज्ञानकों जानता दे वह भो 
श्रुतकेवली है, ऐसा जिन भगवान कहते है क्योकि सम्पूर्ण जो ज्ञान हे बह भी तो आत्मा ही 
है परन्तु वह व्यवहारसे श्रुतकेवली हे । 


विशेषार्थ--परमार्थश यहाँ पर विचार करनेमे उपयांगको तन्‍्मय करनेको अति 
आवश्यकता है। जो केवल आत्माको जाने वह तो निहचयसे श्रुतकेवली हे और जा सम्पूर्ण 
श्रुतज्ञानको जानता है बह व्यवहारस श्रुतकेवली हे, ऐसा भेद क्यो है ? इसका यह तात्पर्य 
हे--जो आत्मा श्रुतके द्वारा केवछ ( परसे भिन्न ) शुद्ध म्त्रीय आत्माकों जानता है वह श्रत- 
केषली है, यह तो परमार्थ हे, और जो सम्पूर्ण श्र॒तज्ञानका जानता है वह व्यवहार है 
क्योंकि बह परको उपाधि है । अथवा विचार करो कि जा सम्पूर्ण श्र॒तज्ञान है बह आत्मा है या 
अनात्मा ? यदि द्वितीय पक्षका अवलम्बन करोगे तो सबंथा ही असगत है क्योकि आत्म- 
द्रव्यस भिन्न जो आकाश, काल, धर्म, अधर्म तथा पुद्गल ये पाँच द्रव्य अनात्सस्व॒रूप हे, 
इनके साथ तो ज्ञानका तादात्म्य असभव ही है, अतण्ब अगस्या ज्ञान आत्मा ही है यही तो 
आया । इसीसे श्रुतज्ञान भी आत्मा ही है--ऐसी बस्तुकी व्यवस्था होनेसे जो केवल आत्माको 
जानता ह वह श्रुतकेवली हे, यही तो निष्कृषंस आया और ऐसा जो जानना है. सो परमाथे 
दे। इस प्रकार ज्ञान और ज्ञानां इन दोनामे भेदका कथन करनेबारा जो व्यवह्रनय है 
उसके द्वारा भी परसाथ्थमात्र आत्मा ही तो कहा गया, अतिरिक्त कुछ भी नहीं कहा गया। 
अथवा 'जो जीब श्रुतके द्वारा केबल शुद्ध आत्माकों जानता है. वह श्रुतकेवलो है” इस पर- 
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माथका प्रतिपादन करना अशक्य है, इसीसे जो सम्पूर्ण श्रतज्ञानको जानता हे बह व्यवद्यारस 
श्रतकेवली है, किन्तु यह व्यवहार परमार्थका प्रतिपादन करता है अत्तः इस ज्ञानस आत्मा ही 
को तो प्रतिष्ठा हुई, अतएवं इसको भी श्रुतकेदछी कहना स्बथा उपयुक्त हे । 


परमाथेसे तत्त्व अनिवचनीय है क्‍योंकि ऐसी व्यवस्था है कि जो द्रव्य, गुण व पयोयें 
हैं वे सब अपने-अपने रूपमे अनादिकालसे प्रवाहरूपसे चछे आ रहे दै। अन्य द्रब्यका 
अन्य द्रव्यमे, अन्य गुणका अन्य गुणमे तथा अन्य पर्योयका अन्य पर्यायमें सक्रमण नहीं 
होता । जब यह बात ह तब ज्ञानात्मक आत्मद्रब्य कालान्तरमें अनात्मद्रव्य नहीं हो सकता। 
आत्माका ज्ञानगुण आत्मामे ही तादात्म्य सम्बन्धसे रहता है, अन्य द्रव्य ओर अन्य गुणमें 
कभी भी सक्रान्त नहीं हो सकता। केंबल यह व्यवह्टार है कि आत्मा परको जानता है। 
वास्तवमे जब यह नियम हे कि ज्ञान ज्ञेयमे नहीं जाता और ज्ञय श्लानमें नही जाता, तब 
परको जाननेवाला ज्ञान हें इसका यह अथ है कि जिस तरह जिस समय दपंणके सम्मुख 
जो पदार्थ रहता है उस समय दर्पण उस पदाथके निमित्तसे अपनी स्वच्छतामें तदाकार 
परिणमता है, इसीसे छोग कहते है कि दपणमे घटपटादिक प्रतिबिम्बित हो रहे हैं, तत्त्व- 
दृष्टिसे दपणमे दपंणका ही परिणमन दृष्ट होता हे । इसी तरह आत्मा परपदार्थोंको जानता 
है, यद्द व्यवह्वार हांता ह | परन्तु परमाथंसे आत्मा आत्मपरिणाम ही को जानता है । अतः 
आचाय॑ महाराजने जा यह्द कद्दा हे कि जो श्रुतके द्वारा अपनी आत्माकों जानता दे बह 
परमाथसे श्रतकेवडी ह सो मनन करने योग्य तत्त्व है। इसांको यथाथ जाननेसे हम अनावि- 
विश्रमसे अपनी रक्षा करनेमे समर्थ हा सकते है ॥९-१०॥ 


आगे कोई प्रइन करता है कि व्यवहारनयका आश्रय क्यो नहीं करना चाहिए ? इसीका 
निम्न गाथा द्वारा उत्तर देते हैं-- 


ववदारो>भूयत्थों भूयत्थों देसिदो दु सुद्धणओ | 
भूयत्थमस्सिदां! खलु सम्माइट्टी हृवइ जीवो ॥११॥ 


अरथे--ऋषीइबरो ने व्यवह्ारनयकों अभूता्थ कहा हे और शुद्धनयकों भूताथे। 
जो जीब भूताथको आश्रित करता हे वह सम्यग्दृष्टि होता है । 


विशेषार्थ--सम्पूर्ण ही व्यवह्ारनय अभूत अर्थको प्रकाशित करता है यद्दी बात 
दृष्टान्त द्वारा दिखाई जाती हे। जैसे मेघोंसे बरसनेवाला जल यद्यपि नि्ंल रहता दे परन्तु 
भूमिमें पडते ही धूलि आदि विजातीय पदार्थोके सम्बन्धसे उसकी स्वाभाविक निमलछता 
विरोहित हो जाती है। उस कदम मिश्रित जलको पीनेवाले जो पुरुष हैं. उन्हें करंम और 
जलूका भेदज्षान नही है। भेदज्ञानके अभावसे उस जलछकी निर्मताका उन्हें अनुभव नहीं 
होता, वे मिश्रित जलको दी जल समझते हैं. परन्तु जिन पुरुषोने मिश्रजलमे कतकफलछकों 
घिस कर डाल दिया है तथा अपने पुरुषकार अर्थात्‌ पुरुषाथंसे उसकी स्वच्छताको प्रकट 
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कर छिया है वे वास्तविक जछका पान करते है और विवेकी कद्दलाते हैं। इसो तरह प्रक्‍त्ठ 
कमके विपाक द्वारा आत्माका जो सहज ज्ञायकभाव है वह तिरोहित हो जाता हैँ उस समय 
जो जीव आत्मा और कर्मके भदश्लान करनेमें असमर्थ रहता है बह व्यवहारमे ही मोहित 
नाना प्रकारकी इृष्टानिष्ट परिणतिका अनुभवन करता है, यदि मन्दकषायका उदय हुआ तो 
शुभ परिणामोका अनुभव करता है और तीत्र कषायका उदय हुआ तो अश्ञुभ परिणामोका 
अनुभवन करता है। परन्तु जो भूतार्थकों देखनेवाले है वे अपने प्रोढ़ विवकर्स शुद्धनयके 
द्वारा आत्मा और कर्मोंको प्थक-प्रथक्‌ करते हुए अपने पुरुषकार अर्थात्‌ पुरुषार्थक द्वारा 
सहज ज्ञायकभावको प्रकटकर उसीका अनुभव करते है। इसीसे जो भूताथथका आश्रय करने- 
वाले हैं वे ही सम्यग्दृष्टि होते हैं और जो इनसे भिन्न है अर्थात्‌ मात्र अबूताथंक्रा आश्रय 
करते है वे मिथ्यादृष्टि कहलाते हैं। अतः कतकफलसम होनेसे शुद्धनयका आश्रय करना उप- 
युक्त हे और असत्‌ अर्थेको कहदनेवाला जो व्यवहारनय हे वह आश्रय करने योग्य नही है । 

यह आत्मा अनादिकालसे व्यवहारमे छीन हो रहा हे और इसीसे अपना मल्ा-बुरा 
सुख-दुःख आदि जो कुछ है उसे परपदार्थोंसे ही मानता है। यदि किन्हीं बाह्यपदार्थोसे 
दुःख हुआ तो उन्हें अनिष्ट मान उनसे दूर भागनेकी चेष्ट! करता है, और वे हा पदार्थ यदि 
सुखमें निमित्त पड गये तब उनसे चिपटनेकी चेष्टा करता है। यहाँ पर तत्त्वदृष्टिसे देखा 
जाबे तो सभी मिथ्या विचार प्रतीत होते है क्योकि जगतमे न तां कोई पदार्थ दुःखदायी है 
ओर न सुखदायी है, हमारी अज्ञानता ही उन्हें. सुखकर और दुःखकर कल्पना करा रही है | 
जिस कालमें वे पदार्थ हमारो इच्छा या रुचिके अनुकूल होते है उस कालमे हम उनका 
सग चाहते है। मोहके कारण नाना प्रकारके अनर्थोंसे भी उनकी रक्ष! ऋरते है। यहाँ तक 
देखा गया है कि अपने बच्चेके लिए दयादु-से-दयाल्ु भी मनुष्य गायका दूध, उसके पाते 
हुए बालकसे छीनकर पात्रमे दुह्न छेते है। यह कथा तो छोडो, जो वस्तु हमें इट्ट ह उसे स्वय 
खाते हुए त्यागकर बाछकके अथ रख छेते है । छोकमे यहाँ तक देखा गया ह कि मृगी स्व- 
कीय बालककी रक्षाके अर्थ सिंहिनीके सम्मुख चली जाती है । इस प्रकार यह जीव अनादि 
कालसे इन परपदाथ?मे मोहित दो रहा है। उसे सत्थभूत अथका बोध करानेके लिए गशड्- 
नयका उपदेश ह--भाई ! तुम्हारी आत्माकी परिणति ज्ञायकभावसे भरी हुई हे, ज्ञयका 
उसमे अश भी नहीं जाता, यह्‌ जो परके साथ ज्ञेयज्ञायकसम्बन्ध ह उसीमे तुम्हे भ्रमसे 
विपरीत भान होता हे । वास्तवमे तो तुम्हारा निजस्बरूप शुद्ध-बुद्ध हे, तुम ज्ञानघनके पिण्ड 
हो, यहू सब परपदार्थ तुमसे मिन्न है, इनके साथ तुम्हारा केबल ज्लयज्ञायकसम्वन्ध हे, 
इससे अधिक जो तुम्हारी कल्पना दे वह ससारको जननी है। अतः यदि कल्याणक अभिल्ापी 
हो तो इस क्लेशकारिणी कल्पनाके जालमें मत आओ और जो स्वकीय ज्ञायकमाव ह उसकी 
भावना करो, यही भावना संसारसमुद्रसे संतरणके लिये नोकाका काम देगी । 


तब क्या व्यवह्दारक्ों सबंथा स्थाग देना चाहिए ? नहीं, यह हमारा ताल नहीं, 


के हे 
जबतक यथाथंका छाम न हो तबतक यह भी प्रयोजनवान्‌ ह--किन्ही जोबोके किसी कालमे 
यह व्यवद्दारनय भी प्रयोजनवान्‌ हे ॥११॥ 
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भागे पात्रभेदसे निन्‍चय ओर व्यवहार दोनो नयोकी उपयोगिता दिखाते हैं-- 
सुद्भी सुद्भादेसो णायव्यों परमभावदरिसीहिं | 
ववहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे ट्विदा भावे ॥१२॥ 


अर्थ--जो परमभावको देखनेवाले हैं उनके द्वारा तो शद्ध तक्ष्चका कथन करनेवाला 
शुद्ध नय जाननेके योग्य है ओर जो अपरमभावमे स्थित हैं उनके लिये व्यवहारनयका उपदेश 
कायकारी है | 

विशेषायं--जेसे छोकमें देखा जाता है कि जिन्होंने सुवर्णको शुद्ध करते-करत अन्तके 
पाकसे शद्ध सुबणकी प्राप्ति कर छी है उन जीवोंको प्रथमादि पाकसे कोई प्रयोजन नहीं है 
क्योंकि सुबर्णको शुद्ध करनेके लिए सोलह बार ताब देनेकी आवश्यकतः होती है, जिन्होंने 
सोलह ही ताव देकर गञद्ध सुवणकी प्राप्ति कर ली उन जीवोको एकसे लेकर सोलह तक किसी 
भी तावकी आवश्यकता नहीं रहती । इसी तरह जो जीव अन्तिम ताबसे उतरे हुए शद्धू 
सुवणके समान परमभाव--उत्कृष्ट आत्मस्वभावका अनुभव करते है उन जीवोके प्रथम, 
द्वितीय आदि अनेक तावोकी परम्परासे पच्यमान सुबर्णे समान अपरमभाव अनुत्कृष्ट 
मध्यमादि आत्मस्वभावके अनुभवकों शन्‍्यता रहती है । अतः शद्धृद्र्यका ही प्ररूपक होनेसे, 
जिसने कभी स्खछित नहीं होनेवाले एक आत्मस्वभावकों ही समुद्यातित--प्रकाशित किया 
है, ऐसा शद्धनय ही उनके लिये प्रयोजनवान हे किन्तु जिस तरह जो जीब अभी प्रथम, 
द्वितीयादि पाकसे सुबर्णकी जघन्य, मध्यमादि अवस्थाओऊो ही प्राप्त हो रहे है उन जीवोको 
जबतक शुद्ध सुवणका छाभ न हो तबतक अपने योग्य ताव ( ऑँच ) देनेकी आवश्यकता है 
क्योंकि उन्हे अभी पयन्तपाकसे निष्पन्न शुद्ध सुवणका लाभ नहीं हुआ है । इसी तरह जिन 
जीबोंको जबतक अन्तिम तावसे उतरे हुए शद्ध सुवणके समान आत्माके परमभावका अनुभव 
नहीं हुआ है अथोत्‌ शुद्ध आत्माका छाभ नहीं हुआ है तबतक बिचित्रवणमालिकाके तुल्य 
होनेसे अनेक अवस्थाओका कथन करनेवाढ्य व्यवहारनय उनके छिये प्रयोजनवान हे 
क्योंकि तीथ और तीथंफलकी प्रवृत्ति इसी प्रकार होती है । उसा कि कहा गया हैं-- 

जद जिणमअ पवज्जह तो सा ववहार-णिच्छए मुयह । 
एकेण बिणा छिज्जद तित्थ अण्णेण उण तच्च |। 


अर्थ--यदि जिनेन्द्र मगबानके मतकी प्रवृत्ति चाहते हो तो व्यवहार और निईइ्चय-- 
दोनोंही नयोंकों मत त्यागो, कथोंकि यदि व्यवहार नयको त्याग दोगे तो तीथंकी प्रवृक्तिका छोप 
हो जावेगा अर्थात्‌ धर्मका उपदेश हो नहीं हो सकेगा। फलतः धर्मतीर्थका लोप हो जावेगा । 
ओर यदि नि३चयनयको त्याग दोगे तो तक्त्वके स्वरूपका ही छोप हो जावेगा, क्योकि तत्त्वको 
कहनेवाला तो वही हे । इसी अथंको श्रोअम्रतचन्द्र स्वामीने बहुत ही सुन्दर पद्मोमे कहा है-- 
भालिनीछन्द 
डउसयनयविरोधध्यंसिनि स्थात्पदाडुू 
जिनवचसि रमन्ते ये स्वयं वान्तमोहा । 
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न अर 
लपदि समयसार ते पर ज्योतिरुच्चे- 
रनचवमनयपक्षाक्षुण्णमीक्षन्त एवं ।। ४ ॥ 


अर्थ--निर्चय और व्यवहारनयोंके विषयमे परस्पर विरोध है क्योकि निश्चयनय 
अभेदको विषय करता हूं और व्यवहारनय भेढकों भ्हण करता है, किन्तु इस विरोधका 
परिहार करनेवारा स्यात्पदसे अक्लित श्रीजिनप्रभुका वचन है। उस बचनमे, जिन्होंने 
स्वय मोहका वमन कर दिया है वे ही रमण करते हैं और वे ही पुरुष शीघ्र ही उस समय- 
सारका अवलोकन करते हैं जो कि अतिशयसे परम ज्योति स्वरूप हे, नवीन नहीं अथोत्‌ 
दब्यदृष्टिसे नित्य है, [ केवछ कमके सम्बन्धसे तिराहित था, भेदज्ञानके बलसे जब मोहादि 
सम्बन्ध दूर द्वो गया तब पर्यायरूपसे व्यक्त हो गया ] और अनय पक्ष--एकान्त पक्षसे 
जिसका खण्डन नहीं हो सकता । 


भमालिनोीछन्द 


ब्यवहरणनय स्वाद्यग्यपि प्राक्पदवब्या- 

मिह निहितपदाना हन्त [दत्त] हस्तावछम्ब । 
तदपि परममर्थ चिच्चमस्कारमात्र 

परचिरहितमन्त पहयता नेष किश्लित्‌ ॥ ७ ।। 


अर्थ--यद्यपि पहली अवस्थ'मे जिन जीवोने अपना पद रखा दे उनके लिये व्यवह्दार- 
नयका सखेद हम्तावलूम्बन लेना पडता है तथापि परसे भिन्न चैतन्यचमत्कारमात्र परम 
अथका जो अन्तरज्ञमे अवछोकन करते है अथात्‌ ऐसे चिचुचमत्फारमात्र परम तत्त्वकी जो 
श्रद्धा करते हैं-उसमे लीन होकर चारित्रभावक्रा छाभ करते है उन जीवोंके लिये यह 
व्यवह्यारनय कुछ नहीं हे अर्थात निष्प्रयाजन हू । जेसे काई मलुष्य किसी कार्यकी सिद्धिके 
छिये उसके अनुरूप कारणकूट--सामजीक। एकत्र करता था, पर कार्य सम्पन्न होनेके अनन्तर 
उस कारणकूट--सामग्रीकी कोई आवश्यकता नही रह जाती। अथवा तबतक मनुष्य नौकाको 
नहीं छोडता जबतक तीरको प्राप्त नहीं हो जाता, तीरको प्राप्त हो जाने पर नौकाकी कोई 
आवश्यकता नहीं रद्द जाती। इसी तरह शुद्धस्वरूपके श्रद्धान, ज्ञान तथा चारित्रके प्राप्त दोनेपर 
डसके लिये अशुद्ध ( व्यवहार ) नयकी आवश्यकता नहीं रह जाती | 


शार्दूलविक्रीडितछन्द 
एकत्वे नियतस्य झुद्धनयतो व्याप्तुयदस्यात्मन 
पूर्णशानघनस्थ दुशनमिह वच्यान्तरेभ्य प्थक । 
सम्यग्दशनमंतदेव नियमादात्मा च ताचानय 
तन्मुकतवा नवतत्त्वसन्ततिमिमामात्माध्यमेकोउस्तु न ॥ ६॥ 
अर्थ-शुद्धनयको दृष्टिसे आत्मा अपने एकपनमें नियत है, स्वकोय गुणपर्यायोंमे व्याप्त 
होकर रहता दे तथा पूर्णक्षानका पिण्ड है ऐसे आत्माका आत्मात्तिरिक्त द्रव्योंसे जो भिन्न 
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अवलोकन है अर्थात्‌ संसारके समस्त द्वव्योंसे उसका प्रथक्‌ अनुभवन है इसीका नाम 
सम्यग्दशन हे, इसीके द्वोते ही आत्माका जो ज्ञान है वह सम्यरज्ञान कहछाता हे। वास्तवमें 
ज्ञानमे जो मिथ्यापत हे वह स्वतः नही किन्तु जबतक आत्मामे परसे भिन्न अपनी यथाथ-- 
प्रतीति नहीं होती तबतक यथार्थ ज्ञान भी नही होता | जैसे कामछा रोगसे पीड़ित मनुष्य 
श्डको नहीं जानता, सो नहीं है किन्तु कामछा रोगसे उसमे पीतत्वका भान करता है, रोगा- 
पहरणके अनन्तर ही उसे इवेत श्ढका भान होने छगता हे। इसी प्रकार मिथ्यात्वके डद्यमें 
यह जीव शरीरको आत्मा मानता है, मिथ्यात्वके जानेके बाद आत्माकों आत्मा और परको 
पर जानता है । इस जाननेमे मुख्यतः मिथ्याभावके जानेकी द्वी महिमा है । अतः आचाय 
महाराजका कहना है कि जो शुद्धनयके बलसे परसे भिन्न केवल शुद्धचिद्रप आत्माको 
देखते है उन्हींके सम्यग्दशनकी प्राप्ति होती हैं। ओर यह जो सम्यग्दशन है सो आत्मा 
तावन्मात्र है--सम्यग्दश नके प्रमाण है क्योंकि गुण और गुणीमें प्रदेशभेद नहीं है । इसीसे 
आचार्य महाराजने कहा है कि नवतत्त्वको सन्‍्ततिको छोडकर हमारे फेवछ एक आत्मा ही 
हो अर्थात्‌ परसे भिन्न शुद्ध आत्माकी प्राप्ति हो । 


उपयुक्त कथनका यह तात्पये हे कि व्यवद्दारनय आत्माको नानारूपसे व्यवहारमें 
लाता है। जेसे एक ही पुरुष स्वीय पिताकी अपेक्षा पुत्रशब्दसे व्यवह्त होता है तथा स्वकीय 
पुन्नकी अपेक्षा पिवाशब्द्से कहा जाता हे । अपने गुरुकी अपेक्षा शिष्यशब्दसे प्रतिबोधित 
होता हे तथा निज शिष्यकी अपेक्षा वही गुरूशब्दसे पुकारा जाता है। मातुलकी अपेक्षा 
भानजा ओर भानजाकी अपेक्षा मातुलशब्दसे घोषित होता है... इत्यादि नाना सम्बन्धोंके 
होने पर भी परमाथसे पुरुष नाना नहीं हे । इसी प्रकार एक ही आत्मा व्यवद्ारनयसे अनेक 
पर्यायोंका आल्म्बन छेनेके कारण नाना होकर भी द्रव्यदृष्टिसे नाना नहीं हे। निरचय 
ओर व्यवहार दोनो ही नय अपने-अपने विषयमे प्रमाण है क्योकि श्रुतज्लानके अंश है। जेसे 
अशुद्धनयको दृष्टिमे आत्मा नाना ओर शुद्धनयको दृष्टिमे एक तथा प्रमाणदृष्टिमें एकानेक है। 
वस्तुतः जो हे सो है क्‍योंकि वस्तु अनिवंचनीय हे । 


केवल एक अंशका श्रद्धान सम्यग्दशशन नहीं हे क्योंकि बहू तो वस्तुका एकदेश हे। 
जैसे एक रुपयेमे चौसठ पसे होते हैं, अब उसमे पाव आनाका विचार कीजिये। क्या वह 
रुपया है ? नहीं, यदि पाव आनामे रुपयेक्रा व्यवहार किया जावे तो एक रुपयेके स्थानमें 
चौसठ रुपयोका व्यवष्दार होने लगेगा जो कि सर्बथा असंगत हे और यदि पराव आना 
रुपया नहीं है तो इसो तरह दूसरा पाव आना तथा तोसरा पाव आना आदि सभी रुपया 
नहीं है तब रुपयाके व्यहारका अपलाप ही हो जावेगा, अतः पाव आना न तो रुपया है और 
न रुपयासे भिन्न दे, किन्तु एक रुपयेका €४7 अंश है। इसी तरह वस्तु, द्रब्यके भेदाभेद 
की अपेक्षा दो अश्ञ रूप हे, उन दोनों अशोंकी श्रद्धा ही सम्यग्दशंन है। यहाँ पर केवछ 
शुद्धनयकी मुख्यतासे कथन है, इसीसे उसके द्वारा जानी हुई शुद्ध आत्माकी श्रद्धाको सम्य- 
र्दञ्नन कट्दा हे। शुद्धनयसे सम्यग्द्शनका स्वरूप कहनेका प्रयोजन यह दे कि शुद्धनयके द्वारा 
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प्रतिपाद्य जो आत्माकी शुद्ध अबस्था दे बह उपादेय है ओर व्यवद्दारनयके द्वारा प्रतिपा 
जो अशुद्ध अवस्था है वह देय है। आत्मद्रव्य शुद्धाशुद्ध अवस्थाओंका पिण्ड है अतः उन 
सब अवस्थाओको लक्ष्यमे रखने पर आत्मद्रव्यकी पूर्णता है। आत्मा स्वथा शुद्ध ही 
है अथवा सर्वथा अशुद्ध हो दे ऐसी श्रद्धा एक अशकी श्रद्धा है। अथवा सम्यर्दशन तो 
निर्विकल्प गुण है । उसके होते ही आत्माका जो ज्ञान है वह यथाथे हो जाता है और 
डसीको उपचारसे सम्यर्दर्शन कद्दते है । यही कहा है-- 

मिथ्याभिप्रायनिमुक्तिर्शानस्थेष्ट हि दशनम्र्‌ । 

शानत्व चाथथविज्ञप्तिश्नर्यात्व॑ कमहन्तृता ॥ 


अर्थ--जब आत्माका विपरीत अभिप्राय चला जाता है तब उसके ज्ञानको दर्शन 
कहते हैं और अरथकी विज्प्तिको ज्ञान कहते है तथा कर्मके नाश करनेको शक्तिका नाम ही 
धारित्र है | 


अतः शुद्धनयायक्त प्रध्यग्ज्योतिश्रकास्ति तय । 
नवतसक््गतत्वे5पि यदेकत्व न मुन्चति ॥ ७ ॥ 


अर्थ--अतः शुद्धनयके द्वारा परपदार्थसे भिन्न और अपने स्वरूपसे अभिन्न आत्मज्योति 
का विकास होता हैं । बह आत्मज्योति यद्यपि नवतत्त्वक साथ मिल रही हे तथापि अपना 
जो एकल्वपना है उसे नही त्यागती हे । 


आत्मा परपदार्थंके सम्बन्धसे नवतत्त्वोंमें सम्बद्ध होनेफे कारण यद्यपि नाना प्रकार 
दीखता है तथापि जब इसका प्रथक्‌ विचार किया जाता हे तब अपने चेतन्यचमत्कारलक्षण- 
के कारण यह भिन्न ही हैे। जेस नट नानाग्रकारके स्वांग रखकर भी अपने मनुष्यपनस 
एक ही है ॥ १२॥ 


आगे भूतार्थनयसे जीवाजीवादि पदार्थोका जानना सम्यग्दर्शन है यह कहते हैं-- 
भूयत्थेणामिगदा जीवाजीवा य पुण्ण-पाव च । 
आसव-संवर-णिज्जर-बधो मोक्खों य सम्मत्तं ।। १३ ॥ 


अर्थ--भूतारथनयके द्वारा जाने हुए जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आख्नरव, सबर, निजेरा, 
बन्ध ओर मोक्ष ये सम्यक्‍त्व हैं अर्थात्‌ इन नो तक्त्वोंकी यथार्थ प्रतीति जिस गुणके विकास 
होने पर होती है उसीका नाम सम्यकत्व है । 


बिशेषार्थ--जबतक आत्मामें सम्यग्दर्शनगुणका विकास नहीं होता तबतक यह 
आत्मा मिध्यादृष्टि ओर अज्ञानी रहता है और इसो कारण परपदार्थोर्में अपना संकल्प करता 
रहता है। यद्यपि ज्ञानादि गुणोके कारण आत्मा परपदा्थोंस भिन्न है, कोई भी पदार्थ अपने 
स्वरूपको छोडकर अन्यरूप नहीं होता, परन्तु क्‍या करे ? मतबालेकी तरह अ्ान्त होनेसे 
मनमें जो कल्पना उठ गई उसीका उपयोग करने छगता है । कभी सत्य कल्पना भी डठती 
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है परन्तु उसका गाढ़ श्रद्धान नहीं द्वोता।! मिथ्यादृष्टि जीब नाना प्रकारके संकल्पों द्वारा 
अपनेको नाना मानता है परन्तु जिसके सम्यग्दर्शनका विकास हो जाता है उसका ज्ञान आख- 
बादि पदार्थोको यथार्थ जानने छगता है | यही कारण है कि वह इन नव तत्त्वोंमें, जो संसार 
के कारण हैं, वे चाद्े शुभ हों, चादे अशुभ हों, उन्हें देय समझता है और जो संसार-बन्धनका 
छेदन करने बालछे हैं उनमे उपादेय बुद्धि कर अपनी प्रवृत्ति करता है। इसीसे स्वामीने लिखा 
हे कि | जो जीबादिक नो तत्त्व हैं वे भवार्थ नयके द्वारा जाने जानेपर सम्यन्दर्शनको उत्पन्न 
कराते हैं। 

ये जो नव तत्त्व हैं वे अभूतार्थ नयसे कह्दे गये हैं क्योंकि आत्मा तो वास्तवमें 
एक है, अखण्ड है, अविनाशी है और यह जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आखब, संवर, निजरा, 

बन्ध और मोक्षरूप जो नव तत्त्व है वे भेददृष्टिसे कद्दे गये हैं। इनमें भतार्थ नयसे देखा 

जावे तो जीब एक है, उसके एकपनको जानकर शुद्धनयके द्वारा निर्णीत आत्माकी जो अलु- 
भूति है वही तो आत्मख्याति है। उसीके लिये यह नव तत्त्वोंका विस्तार अभताथ नयसे 
निरूपित फिया गया है । 

उन नत्र तक्त्वोंम बिका्य और विकारक पुण्य और पाप ये दोनों हैं. अर्थात्‌ पुण्य और 
पापरूप जो आत्माके परिणाम है वे स्वय विकारयोग्य हैं और विकारके उत्पादक भी हैं | इसी 
तरह आखाब्य ओर आख्राबक ये दोनों द्वी आखब है अर्थात्‌ आख्रवभाव, आख्लाव्य है और 
आगामी आखबका कारण भी है। इसी तरह संबार्य और सवारक ये दोनों संचर है अथीत्‌ 
संबरभाव, स्वयं निरोधरूप हे ओर आगामी कर्मोंके निरोधका कारण भी है। इसी तरहदद 
निर्जये और निजेरक ये दोनों भाव निजेरा है अर्थात्‌ निजरारूप जो भाव है वह स्वयं 
निज रणस्वरूप है और निर्जराका करने बाला भी है। इसी तरद्द बन्ध्य और बन्धक ये दोनों 
ही बन्ध हैं अर्थात्‌ जो बन्धभाव है वह स्वय बन्धने योग्य है और बन्धनका करने वाला 
भी है। इसो प्रकार मोच्य और मोचक ये दोनों ही मोक्ष हैं अर्थात्‌ जो मोक्षमाव है वह 
मोक्ष होने योग्य ओर मोक्षका करनेबाला भी है । 

एक ही पदार्थमे नबतत्त्व नहीं बन पकते । आत्मा अपने आप आख्रव, बन्ध, सबर, 
निजरा, मोक्ष, पुण्य और पापरूप परिणमनको प्राप्त नहीं हो सकता, अतः जीब और अजीब 
इन दोनोके मिलनेसे इन आखवादि पदार्थोंका उत्पाद होता है ऐसा माना गया है। जीव 
नामक पदार्थमे अनेक शक्तियों हैं। उनमे एक विभावशक्ति भी है और योगशक्ति भी 
हे। ये शक्तियाँ निमित्त पाकर जीवमें प्रदेश-चब्ललता और कछुषताको उत्पन्न ऋरतो हैं.। 
जिसके द्वारा आत्मामे आखसत्रव और बन्ध होता है। तथा जब तोब्र कषाय होती हे तब 
पापके कारण अशुभ और जब मन्द कषाय होती दे तब पुण्यके कारण शुभ परिणाम होते 
है जो कि आत्मामें पाप और पृण्यकी परिणति करते हैं। तथा जय आत्मा बन्ध-फलका 
अनुभवन करता दे तब बह कर्म रस देकर खिर जाता है उसे निजरा कहते हैं। ऐसी निर्जरा 
सम्यग्दशनके पहले सब जीवोंके होती है परन्तु उसका मोक्षमार्गमें कोई उपयोग नहीं 
होता। जब आत्मामें परिणामोंकी नि्मछता होनेसे विपरीत अभिप्राय निकल जाता द और 
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सम्यग्दर्शनका छाभ हो जाता है तब संवरपूर्वक निर्जरा होने लगती है । और जब गुणस्थान- 
परिपाटीसे क्रम-क्रमसे परिणामोंकी निमेठता बढने लगती हे तब उसी क्रमसे संबर 
बढ़ने लगता है । इस तरद्द ग्यारह, बारह ओर तेरहवे गुणस्थानमे केबल साताबेदनोयका 
आसख्रव रह जाता है, शेष प्रकृतियोंका संबर हो जाता ह. और अन्तमे चतुदंश गुणस्थानमें 
उसका भी संवर हो जाता दैे। अघातिया कर्मोंकी जो पचासी प्रकृतियाँ सत्तामे रह जाती हैं 
उनकी भी उपान्त्य और अन्त्य समयमे निज रा कर आत्मा मोक्षका छाभ करता है । इस तरह 
ये नव तत्त्व पदार्थदय--जीव-अजीबके सम्बन्वसे द्वोते दै। बाह्य दृष्टिसे जीव और घुढछकी 
जो अनांदि कालसे बन्धपरयाय प्रवाहरूपसे चली आ रही है यदि उसकी अपेक्षासे 
विचार किया जावे तो एकपनसे अनुभूयमान होने वाले ये नव तत्त्व सत्याथे हैं. और मिश्निता- 
वस्थाकों छोडढकर केवल जीबद्रव्यके स्वभावकी अपेक्षासे विचार किया जावे तो अभूता्थ 
हैं । केवछ न जीवद्रव्य नवरूप हो सकता है और न केबछ अजीब (पुद्वल) द्रव्य ही नबरूप हो 
सकता है | जेसे नमक, मिच, खटाई, यदि इनको मिलाया जावे तो नमक-मिच, नमक-खटाई, 
मिच-खटाई और तोनोको मिलाया जावे तो नमक-मिचे-खटाई इस तरह अनेक स्वाद द्वो 
जाते हैं। यदि तीनोको प्रथक-प्थक रखा जावे तो मिश्रमे जो स्वाद आता है वहू केवलमे 
नहीं आ सकता | इसी तरह जीवमे जो आसख्रवादि होते है बह पुदूगलसन्बन्धसे ही हैं, 
केवल जीबगे तो एक ज्ञायकभाव दी है और अन्तमे पुदूगलका सम्बन्ध विच्छेद होने पर 
वही रह जाता है। अत एवं केवल जीवके अनुभवमें ये नव तत्त्व अभूतार्थ हैं। इसलिये 
इन नव तत्त्वोंमे भूतार्थनयसे विचार किया जावे तो केबछ एक जोव ही भूताथे हे तथा 
अन्वरंष्टिसे ज्ञायकभाव जीव हे। जीवके विकारका कारण अजीब है, जब ऐसी व्यवस्था हे तब 
जीवके बिकार पुण्य, पाप, आख््रव, संवर, निर्जरा, बन्ध और मोक्षरूप हैं और ये अजीबके 
विकारके कारण हैं। इसी तरह अजीवरूप भी पुण्य, पाप, आख्रव, संबर, निज रा, बन्ध और 
मोक्ष हैं ओर ये जीवके विकारके कारण है। ये जो नौ तत्त्व हैं इनका यदि जीवद्रव्यके स्व- 
भावको छोड़कर स्वपरनिमित्तक एकद्रव्यपर्यायरूपसे अनुभव किया जावे तो ये भूताथे हैं और 
सकलछ काल्‍मे अपने स्वभावसे स्खलित न होने वाले जीवद्रव्यके स्वभावको लेकर विचार किया 
जाबे तो अभूताथ है । इससे यद्द निष्कर्ष निकछा कि इन नव तत्त्वोमें भूतार्थनयके द्वारा 
एक जीव ही प्रद्योतमान है क्‍योंकि बह द्रव्य हे। द्रव्य स्थास्नु ( नित्य ) है, पर्याय अस्थास्नु 
( अनित्य ) हे अतएव नहवर है। इस प्रकार एकपन कर द्योतमान जीब शुद्धुनयके द्वारा 
अनुभवका विषय होता है और जो यह अनुभूति है वही आत्मख्याति है तथा आत्मख्याति 


द्दी हक हे, इस रीति से यह समस्त कथन निदोष है। अभृतचन्द्रस्वामीने 
कहा हे-- 


चिरमिति नवतश्वच्छक्ममुश्नीयमांन 
कनकमियव निसग्न वणमाकाकलछांपे । 

अथ सततविधिकत हश्यतामेकरूपं 
प्रतिपदृमिद्माश्मज्योतिर्धोतमानस्‌ ॥ ८ हे 
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अथ--चिरकालसे यह आत्मज्योति नवबत्त्वके अन्तस्तलूमें लुप्त-सी हो रही है । जेसे 
बर्णमाछाकलापमें अथात्‌ मिश्रित अन्य द्रव्योंके वणेसमूहमें सुबर्ण मग्न रहता हे, किन्तु जैसे 
पाकादिक्रिया द्वारा शुद्ध सुवर्ण निकाला जाता है, ऐसे ही यह आत्मज्योति भो शुद्धनयके द्वारा 
विकासमे लायी जाती हे। अतएव है भव्यात्माओ ! इसे निरन्तर अन्य द्रव्यों तथा उनफे 
निमित्तसे होने वाले नेमित्तिक भावोंसे भिन्न एकरूप देखो । यह आत्गज्योति भ्रत्येक पर्योयमे 
चिच्चमत्कारमात्रस प्रकाशमान है । 


इस संसारमें यावत्‌ द्रव्य है वे सब अपने-अपने गुण-पर्यायों द्वारा दी परिणमन करते 
हैं। यदि कालछकी विवक्षा की जावे तो सभी द्रव्योके परिणमन नाना हैं। उनमे आकाश, काल, 
धर्म और अधम ये चार द्रव्य सदा एक ( सदृशपरिणमन ) रूप ही रहते हे, किसी भी कालमे 
उनका विसदृश परिणमन नहीं होता, क्योकि उन द्र॒व्योमें बिभावशक्तिका अभाव हे। शेष 
जीव और पुद्गछ द्रव्य परस्पर निमित्त पाकर नाना प्रकारके परिणमनके करता होते है क्योकि 
उनमें विसट्॒शा परिणमन कराने बाली विभाषशक्ति विद्यमान है। यही कारण है. कि जीव 
ओर पुद्गरुमें यह आसत्रवादिक परिणमन होता है । 


अब यहाँ विचार करनेकी परमावश्यकता है। यह जो ( दृश्यमान ) परिणसन है 
बह्द सम्यस्दृष्टिके भी होता है ओर मिथ्यादृष्टिके भी होता हे, किन्तु मिथ्यादृष्टि मात्र पर्योयमे 
अहंता--अहंभाव धारण कर ससारका पात्र होता है | सम्यरदृष्टि भी यद्यपि पर्यायको अपनी 
जानता हे परन्तु वह यद्द मानता है कि यह जो पर्याय निष्पन्न हुई है वह विजातीय द्रव्यके 
सम्बन्धसे हुई हे अतएव स्वभावरूप ओर स्थिर नहीं हे, कारणके अभावमें मिट जावेगा, 
आकुलताकी उत्पादक है तथा आखवादिकी जनक है । अतः बतसानमें उसे अपनी मान कर 
भी उसके प्रथक्‌ करनेकी चेष्टा करता है। यदि सबंधा अपनी न समझे तो उसे प्रथक 
करनेका जो प्रयास हे बह सब व्यथ हो जावे ओर इसी तरह रागादि विभाव या आखवादि 
सबंधा आत्माके नहीं हैं. ऐसा समझे तो रागानुत्पत्तिकों संबर और बन्धफलानुभवको 
निजेरा कद्दा है बह सब व्यर्थ हो जावे तथा मोक्षका जो लक्षण 'बन्धहेत्वभावनिजराम्यां 
कतनकम विध्रमोक्षों मोक्षः' कहा गया है वह सब भी असंगत हो जावे। अत आत्माका जो 
एकपना कह्दा गया है वह शुद्धनयको दृष्टिमे हे, अशुद्धनय--पर्यायदृष्टिमे नही है । परन्तु जो 
जीव सबंथा पर्यायमें ही अपना अस्तित्व मान रह्दे हैं. और द्रव्यसे पराडमुख है उन्हें यथार्थ 
बस्तु अवगत करानेके लिये तथा पयोयके कारण जो नानात्व बुद्धि हो रही हैं उसके निवारण 
के अथ्थ आचार्यप्रभुका कहना है कि एकपनकर जाना हुआ जो शुद्धात्माक्ा विषय हे वह 
वस्तु, नानापयोयोंमे रहता हुआ भी अपने एकत्वको नहीं छोडवा। जैसे सुवर्णद्रव्य किट्ट- 
कालिकादि परद्रव्यके सम्बन्धसे अनेक अवस्थाओंको धारण करता हुआ भी द्रव्यदृष्टिसे 
स्वकीय सुबर्णताको नहीं त्यागता, इस तरह द्रव्यदृष्टिसे कोई हानि नहीं, परन्तु पर्यायदृष्टिसे 
हानि अवश्य हुई। उस सुवर्णको यदि वसनन्‍्तमालिनी बनाना चाहो तो बेच्य तत्काल कहेगा 
कि यह भशुद्ध सुबर्ण हे, इसका उपयोग दबाईमें नहीं होता, क्योंकि इसकेव णौदिगुण विकृत 
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हैं, गुणकारी नहीं हैं। इसी तरद्द जो आत्मा परपदार्थोंके सम्बन्धसे मोदी हो रहा है उसके 
चारित्रादि गुण भी बिकारी हैं, अतः यह आत्मा अनन्त सुखका पात्र नहीं हो सकता | अनन्त 
सुख आत्माका एक अनुपम विकासरूप गुण है, इसके लिये ही मद्दापुरुषोंने भ्रयास किया 
और इसके भोक्ता हुए तथा अब भी जो सम्यर्ज्ञानी पुरुषार्थ कर रहे हैं वे इसीके अर्थ कर 
रहे है, अतः इन परपदार्थोंके सम्बन्धसे होने वाली नानापनकों बुद्धिको तव्यागकर आत्माके 
एकपनका अनुभव करो, जो संसार-दुःखसे छूटनेका मूल उपाय है । 


इस प्रकार एकपनकर जानी हुई जो आत्मा है उसके जाननेके उपाय प्रमाण, नय और 
निक्षेप हैं। ये उपाय भी अभूताथे हैं। इनमे एक जीव ही भूतार्थ हे । प्रमाण दो तरहका 
हैे--एक प्रत्यक्ष और दूसरा परोक्ष । जो प्रमाण परकी अपेक्षा न कर केवल आत्मद्रव्यके द्वारा 
हो उत्पन्न होता है उसे प्रत्यक्ष कहते हैं। बह प्रत्यक्ष सकल और विकलके भेदसे दो तरइका 
है। सकतप्रत्यक्ष केवलो भगवानके होता है, उसे फेवलज्ञान कहते हैं। ओर विकल 
प्रत्यक्ष अवधिन्नान तथा सनःपर्यय ज्ञानके भेदसे दो प्रकारका द्वोता है। उनमे अवधिआन 
असयमी और सयमी दोनोंके होता दे किन्तु सनःपययज्ञान संयमीके ही होता दे। इनमें 
अधधिज्ञान भी देशावधि, परमावधि और सबोवधिके भेदसे तीन प्रकारका होता है। इनमें 
परमावधि, स्वोवधि और देशावधिका उत्कृष्ट भेद संयमीके ही द्वोता है। अवधिश्ञान 
सामान्यरूपसे मिथ्यादृष्टि और सम्यर्दृष्टि दोनोंके ही होता दे किन्तु मनःपर्य यज्ञान ऐसा 
नहीं है, वह तो सयमीके हो होता है । 


परोक्ष ज्ञान मति और श्रुतके भेदसे दो प्रकारका हे । इनमे मतिज्ञान इन्द्रिय और मनसे 
उत्पन्न होता है । असश्ञी जीवोंके इन्द्रियजन्य ही मतिज्ञान हे परन्तु सज्ञी जोबोके इन्द्रिय और 
मन दोनोंसे उत्पन्न होनेवाला मतिज्ञान दे । सज्ञा जीवोंका श्रुतज्ञान भी मन तथा इन्द्रियोंसे 
उत्पन्न होता दे ओर असंज्ञी जीबॉफे इन्द्रियो द्वारा ही होता ह। 'श्रुवमनिन्द्रयस्य' यह जो 
सूत्र हे वह अक्षरात्म श्र॒वज्ञानके अर्थ है। यह श्रुतज्ञान मतिज्ञानपूर्वक होता है । जहाँ श्रत- 
ज्ञानसे भ्रुतज्ञान दाता दे बहा परम्परासे, बिचार किया जावे तो, मतिपूर्वक ही श्रुतज्ञानकी 
उत्पत्ति होती हे । हु 


यदि इन दोनों ज्ञानोंका प्रमाता, प्रमाण और प्रमेयकी विवक्षासे विचार किया जावे 
तो भूताथ्थ हैं अर्थात्‌ दोनों हो प्रमाण हैं और सम्पूर्ण भेद जिसमे गौणताको प्राप्त हो गये हैं 
ऐसे जीवके स्वभावको लेकर विचार किया जावे वो अभूताय हैं। 


नय दो प्रकारका है--एक द्रव्यार्थिक और दूसरा पर्यायार्थिक, क्‍योंकि इनका प्रतिपाद 
पदार्थ सामान्यविशेषात्मक है। इन दो अंझोमें जो सामान्य अश्ञको कहनेवाला हे वह 
द्रव्याथिकनय दे ओर जो विशेष अशको कहनेवाला है बह परयोयार्थिकनय दै। द्रब्याथिकनय 
सामान्यको विषय करनेबाला दे, इसका यह तात्पय है कि इस नयका बिषय सामान्य हे, 


यह तात्पय नहीं कि विशेष कोई वस्तु ही नहीं हे । हाँ, बहु अवश्य है, पर यह नय उसे 
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विषय नहीं करता किन्तु उसकी अपेक्षा रखता है, इसीसे आचाय॑ने लिखा है--'सापेक्षो दि 
सन्नयः | 


श्रीसमन्तभद्र स्वामीने भी देवागम स्तोन्र्में ऐसा ही कहा है-- 


मिथ्यासमूहो भिथ्या चेन्न मिथ्येकान्ततास्ति न. । 
निरपेक्षा नया मिथ्या सापेत्षा वस्तु तेड्थेकृत ॥ 


अर्थ--निरपेक्ष अर्थात्‌ एक-एक धर्ंका कथन करनेवाले जो नय हैं वे सब मिथ्या हैं, 
उनका जो समूह दे बह भो सिथ्या ही है और जो नय सापेक्षताकों लेकर कथन करते है वे 
सम्यग्‌ नय हैं और वही वस्तुभत हैं तथा वह्दी अथक्रिया करनेमें समर्थ हैं 


इन्हीं स्वामीने अरनाथ भगवानकी स्तुतिमें स्वयम्भ्स्तोत्रमें भी कहा है-- 
सदेकनित्यवक्तब्यास्तद्िपक्षात्ष ये नया । 
सवधेति प्रदुष्यन्ति पुष्यन्ति स्यादितीहिते ॥ 


अथ॑-पदार्थ सत्‌ है, एक है, नित्य है, वक्तव्य है और इनसे विपरीत असत है, अनेक 
है, अनित्य है, अवक्तव्य है। इस तरह जो तय स्बंथा--निरपेक्ष होकर कथन करते हैं वे 
दाषयुक्त है ओर जो स्यात' शब्दके सहयोगसे कथ्थ॑ंचित्‌ू-सापेक्षमादसे कथन करते हैं वे 
इष्टको पुष्ट करते हैं । 


इस प्रकार द्रब्शधिकनय अपने विषय द्रव्यको कहता है। परयोयाधिकनयका विषय 
विशेष अर्थात्‌ पर्याय है। यह नय द्रव्यको नहीं देखता, किन्तु उसकी अपेक्षा रखता है । 
इसीसे 'स्यात' पदकी उसके साथ योजना की जाती हे । 

इन दोनों नयोंका जो परस्पर मेन्नीमाव है वह प्रमाण है। वस्तु न केवल द्रव्यस्वरूप 
है ह केवल यर्यायस्व॒रूप है किन्तु द्रव्यपयोयरवरूप दै। अतणब श्रीकुन्दकुन्द महाराजने 
छिखा हे-- 


पजञ्जय-विजुद दब्व दब्ब-विजुश्षा न पज्जया हुति | 
दोण्ह अरणण्णभूद भाव समणा परूरविंति ॥ 


अर्थ--अथौत्‌ पर्यायके बिना द्रव्यका कोई स्वत्व नहीं और द्रव्यके बिना पर्यायोंका 
अस्तित्व नहीं, किन्तु द्रव्य और पर्याय दोनोंके अस्तित्वको लेकर ही वस्तुका अस्तित्व है । वह्दी 
वस्तुका यथार्थ अवलोकन है, इसीको प्रमाण कहते है। दोनों नय द्रव्य और पर्योयका ऋमसे 
अनुभव करते हुए प्रमाणभूत हैं--सत्यार्थ हैं और द्रव्य तथा पर्यायकी विवक्षासे रहित शुद्ध 
वस्तुमात्र जीवस्वभावकी अनुभूतिमें वे अभूताथ हैं । 


जिस प्रकार वस्तुको जाननेके छिए प्रमाण और नय कारणरुप हैं उसी प्रकार निश्षेप 
भ्री कारणरूप हे और बह नाम, स्थापना, द्रल्य तथा भावके भेद्से चार प्रकारका दे । जिसमें 


० समयसार [ १-१२ 


जो गुण तो नहीं हैं मात्र ब्यवद्ारके लिए उन गुणोंकी अपेक्षा किये बिना उसका नाम रख 
दिया जाता है बह नामनिक्षेप है । जेसे किसीका नाम हाथीसिंह रख दिया। अन्य चस्तुमें 
अन्य वस्तुकी स्थापना करना स्थापनानिक्षेप हे। जेसे यह वही आदि्नाथ है” इस प्रकार 
प्रतिमामें आदिनाथ भगवानकी स्थापना करना। यह स्थापना तदाकार और हि अतदाकारके 
भेदसे दो पभ्रकारकी होती है । बतमान पर्यायसे अन्य अतीत और अनागत पर्यायमें वतमान 
पर्यायका कथन करना द्रव्यनिक्षेप है। जेसे राजपुत्र ओर राज्यश्रष्टको राजा कह्दना। 
बस्तुकी वर्तमान पर्यायकों भाव कहते है, अतः भाव अथीत्‌ वर्तमान पर्यायको वतमानरूपसे 
ही कहना भावनिक्षेप हे । ये चारों ही निश्षेप अपने-अपने लछक्षणोंकी विलक्षणतासे अनुभवसें 
आते हैं अतः भूताथथ है--स त्याथे है और सब लक्षणोको गौण कर फेवछ एक जीवस्वभावकी 
अनुभव दशामे अभूतार्थ है--असत्यार्थ है। इस प्रकार इन नब तत्त्वों तथा प्रमाण-नय- 
निक्षेपोंमि भवाथनयके द्वारा एक जीव ही प्रकाशमान है अथोत्‌ पदाथान्तरका सम्बन्ध पाकर 
डसीकी नाना पयौये दिख रही है । वास्‍्तबमे तो वह्‌ एक अखण्ड अविनाशी चैतन्य पिण्ड है। 
श्रीअमृतचन्द्र स्वामी कहते है-- 
मालिनीछन्द 
डउदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाण 
क्वद्िद्‌पि न च विज्ञो यराति निक्षेपचक्रम्‌ । 
किसपरम।|अदध्मो घाम्नि सवकषे5स्म- 
क्षनुभवमुपयाते भाति न द्वेतमेव । ९ ॥। 


अथं--समस्त भावोंको नष्ट करनेवाले शुद्धनयके विषयभत चैतन्यचमत्कारमात्र तेजः 
पुछ्नस्वरूप आत्माक्रा अनुभव होनेपर नयोकी लक्ष्मी उदयको प्राप्त नहीं होती, प्रमाण 
अस्त हो जाता है ओर निश्षेपोका समूद्द कद्टां चला जाता है, यह हम नहीं जानते | और 
अधिक क्या कहें, द्वेत ही प्रतिभासित नहीं होता । 


भोहके उदयसे जो रागादिभाव होते हैं. बह्ी नाना प्रकारकी कल्पनाएँ कराके विविध 
पदार्थोमें इष्टानिष्ट बुद्धि कराते हैं। जो मोह कल्पनाओंका कारण है उसके विलोन हो जाने 
पर पे कल्पनाएँ कट्टों हो सकतो हैं ! आगे अम्रतचन्द्र स्वामी शुद्धनयकी मद्दिसाका गान 
करते हँ--- 
उपजातिछन्द 


आध्मस्वभाव परभावभिश्न- 
मापू्णमाद्यम्तविम्युकमेकम्‌ । 
विक्ीनसंकल्पविकल्पजालं 
प्रकाशयन्‌ झुद्धनयोभ्युदेति ॥१०॥ 


अर्थ--परभावसे भिन्न, सब ओरसे पूर्ण, आदि-अन्तसे रहित, एक और जिसमें 
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ओपाधिक संकल्प-विकल्पोंका समूह विलीन हो गया है ऐसे आत्मस्वभावको प्रकाशित करता 
हुआ शुद्धनय उद्यको प्राप्त होता हे । 


भावाय--वास्तवमे शुद्धनयकी कोई अनिवंचनीय ही महिमा है क्योकि उसके द्वोते 
हो पर ओर परके निमित्तसे जायमान रागादि विभावभाषोंसे भिन्न आत्माका स्वभाव 
भासमान होने लगता है| वह आत्मस्वभाव क्षयोपशम अवस्थामें अपूर्ण रहता है, परन्तु सर्व- 
तस्तवावभासी केवलज्ञानके होनेपर आसमन्तात्‌ पूर्ण हो जाता है, किसीसे उत्पन्न नहीं होता 
और कभी नष्ट नहीं होता, इसलिये अनाद्-अनन्त है, सामान्यरष्टिसे रहित है और मोह तथा 
रागदषसे उत्पन्न होनेबाले सकल्प-विकल्पोके जालसे रहित है ॥१श॥ 


अब उस शुद्धनयका स्वरूप कहते हैं-- 
जो पस्सदि अप्पाणं अबद्ध-पुद्ट अणण्णयं णियदं | 
अविसेसमसजुत्त त सुद्णय वियाणाहि ॥१४॥ 


अथं--जो नय आत्माको बन्ध और स्पञ्नेसे रहित, अन्यपनेसे रद्दित, चछाचलभावसे 
रहित, विशेषतास रहित और संयुक्तपनस रहित जानता दे उसे शुद्ध नय जानो | 


विशेषायं--जो नय निशचयसे अबद्ध, अस्पष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और असंयुक्त 
आत्माका अनुभव करता दे वह्दी झुद्ध नय है। यहाँ पर वस्तुका बिचार फेवछ द्रव्यस्वभाव- 
को लेकर किया जाता है, अतः उसके निरूपणम परपदाथके निमित्तसे जो भी अबस्था द्वोती 
है वह सब अभूतार्थ कददी जाती दे। और यदि परपदाथ्थके सम्बन्धसे उन अवस्थाओंका 
विचार किया जावे तो वे सब अवस्थाएँ सत्यभूत होती हैं.। 


आत्माका जो स्वरूप ऊपर कहा गया है उसका अनुभव केसे होता दे ? उसीको 
कहते हैं--ये जो बद्ध-स्पष्ट आदि जीवकोी अवस्थाएँ हैं. वे अभूताथ हैं क्योकि पर 
पदार्थके सम्बन्धसे जायमान है। जेसे जिस कारमें कमलिनीका पत्र जलमें निमग्न 
रहता है उस काछमे उसका विचार करिये। विचार करनेपर अबगत होता है कि 
सब्लिकका कमलिनी पत्रके साथ जो सम्बन्ध दे वह सत्य दे--भूता्थ दे क्‍योंकि कमछिली- 
पत्रका जलके साथ संयोग हो ही रहा दे । परन्तु जब केबछ कमलिनीके पत्रका विचार किया 
जाता है तव अवगत होता है कि कमलछिनीपत्रका स्वभाव सलिलके स्पञ्न से रहित हे अतः 
वह जलूसंयुक्तपना अभूता्थ हे। इसी प्रकार आत्माके साथ कर्मोंका सम्बन्ध अनादिकाछसे 
चला आ रहा है । जब उसको लेकर विचार किया जाता दे तब आत्मामें बद्ध-स्पृष्ट पयोये 
भताथ दी हैं ऐसा अनुभव द्वोता दे और पुदूगल जिसका स्पर्श नहीं कर सकता ऐसे आत्म- 
स्वभावको लेकर जब बिचार किया जाता दे तब बद्धू-स्पष्ट पर्याय अभवाध हैं. ऐसा प्रतोत 


होता है । 
इसी तरह जब श्ृक्तिकाका बट बनाते हैँ तव उसकी पहले जऊके द्वारा आद्रोवस्था 
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की जाती दे । बादमें स्थास, कोश, कुसूछ और घटकी निष्पत्ति होती हैे। जब वह घट भग्न 
दो जाता है तब उसके टुकड़ोंको कपाल कहते हैं तथा जब और भी छोटे टुकड़े दो जाते हैं. तब 
उन्हें कपालिका कहते हैं| इस तरह स्थास, कोश, कुसूछ, घट, कपाछ और कपालिका आदि 
अनेक परययोये मृत्तिकाकी होती हैं, वे सब पर्याय परस्परमें भिन्न हैं. ओर भिन्न-भिन्न कार्य भी 
उनके देखे जाते हैं, अतः उन सबमे जो अन्यपना है वह भताथ है । परन्तु जब सब पर्यायों 
में एकरूपसे रहने वाले म्रत्तिकास्वभावकी ओर दृष्टि देकर विचार किया जाता है। तब 
यद्द अन्यपना अभूताथ हो जाता दे | 


इसी तरह जीवकी नर-नारकादि पर्यायक्रो छक्ष्य कर यदि विचार किया जावे तो 
नारकी अन्य हे, मनुष्य पर्यायवाला जीव अन्य है, सुर अन्य हे, पशु अन्य हे। सबके 
निमित्तभूत कर्म अन्य-्अन्य हैं तथा सब पर्योयोंमे अभेदरूपसे रहनेवाला जो जीवका 
स्वभाव है उसकी षिवक्षास विचार किया जावे तो वह अन्यपना अमभूताथ हैे। 


जैसे समुद्र्में जब समीरके सचरणका निमित्त मिलता हे तब नाना तरब्लोकी माला 
उठती है ओर जब समीरके संचरणका निमित्त नहीं मिलता दब तरक्ष्माला नहीं उठती। 
इस रूपसे कभो तो समुद्र वृद्धिरूप हो जाता है और कभी हानिरूप हो जाता हे अथात्‌ 
डसकी नियतावस्था नहीं रहती । इस बिवक्षाको छेकर समुद्रमे अनियतपना भूतार्थ हे और 
नित्य व्यवस्थित रहनेबवाल समुद्रस्वभावको लेकर विचार किया जावे तो वह अनियत- 
पना अभतार्थ दै। एवं आत्माकी वृद्धि-दानिरूप पर्यायको छकर विचार किया जावे तो 
उसमें अनियतपन भूतार्थ हे ओर यदि आत्मस्वभावको छूकर विचार किया जावे तब 
आत्मा तो सबवंदेव अखण्ड अविनाशी द्रव्यरूपस विद्यमान दे अतः उसमें यह अनियतपन 
अभूताथे दे । 

जैसे सुबर्णके स्निग्धपन, पीतपन तथा गुरुपन आदि गुणोंको लेकर जब विचार करते 
हैं तब उसमें जो विशेषपन हे वह भूताथ हे क्योंकि अन्य धातुओकी अपेक्षा सुबर्णका 
स्निग्धपन, पीतपन तथा ग़ुरुपन निराला ही हे। परन्तु जिसमें समस्त विशेष अस्त हो गये 
ऐसे सामान्य सुबर्णस्वभावकों लेकर जब अनुभव किया जाता है तब वह विशेषपना 
अभतार्थ है। ऐसे ही आत्माके जो ज्ञानद्शनादि गुण हैं. उनकी विशेषतास जब विचार 
किया जाता द्वे तब आत्मामें अन्य द्रव्योंकी अपेक्षा विशेषता भूतार्थ है क्‍योंकि अन्य द्रव्यो 
में यह विशेषता नहीं पाई जाती। ओर जिसमें सम्पूर्ण विशेषताओंका अभाव हो गया है 
ऐसे आत्माके एकस्वभावको लेकर यदि षिचार करते हैँ तो यह विशेषता अभूतार्थ है । 


जैसे जलमें अग्निका सम्बन्ध पाकर जब उष्णता हो जाती है तब यदि विचार किया 
जाबे तो उसमें संयुक्तपन सत्याथे है और यदि जलके केबछ शीतस्वभावकों लेकर विचार 
किया जावे तो यह संयुक्ततन अभूताथ दे क्योंकि जल स्वभावस उष्ण नहीं है, अग्निके 
सम्बन्धसे दी उच्णताका छाभ करता है। इसी तरह आत्माका जब कर्मसहित पर्यायके 
सम्बन्धस विचार करते हैं. तब उससें सयुक्तपन भूवार्थ दी है क्योंकि विजातीय द्रव्यके 


१-१४ ] जीवाजीवाधिकार ३३ 


सम्बन्धको पाकर दी आत्मा और कर्मोंका अनाठिकाल्‍रूसे संयोग चछा आ रद्दा हे, इस 
स्थितिमें आत्मामें जो संयुक्तपतन हे वह भतार दै। और जब एकान्तस केचल स्वयबोध- 
स्वरूप जीवके स्वभावको छेकर विचार किया जाता है तब यह संयुक्तपन अभूताथथ है । इसी 
भावको श्रीअम्नतचन्द्र स्वामो निम्न कलशा द्वारा दरशाते हैं-- 


सालिनीछन्द 


न हि तिदयति बत्स्पृष्टमावादयो सी 

स्फुटसुपरि तरन्तो<प्येस्य यत्न प्रतिष्ठाम्‌ । 
अनुभवतु तमेव चद्योतमान समन्ताज- 

जगद॒पयतमोदही भूय सम्यकस्वभावम्‌ ॥११॥ 


अथे--यह जगत्‌ मोहरहित होकर अथौत्‌ मिथ्यात्वके आवरणको दूरकर सब आरसे 
प्रकाशमान उसी एक आत्मम्वबभावका अनुभव करे, जिसमें ये बद्ध, स्पष्ट आदि भाव स्पष्ट 
रूपसे ऊपर तेरते हुए भी प्रतिष्ठाको प्राप्त नही होते । 


भावार्थ--स्वामी कहते है कि ये जो बद्ध, स्पष्ट आदि भाव है वे आस्मस्वरूपके साथ 
मिलकर एकमेक नहीं हो जाते, ऊपर-ऊपर ही तैरते हैं ऐसा सब ओर विकासरूप जो आत्म- 
स्वभाव हे उसीका अनुभव करो । आत्म-स्वभाव जगतके ऊपर ही रहता है, अनुभवमे भी 
यही आता है कि संसारमे जितने पदार्थ दे वे सब अपनी-अपनी सत्ता लिये हुए अपने 
अखण्डरूपसे विराजमान हो रहे है। एक अंश भी अन्यका अन्यसे नहीं जाता। यदि एक 
पदाथे अन्य रूप हो जावे तो ससारका ही अभाव हो जावे | 


इस आत्माका अनुभव कब और किस जीवको होता है, यह कलश द्वारा स्वामी 
दिखलाते है-- 


शादू लविक्रीडितछन्द 


भूत सान्तसभूतमेव रभसाझ्िसिशथ बन्ध सुधी- 

यंधन्त किल कोउप्यहो कलयति ब्याहत्य मोहं हठात ! 
आस्मास्मालु मवैकगम्पमहिसा व्यक्तो्यमास्ते ध्रुव 

नित्य कमकलक्कपकुविकलको देव स्वय शाइवत ॥१२॥ 


अर्थ--यदढि कोई भेदविज्ञानो सुबुद्धि पुरुष भूत, बतेमान और भविष्यत्‌ ऐसे कालश्रय 
सम्बन्धो बन्धको वेगसे भेढकर तथा बलूपूबंक मोहको विध्यस्त कर अन्तरइ़मे अवलोकन 
करता हे तो उसे दिखाई देता हे--उसके अलुभवमे आता दे कि यहाँ एक आत्मानुभवसे दी 
जिसकी महिमा जानो जा सकतो हे, जो अत्यन्त स्पष्ट हे, निरन्तर कमकलझ्करूपी पकूसे रद्दित 
है तथा शाश्बत--अविनाशो है ऐसा आत्मदेव स्थायीरूपस विराजमान हो रहा है । 

हि." 
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भावायं-परमार्थसे आत्मतत्त्व तो आत्मतत्त्वमे ही है, परन्तु हम उसे समारके बाह्य 
पदार्थोंमें अवछोकन करते हैं। जैसे हरिणके अण्डकोशमे कम्तूरी हे, पर वह संसारमे 
खोजवा है, यही भूल है। इसी प्रकार आत्मा तो अपने आपमे ही दे किन्तु हमारी प्रकति तीथ, 
मन्दिर तथा पुराण आदिमे देखनेकी हो गई। जब तऊ बाह्य हृष्टिका व्यागकर आभ्यन्तर 
नहीं देखा जावेगा तब तक उसकी प्राप्ति दुलभ ही नदी, असम्भव है | 


आगे वही आत्मदेव उपासना करने योग्य है, यह कहते हैं-- 


वसन्‍्ततिलकाछन्द 
आात्मानुभूतिरिति शुद्धनयात्सिका या 
ज्ञानानुमृतिरियमेव किछेति बुदृध्वा । 
आस्मानमासत्मनि निवेश्य सुनिष्प्रकम्प- 
मेको5स्ति नित्यमवबोधघन समनन्‍्तात्‌ ॥१२॥ 


अर्थ--शुद्धनयके द्वारा जो आत्मानुभूति होती है वही ज्ञानानुभुति ह, ऐसा जानकर 
आत्मामें ही आत्माको निउचलभावस स्थापित कर अवलोकन करना चाहिय। ऐसा करनेस 
सब ओरस ज्ञानधघन एक आत्मा ही निरन्तर अनुभवमे आता ह । 


भावाय--अनादि कालछसे आत्माका सम्बन्ध कर्मोके साथ हो रहा है आर इसीसे 
नर-नारकादि यावत्‌ पर्याय हैं वे सब असमानजातीय दो द्रव्योके सम्बन्धसे निष्पन्न हुई 
हैं, उनमें नाना प्रकारके बद्ध, स्प्र॒ष्टत्यादि भाव आत्माके होते हैं। एक द्रव्य स्वय बन्धको 
प्राप्त नही होता, अतः उसमे बद्धत्व भाव मानना सवथा असगत ह । इसी प्रकार द्रव्यका जो 
नानारूप परिणमन दिखता हे वह भो परके सम्बन्धसे है । जेसे केचछ परमाणुम नाना प्रकारके 
परिणमन नही दो सकते हैं ओर जब बही परमाणु स्फन्वरूप हो जाता झब्द, बन्ब 
सोध्ष्म्य, स्थौल्य आदि नाना भेदोको प्राप्त हा जाता हैं, केवल परमाणुमे वे नहीं है । इसो तरह 
केवल आत्मामे नरनारकादि पयोये नहीं बन सकती, डझिन्तु सोहादिकर्सोके सम्बन्धसे उसी 
जीवकी अनेक पयाये हो जातो ह । केवल जीव ४ उन परयोयोका अस्तित्व नही है, परपदाथक्रे 
सम्बन्धसे ही इन नाना प्रकारके परिणमनोंका अस्तित्व हे | 


इन सब परिणमनोका मूछ कारण अनादि कालसे आत्माका पर अर्थात्‌ क्लानावरणादि: 
कर्मेसि सम्बन्ध दे । उनका निमित्त पाकर आत्मामे रागादिक परिणाम होते है और रागादिक 
परिणामोका निमित्त पाकर कार्मणबर्गणाओका ज्ञानावरणादिरिप परिणमन द्वो जाता है 
तथा उनके सम्बन्धसे इस आत्माका नाना प्रकारके श्रीरोके द्वारा चतुर्गतिमे परिभ्रमण 
होता रहता हं। जिन जीवोकों इस परिश्रमणसे बचनेको इच्छा हे वे इन परपदा्थोके 
सम्बन्धसे अपने आपको सुरक्षित रखे और स्वकीय आत्माके उस एकत्वका अनुभव करे 
जहाँ इन बद्ध-सपृष्टच्त आदि भावोंका अबकाश नहीं। यही उपदेश अमृतचन्द्र स्वामीने 
डपयुक्त कलशॉमे दिया है--हे जगतके प्राणिगणो ' आप छोग डस सम्यक्‌ स्वभावका अनुभव 
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करों जहॉपर ये बद्ध-स्प््टव्य आदि भाव ऊपर-ऊपर ही भासमान हो रहे हैं. किन्तु उसके 
अन्तरहुमे प्रतिष्ठा नहीं पाते हैं क्‍योंकि द्वव्यस्वभाव सबेंदा नित्य हे, सब प्रदेशोंमे 
प्रकाशमान हो रहा है। आवश्यकता इसकी है कि हम मोहभावका त्यागकर उसकी ओर 
देखे | केबल बचनमात्रसे साध्यसिद्धि होना असंभव हे। जो कोई सम्यगज्ञानो कालत्रय 
सम्बन्धी बन्धकों भेदकर और बलपूर्बक मोहका घातकर अन्तरड़में उस आत्माको देखता 
है अथीत्‌ निरन्तर अभ्यास करता है. उसे आत्मानुभवसे गम्य महिमावाला, स्पष्ट, नित्य कमे- 
कलझुसे निकल शाइवत देवस्थरूप आत्माका अवलोकन होता है। द्रव्यदृष्टिसे देखा जावे 
तो आत्मा अपने स्वरूपसे अभिन्न और परभावसे भिन्न है परन्तु अनादिकाछस मोहादि- 
कर्मोके साथ सम्बन्ध होनेस नाना प्रकारकी योनियॉमें परिभ्रमण करता हुआ अनेक दुःखोंका 
पात्र होता हैे। सो यदि बलपूर्वक मोहका नाशकर अतीत, अनागत ओर बतमान कालीन बन्धका 
नाशकर अन्तरहइमें अभ्यास करे तो वहां आत्मारूपो देव स्वयं शाहइवत विद्यमान है ही | 
झद्धनयका विषयभूत जो आत्माकी अल॒भूति है, वही ज्ञानकी अनुभूति हे, इस प्रकार 
निश्चयसे जानकर आत्मामे आत्माका निवेशकर सब ओरसे एक बविज्ञानघन आत्मा हे, 
ऐसा देखना चाहिये। परमार्थल ससास्मे जितने द्रव्य है वे सब अपने अस्तित्व गुणसे 
भिन्न-भिन्न है, किसी द्रव्यका किसी द्रव्यके साथ एकीभाव नहीं होता | विजातीय द्र॒व्योंकी 
कथा ही क्‍या कहना है जो सजातीय एकलक्षणवाले पुदूगल परमाणु है उनका स्निग्ध-रूक्ष- 
सुणोके द्वारा बन्ध होकर भी तादात्म्य नहीं होता । बस्तुस्थिति ही ऐसी दे, इस व्यवस्थाका 
कोई भी अपलछाप नहीं कर सकता, क्योंकि यह अनादि अनन्त है ॥१४७॥ 


आगे शुद्धनयके विषयभूत आत्माकों जो जानता है बहु समस्त जिनशासनको जानता है, 
यह कहते हैं-- 
जो पस्सदि अप्पाणं अबड्ध-पुद्द अणण्णमविसेस । 
अपदेससुत्तमज्झ पस्सदि जिणसासण सबव्ब ॥१५॥ 


अर्थ - जो जीब आत्माको अबद्ध-स्पृष्ट, अनन्य, अविशेष तथा उपलक्षणसे नियत और 
असयुक्त देखता है वह द्रव्य-भावश्रुतरूप समस्त जिनागमके रहस्यको जानता दें । 

विशेषार्थ--जो अबद्ध-स्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और असयुक्त ऐसे पॉच 
भावरूप आत्माक्री अनुभूति दे बह सम्पूर्ण जिनशासनकी अनुभूति है, क्‍योंकि श्रुतज्ञान 
स्वयं आत्मा है। इससे यह निष्कष निकला कि जो ज्ञानको अनुभूति है वही आत्माकी 
अनुभूति है। वस्तुकी मयोदा तो यद्द दे फिर भी जो अज्ञानी है और परजेयोंमें छुब्ध हैं 
वे सामान्यरूपसे प्रकट तथा विशेषरूपसे अप्रकट अनुभवमे आनेवाले ज्ञानके स्वादसे वद्ित 
रहते हैं अथोत्‌ ऐसा ज्ञान उन्हें रुचिकर नहीं होता, यद्दी दिखाते हैं-- 


१ अपदेशसूत्रमध्यम्‌ू--अपदिव्यतेः्यों येन से भवत्यपदेश छाब्दो द्रव्यश्र॒तमिति यावत्‌ सूत्र परिच्छित्तिरूप 
भावश्रुत ज्ञानसमय इति तेन शब्दसमयेन वाच्य ज्ञानसमयेन परिच्छेद्यमपदेशसुत्रमध्य॑ भण्यते इति। ता० बृ०। 
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जैसे नाना प्रकारके व्यज्लनोंके साथ लबणका सम्बन्ध होनेसे रछबणका सामान्य स्वाद 
विरोदित हो जाता है। उस समय जो व्यञ्ञनके लोभी पुरुष है वे शुद्ध छबणके स्वादसे 
वद्ित रहते हैं, विशिष्ट स्वादका अनुभव करते है। कोई कद्दता सेव नमकीन हे, कोई दाल- 
मोटको नमकीन कद्दता है। कद्ाँ तक क॒द्दा जावे, जिस-जिस बस्तुके साथ छवणका 
सम्बन्ध हुआ है उस-उस वस्तुको नमकीन कदते हैं, ओर शुद्ध छवणके स्वादसे वशद्ित रहते 
हैं। यद्यपि जो विशेष रूपसे लबणका स्वाद आ रहा हे वह स्वाद सामान्यसे भिन्‍न नहीं 
है, किन्तु जो व्यडजनोंमे छुब्ध हैं वे इस सामान्य स्वादसे अपनेको बश्लित रखते है । इसी 
पद्धतिसे विचित्र ज्षेयोंके सम्बन्धसे सम्बन्धित जो ज्ञान हे उसका घटपटमठादिके भेदसे 
अनेकाकार परिणमन हो रहा हे। इस कालमे जो जीब ज्ञयोमे छुब्घ है उन्हे श्ेयमिश्रित 
ज्ञानका स्वाद नहीं आता, क्योंकि वे ज्ञयोंमे छुब्ध है। यद्यपि जो विशेषरूपसे ज्ञानका अनुभव 
हो रहा हे उसका सामान्य अनुभव हो रहा है, उसका सामान्य अनुभवसे वास्तविक भेद 
नहीं दे । परन्तु जो ज्लेयोंमे लुब्ध है उन्हें इसका प्रत्यय नहीं होता हे । 


बस्तुस्थिति तो ऐसी है कि जो व्य्जनमें छुब्घ नहीं है उन्हें जैसे अन्यके सयोगसे 
रहित सेन्धव ( नमक ) को खिल्लीका सब ओरसे एक लव॒णरसपन होनेसे केवल छबणरूपसे 
स्वाद आता है। अर्थात्‌ लकणकी कक्ढ्ीका किसी ओरसे स्वाद लीजिये, केवछ खारेपनका 
ही स्वाद आता है क्योंकि उसमे द्रव्यान्तरका सम्बन्ध नहीं है | इसी तरह परद्रव्यके सरबन्धसे 
रहित केवछ आत्माका जो जीव अनुभव करनेवाले हैं उन्हें कबछ एक आत्माका ही आस्वाद 
आता है क्‍योंकि उसमें सब ओर विज्ञानघन वही आत्मा है, परपदाथका वहाँ अवकाश 
नहीं | हे तो बस्तु ऐसी, परन्तु अज्ञानी मनुष्योंकोी उसकी स्वच्छतामे जो ज्ञेय आते है उनकी 
ही लुब्वता होनेसे ज्ेयमिश्रित ल्ञानकी अनुभूति होती हे । यद्यपि ऐसा द्वोता नहीं, क्योंकि 
ऐसा नियम हे कि न ज्ञान ज्ञयोंमे जाता हे और न ज्ञय ज्ञानमे आता है। जब जाता नहीं 
तब स्वाद केसा ? परन्तु बलिहारी अज्ञानकी, जो कल्पना न करे सो थोडी है । परपदाथम 
निजत्व कल्पना ही दु खका मूल कारण हे, इसीको प्रथक्‌ करनेके अर्थ यह सब तर्त्वज्ञान हे, 
उसको महिमा अपार हे | 


अब अमृतचन्द्र स्वामी कलश द्वारा भावना प्रकट करते है कि वह परम तेज हमारे 
प्रकट हो-- 
पृथ्वीछन्द 
अखण्डितमनाकुछ ज्वकदनन्तमन्तबहि- 
सह परममस्सु न सहजमुद्दिजास सदा । 
चिदुचछलननिमर_ सकलछकालमसालछम्बते 
यदेकरसमुब्छसल्कवणखिह्यछीलायतमस्‌ ॥१४॥। 


अर्थ-जो अखण्डित है अर्थात्‌ ज्ञेयोके आकारसे खण्ड-खण्ड नहीं होता है, जिस 
प्रकार दपणमे नाना प्रकारके प्रतिबिम्ब पडनेपर भी उसकी अखण्डवा अक्षण्ण रहती है । इसी 
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प्रकार समस्त पदार्थोका ज्ञायक होनेपर भी जिसकी अखण्डता अक्षण्ण रहती है, जो 
अनाकुल है अथीत्‌ मोहादि कर्मोंके विपाकसे जायमान रागादि प्रयुक्त नाना प्रकारकी 
आकुलतासे रहित हे, जो अनन्त हैं अथात्‌ परके निमित्तसे उत्पन्न होनेवाले क्षायोप- 
झमिकज्ञानका अन्त हो जाता है, अथवा पहले परिमित पदार्थंके अवबोधसे सानन्‍्त 
व्यपदेश पाता था, अब इन दोनों कारणोंका अभाव हो जानेसे जो अनन्त है, जो अन्तर 
ओर बाह्ममें जाज्वल्यमान हे अथात्‌ आश्यन्तरमें आत्माको जानता है और बाह्ममे बाह्य 
पदार्थोका प्रकाशक है, जो सहज है तथा सहज ही जिसका विलास हे, जो चेतनाका छलकसे 
अतिशञ्ञय भरा हुआ हैं, जो अतिशय सुशोभित है और लवणखिल्यकों छोछाका आचरण 
करता हुआ जा सदा एकरसका आरूम्बन करता हे अर्थात्‌ सदा एक ज्ञायकभावसे भरा 
रहता है. वह विज्ञानधन परमतेज हमारे हो । 


आगे सिद्धिके अभिलाषी पुरुषोको इसी आत्माकी डपासना करना चाहिये, यह कलश 
द्वारा कहते है-- 


एप ज्ञानघनो नित्यमात्मा सिद्धिमभीप्सुभि । 
साध्यसाधकभावेन दिघेक समुपास्यतास्‌ ॥१७॥ 


अर्थ--जो पुरुष सिद्धि--मोक्षके अभिलाषी हैं. उन्हें इसो ज्ञानधन आत्माकी निरन्तर 
उपासना करना चाहिये। यह आत्मा यद्यपि साध्य और साधकके भेदसे दो प्रकारका है 
तथापि परमाथं से एक है | 


भावाथथं--आत्मा वास्तवमे तो द्रव्यदृष्टिसे एक हे परन्तु कमंजभावोंसे विशिष्ट जो 
आत्मा है बह ससारी हू ओर कमंजभावोसे अतीत जो [त्मा हे वह मुक्त हे, ऐसा उसमे 
द्विविधपना ह। जिन जीवोको काछलब्धि आदि निमित्त मिल जाते हैं वे सम्यग्दशनको 
प्राप्कर साधनावम्धाको प्राप्त हो जाते है और वही साधनावस्था वद्धिंगत होते-होते एकढिनि 
पूर्ण सामभ्रकोी पाकर अभीष्ठ साध्यसिद्धिका छाभ करानेमे सम हो जाती है ॥॥१०॥ 


आग दशन, ज्ञान और चारित्र साधकभाव हैं, अत. साध्य क्रो सिद्धेकि लिए इनकी उपासना 
करना चाहिये, यह कहते हैं-- 
दसण-णाण-चरित्ताणि सेविदव्वाणि साहुणा णिच्च | 
ताणि पुण जाण तिण्णि वि अप्पाण चेव णिच्छयदों ॥१६॥ 


अर्थ--साधु पुरुषोकों निरन्तर दृशन, ज्ञान और चारित्र सेवन करने योग्य हैं। 
निशचयस दकश्चन, ज्ञान ओर चारित्र ये तीनों ही आत्मा हैं । 


विशेषार्थ - जीवको मुक्त अवस्था साध्य है ओर।सम्यर्दशन-क्षान-चारित्र उसके साधन 
है, अतः साधु पुरुपोंकों इनकी निरन्तर उपासना करना चाहिये। तत्त्वदृष्टिसे ये तीनों आत्मा 
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हो हैं, आत्मासे भिन्न नहीं हैं, इसलिये अभेद दशामें आत्मा ही साध्य है और आत्मा ही 
साधन है। यही आयाय श्रीनेमिचन्द्रने द्रव्यसंग्रहमें कहा हे-- 

सम्महसण-णाण चरणं मोक्खस्स कारण जाणे। 

चवह[रा गित्छयदो तशिय-महओ णिओ भ्रप्पा ॥ 


अर्थ--व्यवहारसे सम्यग्दशन, ज्ञान और चारित्र ये तीनों मोक्षमाग हैं और निइचय 
से इन तीनसे तन्‍्मय अपना आत्मा मोक्षमार्ग है, ऐसा जानो | 
केबल गुण-गुणीकी भेदबिवक्षासे आत्मा और ज्ञानादिगुणोमे भेदव्यवहार होता है। 
यदि गुण-गुणीको भेद्विषक्षा न की जावे तो कोई भेद नहीं हे। द्रव्य और गुणमे प्रदेश- 
भेद नहीं, किन्तु लक्षणादि भेद है | यही श्री समन्तभद्र स्वामीने देवागममे कहा हे-- 
कब्य-पर्याययोरैक्य तयोरब्यतिरेकत । 
परिणामविशेषाच्च शक्तिमच्छक्तिमावत. | 
सकज्ञा-सस्याविशेषाच्थ स्वलक्षणविशेषत । 
प्रयोजनादिभेदारच तम्नानात्व न सवथा ॥ 


अथं--अर्थात्‌ प्रदेशभेदाभाव होनेसे द्रव्य और पर्यायमे एकता हे तथा परिणाम विश्लेष, 
शक्तिमान और शञक्तिभाव, संज्ञाविशेष, सख्याविशेष, स्वलक्षणविद्वेष तथा प्रयोजनादिके 
भेदसे उनमे नानापन है, सबंथा नानापन नहीं हे ! 

जिस भावसे आत्मा साध्य ओर साधनरूपसे विद्यमान है उसी भावके द्वारा नित्य 
ही उपासना करने योग्य है, ऐसा जब आपको निश्चय हो जाता है तब व्यवहारसे अन्य- 
को यह जीव प्रतिपादन करता हे कि साधु पुरुषके द्वारा सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र ही नित्य 
उपासना करने योग्य हैं। परमार्थसे ये तीनों हो आत्मा है अतः इनकी उपासनासे आत्माकी 
उपासना हो जाती है क्योकि इनसे भिन्न आत्मा अन्य कोई घस्तु नहीं हे। जैसे देवदस्त 
नामक किसो पुरुषका ज्ञान, श्रद्धान और चारित्र देवदत्तसे भिन्न नहीं हैं, देवदत्त ही 
हैं, क्योंकि दक्न-ज्ञान-चारित्र स्वभाव है ओर देवदत्त स्वभाववान्‌ हे। तथा स्वभाव 
स्वभाववान्‌ पदाथ से प्रथक्‌ नहीं होता। जेसे अग्निका स्वभाव उष्ण हे तो क्‍या वह उष्ण 
स्वभाव अग्निसे भिन्न हे ? नहीं हे | इसी तरह देवदत्तका ज्ञान-अद्धान-चारित्ररूप जो स्वभाव 
हे वह क्‍या देवदत्तसे भिन्न हे ? नहीं हे। इसी प्रकार आत्माका जो ज्ञान श्रद्धान और 
चारित्र है, वह आत्मासे प्रथक्‌ नहीं है क्‍्योंक्रि जो स्वभाव हे वद्द स्वभाववानका अति- 
क्रमण नहीं करता॥ सम्यग्व॒श्ञन, ज्ञान और चारित्र ये तीनों आत्माके स्वभाव हैं, अतः आत्मा- 
का अतिक्रमण कर अन्यत्न रहनेको असमर्थ हैं, अतएब ये आत्मा ही है, भिन्न वस्तु नहीं 
हैं।। इससे यह स्वयमेव आ गया कि एक आत्मा ही उपासना करने योग्य है, यही भाव 
अमृतचन्द्र स्वामी कलशकाव्योंके द्वारा प्रकट करते हैं-- 

दशशनज्ञानचारित्रेस्व्ित्वादेकत्वत स्वयम्‌ | 
सेचकोमेचकश्ाापि सममात्मा प्रमाणत ॥१६॥ 
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अर्थ--गुण-गुणीकी भेदविवक्षासे दर्शन-ल्लान-चारित्रगुणोंके द्वारा आत्मामें तीनपन 
है, परन्तु स्वय द्रव्यदृष्टिसे एक हे । इसीसे नयदृष्टिस यदि विचार किया जावे तो आत्मा नाना 
भी है और एक भी है ओर प्रमाणदृष्टिसे विचार क्रिया जाबे तो एक ही कालमे एकानेक, 
मेचकामेचक आदि नाना विरुद्धशक्तियोंका पिण्ड हे । 


दशशनज्ञानचारित्रेश्निभि परिणतस्वत । 
एको5पि त्रिस्व भावस्वाद्‌ व्यवह्रेण मेचक ॥३७॥। 


अरथ--आत्मा द्रव्यदृष्टिसे एक होता हुआ भो दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन तीनरूप 
परिणमनके द्वारा व्यवहारसे नानारूपका अवल्म्बन करता डै। जेसे मनुष्य एक होकर भी बाल 
युवा, वृद्ध अवस्थाओंके भेदसे नाना व्यवद्दारको प्राप्त होता है। ऐसे ही आत्मा एक होकर भी 
दर्शन-ज्ञान-चा रित्रकी प्ररूपणासे नानापनके व्यवद्दारका भागी होता है । 


परमार्थेन तु व्यक्तज्ञावृत्वज्योतिषेकक । 
सव भावान्तरध्वंसिस्वसावस्वादमेचक ॥॥१८॥। 
अर्थ--परमाथ दृष्टिसे विचार किया जावे तो व्यक्त ज्ञातापनरूप ज्योतिसे आत्मा 
एक ही हे क्‍योंकि उसका ज्ञातृत्वस्वभाव अन्य सभी भावोंकों ध्वस्त करनेवाला है अर्थात्‌ 
ज्लायकभावकों छोड़कर अन्य भावोंकोी अपनेमे आश्रय नहीं देता। इस तरह आत्मा 
अमेचक--एकरूप है । 


यहाँ अन्य भावोंकों अपनेमे आश्रय नहीं देता, इसका यह तात्पय नहीं कि अस्तित्वादि 
जो भाव अन्य पदार्थोमे है उन्हें मी आश्रय नहीं देता। यह नहीं है, क्‍योंकि सामान्य 
गुण तो सब पदार्थांमे एकरूपसे रहते हैं, वे पदार्थोंको भिन्नताके नियामक नहीं हे । जेसे 
अस्तित्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्वादि । किन्तु जो असाधारण गुण दै बही पदार्थोंकी भिन्नताके 
नियामक हैं। इसीसे आचारयोंका कहना हे कि पदार्थ अपने स्वरूपस सत्स्वरूप होकर भी 
पद्ा्थन्तरकी अपेक्षासे असत्स्वरूप है अथवा अन्यापोहरूप हैं। इसीस पदार्थ अमेचक भी 
है और सेचक भी हे । 


आत्मनश्चिन्तयेवार्ू सेचकासे वकस्वयो; । 
दशनज्ञानचारित्रे साध्यसिद्धिन चान्यथा ॥१९॥ 


अर्थ--आत्मसम्बन्धी जो मेचक और अमेचकको चिन्ता है उस छोडो | दहान-ज्ञान- 
चारित्रगुणोके द्वारा ही आत्मरूप साध्यकी सिद्धि है और कोई भी उपायान्तर आत्माकी 
सिद्धिमें प्रयोजक नहीं हे । 


इसी सम्यग्दश न-ज्लान-चारित्रगमुणकी जबतक सिथ्यादशन, मिथ्याज्ञान और मिथ्या- 
चारित्ररूप परिणति रहती है तबतक आत्मा इस संसारमें भ्रमण करता है और नाना प्रकारके 
दुःखोंका पात्र होता हे | ऐसे दुःख, जिनका निरूपण करना अशक्य दै। किन्तु विचारस 
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प्रत्येक्को उन दुशखोंकों अग्नरग्मस्तताका ज्ञान हो सकता है। इन दुःखोसे बचनेका उपाय 
आयधार्योने सम्यग्दर्शन, ज्ञान और चारित्र हो को बतछाया है और जितने भी व्यापार है वे इसी 
रत्नश्रयकी प्राप्तिके अथ हैं। यदि इस रत्नत्रयीका लाभ नहीं हुआ तो ब्त, तपश्चरण आदिका 
जितना प्रयास है सब जल विलोवनेके सदृश हे । अतः जिन्हें इन ससार-सम्बन्धी यातनाओं- 
से भय है उन्हें सब प्रकारके पुरुषाथस इस रत्नत्रयी-कण्ठिकाको अपने हृदयका हार बनाना 
चाहिये ॥१६॥ 


आगे हृष्टान्त द्वारा कहते है कि सोक्षकों सिद्धि आत्माको उपासनासे ही हो सकतो है-- 
जह णाम को वि पुरिसो रायाण जाणिऊण सदृददि । 
तो त॑ अणुचरदि पुणो अत्थत्थीओ पयत्तेण ॥१७॥ 
एवं हि जीवराया णादव्वों तह य सदहेदव्वो । 
अणुचरिदव्वो य पुणो सो चेव दु मोक्ख-कामेण ॥१८॥ 
( जुयल ) 
अर्थ--जैसे धनका अर्थी पुरुष राजाकों जानकर उसकी श्रद्धा करता है, तदन्तर प्रयत्न 
द्वाता उसके अनुकूल आचरण करता दे, ऐसे ही मोक्षकी कामना रखनेवाले पुरुषकों जीवरूपी 


राजाको जानना चाहिये, तदन्तर उसको श्रद्धा करना चाहिये ओर तत्पठचात्‌ उसीके अनुकूल 
आचरण करना चाहिये । 


विशेषार्थ-लोकमे ऐसा देखा जाता है कि जिसे धनकी आर्काक्षा होती हे वह पुरुष 
जिसके यहॉसे धनका छाभ द्वोगा उस पुरुषको जानता हे, उसकी श्रद्धा करता है तथा 
उसके अनुकूल शआाचरण करता है। न तो जाननेसे ही धन मिलता हू और न केवल 
श्रद्धा ही धनके छाभमें निमित्त हे किन्तु श्रद्धान, ज्ञान और अनुकूल श्रवत्ति ये तीनों 
ही धनके छाभमें कारण हैं। इसी तरह जिन्हें मोक्षकी कामना हे उन्हे पहले ही जीब 
नामक पदार्थकों जानना चाहिये, उसकी श्रद्धा करनो चाहिये और फिर उसके अनुकूल 
आचरण करना चाहिये, यही उपाय मोक्षछाभका है, साध्थकी सिद्धिका यही उपाय हे, 
अन्य उपाय नहीं हे। जेसे बह्निके सत्तवमें हो धूम हो सकता हे अन्यथा--बहिके 
अभावमे धूम नहीं हो सकता क्‍योंकि ऐसा नियम है कि कारणके सद्भावमे ही कार्य हो 
सकता है, कारणके अभावमे कार्य नहीं हो सकता । ऐसे ही सम्यर्द्शन-ज्ञान-चा रित्रके सदू- 
भावमें ही मोक्ष हो सकता हे, अन्यथा नहीं, यही दिखाते है-- 


जैसे आत्माका अनुभूयमान अनेक भावोंका संकर दोनेपर भी परमभेदज्ञानकी कुश- 
लताद्वारा यह मैं हूँ ऐसी अनुभूतिरूप जब ज्ञान होता हे तब उस आत्मज्ञानके साथ 'ऐसा 
ही हे! ऐसा श्रद्धान होता है, उससमय अन्य समस्त भावोंसे रहित होकर अपने आपमे 
निःशकुभावसे स्थित रहा जा सकता है, इसलिये उसीमें लीनतारूप चर्या द्योती है। इन 
तीनोंकी जब एकता होती द्वे तब साध्यसिद्धि दोती है और जब आबाल-गोपार सभीकों 
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सभी काल स्वय हो जिसका अनुभव हो रहा दे ऐसे अनुभूतिस्वरूप भगवान्‌ आत्माके 
विघयमें अनादिबन्धके चशसे परपदार्थोके साथ एकपनके अध्यवसायसे विमुग्ध पुरुषको 
यह मैं हूँ" ऐसी अनुभूतिरूप आत्मज्ञान नद्दीं होता, आत्मज्ञानके अभावमे जिस प्रकार बिना 
जाने हुए गधेके सींगकी श्रद्धा नहीं होती उसी प्रकार आत्माकी श्रद्धा नहीं होती और श्रद्धाके 
अभावमे अन्य समस्त भावोंका भेद न होनेसे निःशक्ु॒ आत्मामे स्थित नहीं रहा जा सकता 
इसलिये आत्मामें चयो भी नहीं होती । इस प्रकार श्रद्धान, ज्ञान और चर्याके अभावमें 
आत्माकी सिद्धि होना असम्भव हे, क्‍योंकि आत्माके मोक्षका साधन सम्यग्दझ्न ज्ञान चारित्र 
हैं। जब उनका अभाव हे तब मोक्ष होना केसे संभव हो सकता हे. १ 


यही भाव श्री अम्ृतचन्द्र स्वामी कलूशाके द्वारा दरशाते है-- 


सालिनीछन्द 


कथमपि ससुपात्तब्रिस्वमप्येकताया 

अपतित भिद्मात्मज्यो तिरुदूग चछदच्छम्‌ । 
सततमनुभवामो5नन्तचेतन्यचिह्न 

न खत्लु न खलु यस्मादुन्यथा साध्यसिद्चि ॥३०॥ 


अथ--जो तीन रूपताको प्राप्त होकर भी एक रूपतासे च्युत नहीं हे, जो सदा उदय 
रूप हे, स्वच्छ है तथा अनन्त अविनाशी चैतन्य ही जिसका लक्षण है. ऐसी इस आत्म- 
ज्योतिका हम सदाकाल अनुभव करते है क्‍योंकि अन्य प्रकारसे साध्य-सिद्धि नहीं हो 
सकतो । 


भावार्थ--यद्यपि भेददृष्टिसे आत्मा सम्यग्दशन, ज्ञान और चारित्र गुणोके द्वारा 
त्रित्वको प्राप्त हो रहा है--तीन रूप अनुभवमें आ रहा है तथापि अभेददृष्टिसे वह एक रूप 
ही है। यह आत्मा यद्यपि अनादिकालीन उपाधिसे मलिन दिख रहा है तो भी स्वभावसे 
मलिन नहीं है, उपाधिके प्रथक्‌ होनेपर स्वच्छ हो है ऐसे अनन्त चैतन्यलक्षणसे शोभित 
आत्माके अनुभवसे ही मौक्षरूपी साध्यकी सिद्धि होती हे । 


यहाँ शड्बाकारका कहना हे कि जब आत्माका ज्ञानके साथ तादात्म्य सम्बन्ध हे तब 
आत्मा ज्वानकी उपासना तो नित्य करता ही है, फिर उसे ज्ञानकी उपासनाका उपदेश किसे 
लिये दिया जाता हे इसके उत्तरमें आचाय कहते हैं. कि ज्ञानका तादाम्य होनेपर भी यह 
आत्मा क्षण भरके लिये भी ज्ञानकी उपासना नहीं करता हे । जेसे हरिणके अण्डकोषमे कस्तूरी 
होनेपर भी वह उसके लिये भटकता फिरता है। ऐसे ही हमारो आत्मामें ज्ञानका तादात्म्य 
होनेपर भी हम एक क्षण सात्र भी उसकी उपासना नहीं करते--डसकी ओर हरूघ्त्य नहीं देते 
ओर मात्र निमित्तकारणोंकी उपासनाकर कालको पूर्ण कर देते हैं। आत्माका ज्ञानकी ओर 
लक्ष्य तो तब जाता है जब वह काछलब्धिके मिलनेपर स्वयंबुद्ध हो जावे या कोई उसे 

हि 


'रै दिमयधार [ १-१९ 


उपदेश देकर प्रजुद्ध करे। तब क्‍या कारणके पहले आत्मा अज्ञानी हैं ? हाँ, नियमसे अज्ञानी 
हे क्‍योंकि वह निरन्तर अशभ्रतिबुद्ध हे । 


आचाय आागे यह आत्मा अप्रतिदुद्ध कब तक रहता है, यह कहते हैं-- 


कम्मे णोकम्मक्लि य अहमिदि अहक च कम्म णोकम्म । 
जा एसा खलु बुद्धी अप्पडिबुद्धों हवदि ताव ॥१९॥ 


अर्थ--जब तक आनावरणादि द्वव्यकर्म, रागादिक भाषकर्म और दारीरादिक नोकमेमें 
थयह मैं हूँ” और “ये कर्म नोकर्म मेरे हैं? ऐसी बुद्धि रहती हे तब तक निश्चयसे यह जीव 
अप्रतिबुद्ध--अज्लानी रहता है । 


विशेषाय्- जेसे स्पर्न, रस, गन्ध, वर्णादि भावोमें तथा प्रथुबुध्नोदरादिकि आकार 
परिणत पुदूगलस्कन्धोंमें 'यह घट हे” और “घटमें स्पर्शा-रस-गन्ध-बणोदिभाव तथा प्रथुबुध्नो- 
दरादिके आकार परिणत यह पुदूगलू स्कन्ध हैं? इस प्रकार अभेदबुद्धि द्वावी हे अर्थात 
स्पर्श-रस-गन्ध-बर्णादि भाव तथा प्रथुबुध्नोदरादिके आकार परिणत पुदूगल स्कन्ध घटसे भिन्न 
नहीं हैं ओर इनसे भिन्न नहीं घट है, ऐसी अभेदरूप बुद्धि होती है । बेस ही ज्ञानावरणादि 
हृब्यकर्म, रागादिरूप अन्तरझु भावकर्म तथा शरीरादिक बहिरज्ञ पढाथरूप नोकर्म, जो फि 
आत्माका तिरस्कार करने बाले हैं. और पुद्सलके परिणाम हैं. इनमे 'मैं अत्मा हैं” अथवा 
आत्मामें ज्ञानावरणादिक द्रव्यकर्म, मोद्दादिरख्प अन्तरक्न भावकर्म तथा झरीरादिक बहिरक्ष 
पदार्थरूप नोकमं हैं”, इस प्रकारको अभेदानुभूति जब तक रहती हे तब तक अश्रतिबुद्ध है-- 
अश्ञानी है। अन्य पस्तुमें अन्य वस्तुकी सत्ता मानना यद्दी तो मिथ्याज्ञान है । 


आत्मा तो ज्ञावा-द्रष्टा है, उसमे मोद्दादिद्वव्यकमंके उदयसे बेभाविकशक्तिके कारण 
रागादिक होते हैं, जो कि विकृतभाव हैं, आत्माके निज़के भाव नहीं हैं, निमित्तसे उत्पन्न 
होते हैं. तथा विनाशी हैं, उन्हें आत्माके निज भाव मान लेना मिध्याज्ञानका ही काय है । 
जब ये रागिदिक निज भाष नहीं है तब उनमें निमित्तथूत जो मोहादिक कम है वे आत्माके 
केसे हो सकते हैं! उनसे आत्मा सर्वथा भिन्न है, क्योंकि मोहादिककर्म पुदूगल- 
इम्यके पर्याय हैं। और नोकमंरूप हरीरसे तो आत्मा भिन्न द्वी है, इन्हें आत्मा मानना स्पष्ट 
सिथ्याज्ञान हे । य सब भाव आत्माको मामाप्रकारके दुःखोंका पात्र बना रहे है। इस प्रकार 
जय तक परमें आत्मानुभूति हे तब तक यह जीव अश्ञानी ही है | 


अब आचार्य दृष्ठान्त द्वारा इसके प्रथक्‌ होनेको पद्धति समझाते है जिससे यह पति- 
बुद्ध बन सकता है । जेसे दर्पण रूपो पदार्थ हे उसमें पुदूगोंका ऐसा परिणमन है कि घद्द 
स्व और परका अवभास कराता दे, इसीसे कहते हैं कि दपणमें ऐसी स्वच्छता है जो स्वपरफे 
अबमासन करानेमें समर्थ हे । जब दर्पणमें अम्निका प्रतिबिम्य पडता है तब उसमे अम्नि 


१-१९, ] जीकाजोवा्खिकार डे 


झलकती है, इसका यह अर्थ नहीं कि दर्पणमें अग्निका प्रवेश हो गया। अन्यशञ्ञ। दर्षपामें 
डद्रणता और ज्वालाका भी सद्भाव होना चाहिये, सो तो हे नहीं। तब दर्पणकी स्वच्छताफा 
हो विकार है जो अग्निके सदृश्ञ प्रतीत द्वोता हैे। उच्णता और ज्वाला अग्निमें ही दे । उसी 
प्रकार नीरूप आत्मामें स्वपरका अवभासन कराने वालो ज्ञाठृता हे ओर पुदूगलद्गव्यमें कर्स- 
नोकम हैं | इसका तात्पय यह है कि आत्मा ज्ञाता द्रव्य है । उसके अन्दर एक ज्ञानशक्ति ऐसी 
है जिसके द्वारा बह स्वरूप ओर पररूपको जानता है। जिस समय आत्माका ज्ञान पदार्थोंके 
जाननेमे उपयोग लगाता है उस समय ज्ञानकी ऐसी स्वच्छता रहती है कि जय उसमे भासमान 
होने लगता है। यद्यपि जो ज्ञय भासमान दो रहा दे वह ज्ञानका ही परिणमन है, अ्षयका नहीं, 
परन्तु ज्षेयके सदृश है, अतः उसे ज्ञेयाकार कद्दते हैं, कुछ बद्द ज्ञान ज्षेयाकार नहीं है, ज्ञान तो 
जसा है वेसा ही हे । यह आकार-व्यवह्वार भी केबछ रूपगुणकी मुख्यतासे होता हे । जब रस, 
गन्ध ओर स्पञ्गका ज्ञान होता है तव कौन-सा आकार होता है ! अनादिकारूसे आत्मामें 
मोहादिभावों करा उदय होनेस हमारी ऐसी विपरीत बुद्धि हो रही हे कि यह ओय आत्मामें 
प्रविष्ट हो गये । जसे जिस समय दम दर्पणमे मुख देखते हैँ तब ऐसा भान होता है कि दपंणमें 
मुख ह इत्यादि । 


जब अपने आप या परके निमित्तसे भदविज्ञानमूछक अनुभूतिकी उत्पत्ति होती है तब 
यह बोध होता है कि यह कर्म और नोकम पुदुगलके हैं, हमारी आत्मामे झ्लावृता है--- 
जाननेको शक्ति है। इसलिय दपंणमें अग्निके सदृश वे आत्मामें भासमान होते हैं--कुछ आत्मा- 
के नहों हैं। जब ऐसी अनुभूति द्वोवी हे तभी आत्मा श्रतिबोधको प्राप्त द्वो जाता दै-प्रबुद्ध 
कहलाने रूपता है । जब तक आत्मा यह जानता है कि मैं कम ओर नोकमंमें हूँ तथा कमे 
ओर नोकम मुझमें है तथ तक यह अज्ञानीशब्दस कष्दा जाता हे। जेस कोई सीपको चांदी 
मान लेवे तो उस छोकमे मिथ्याज्ञानी कद्दते हैं ओर जिस समय यद्द ज्ञान हो जाय कि यह 
चॉदी नही हे, सीप हे, उसी समय उसका अज्ञान हट जानेस बह झ्ञानो हो जाता है--इसी 
तरह जिस समय कर्म-नोकम मे आत्मा नहीं है, ऐसा ज्ञान होने लगता दे उसी समय मिथ्या- 
ज्ञानके अभावस आस्मा ज्ञानी दो जाता हैे। अतः हमे प्रयास करना चाहिये, जिससे कर्म 
नोकमंमे अहबुद्धि न हो । 


इसी भावको श्रीअमृतचन्द्रस्वामी कलूशाके द्वारा दर्शाते है-- 


मालिनोछन्द 


कथमपि हि छमसले सेदविज्ञानमुका- 

मचलछितसनुभूति ये स्वक्तो वान्यतो वा । 
प्रतिफलन निमग्नानन्तभावस्व भा बै- 

मुंकुरवदविकारा सन्तत स्थुस्त एवं ॥२१॥ 


भ्रथ॑--जो पुरुष स्वयमेव अथवा अन्यके उपदेशसे किसी प्रकार भेदविज्ञानमूछक निहइचब 


डड समयततार [ (२२ 


आत्मानुभूतिको प्राप्त कर छेते हैं वे पुरुष अपने आत्मामे अनन्तपदार्थोंके प्रतिबिम्बित होने- 
पर भी दर्पणके सम्रान निर्विकार ही रहते है । 

यहाँ दर्पणका उल्लेख केवछ “उसमें प्रतिभासित होते है” इस अश्को लेकर दी है, 
अन्यथा वह तो जढ़ है, उसमें मोहका सद्भाव ही नहीं हे। किन्तु आत्मा अनादिकाछसे मोह्दी 
हो रहा है। परपदार्थमें जो मोह है उसका हेतु अनादिसे आत्मामें छगा हुआ मिथ्या- 
भांव हे । 


आगे अज्ञानी आत्मा किस प्रकार जाना जाता है, यही बिखाते है-- 


अहमेद एदमहं अद्दमेदस्सेव होमि मम एद | 

अण्ण ज परदव्व सच्चित्ताचित्तमिस्स वा ।२०॥ 

आसि मम पुव्वमेद एदस्स अहपि आसि पुव्व हि । 
होहिंदि पुणो वि मज्ञ एयस्स अह पि होस्सामि ॥२१॥ 
एय तु असभूद आद-वियप्पं करेदि समूहों । 

भूद॒त्थं जाणंतो ण करेदि दु त॑ असंमूढो ॥२२॥ 


[ त्रिकलस ) 


अथे--मैं यह हूँ अर्थात्‌ में परद्रव्यरूप हूँ, 'यह मैं हैँ” अथोत्‌ परद्रव्य मुझरूप है, 
कं इसका हूँ अर्थात्‌ परद्रव्य मेरा स्वामी दे, यह मेरा हे! अर्थात मै परद्रव्यका स्वामी हैं, 
ध्यह पहले मेरा था', मे भी पहले इसका था', यह फिर भी मेरा होगा' और 'में फिर इसका 
हो ऊँगा' इन मिथ्या आत्म-विकल्पोंको अज्ञानी जीव करता है और ज्ञानी जीब यथाथ बस्तु- 
स्वरूपको जानता हुआ उन विकल्पोंको नहीं करता है | 


विशेषा्थं--इस लोकमें यह देखा जाता हे कि जिनकी बुद्धि भ्रान्त रहती है वे हो 
परवस्तुको अपना माननेकी चेष्टा करते हैं और जो विवेकी हैं वे कदापि परवस्तुको नहीं 
अपनाते । यही दृष्टान्त द्वारा बताते हैं-- 


जैसे अग्नि ओर ईधनको एक स्थानमे देख कोई पुरुष यह कल्पना करता है कि जो 
अग्नि हे सो ईंधन है अथवा ई धन है सो अग्नि है, अथवा अग्निका ई धन है या ई'धनका 
अग्नि है, अथवा अतीतकालमे भी अग्निका ई'धन था अथवा ई'धनका अग्नि था। जैसा 
अतीतकालमें विकल्प करता है बेसा दी भविष्यकालमे भी यह विकल्प करता है कि अग्निका 
ईघन होगा, ईधनका अग्नि होगा, इस प्रकार ई धनसे असदूभूत अग्निकी सत्ता ओर 
अग्निमें असदूभूत ई धनको सत्ता माननेवाला अज्ञानी है। ऐसा सम्यरज्ञानी जीबोंके श्ानमें 
नहीं देखा जाता है। इसो तरह आत्मा और परको एक समझनेवालछा अज्ञानी जीब भो 
कल्पना करता है कि मैं यह हूँ, और यह जो परपदार्थ है सो मुझरूप है, अथवा मेरे यह 
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पदार्थ है अथवा मैं इन परपदार्थोंका हैँ यह तो वरतंमानकालका विकल्प है। इसी तरह 
अतीतकाल सम्बन्धी भी विकल्प करता हे । अथोत अतीतकालमें मेरे यह परपदार्थ थे और में 
इन परपदा्थोका था। इसी तरह आगामी कालका भी विकल्प करता हे अर्थात्‌ भेरे यह सब 
पदाथ होंगे अथवा मै इन सब पदार्थोका ट्वोऊँगा, इस तरह परद्रव्यमे आत्माकों माननेबाला 
और आत्मामे परद्रव्यको माननेवाला अज्ञानी है । 


अब यहाँ वस्तुस्वरूपका विचार करते हैं--अग्नि जो हे वह ईधन नहीं है क्योंकि 
अग्निपर्याय अन्य दे और ई घनपर्याय अन्य हे । अग्नि, अग्नि ही है और ई धन, ई'धन 
ही हे । इसका परस्परमे घट-पटकी तरह भेद है । इसी तरह अग्निका ई धन नहीं ह और 
ई'धनका अग्नि नहीं हे । अग्निका ही अग्नि है और ई धनका ही ई धन है। इसी तरह 
अतीतकालमे भी अग्निका ई धन नहीं था और ई घन अग्निका नहीं था, अग्निका ही अग्नि 
था ओर ईघनका ही ई धन था। इसी प्रकार जो आनेवाला भविष्यकाल हे उसमे भी 
अग्निका ही अग्नि होगा तथा ई धनका ही ई घन होगा। इस तरह जिस प्रकार किसी 
ज्ञानी जीवके अग्निमि अग्नि और ई धनमे ई धनका सदूभूत विकल्प होता ह और उसके 
कारण वह श्रतिबुद्ध--ज्ञानी कहलाता हे । इसी प्रकार किसी ज्ञानी जीवके मै यहद्द नहीं हूँ, यह 
परवस्तु मुझरूप नही हे, ये परपदाथ मेरे नहीं हैं, मैं इन परपदार्थोंका नहीं हूँ, अतीतक्रालमे 
ये परपदाथ मेरे नहीं थे, मै इन परपदार्थोका नहीं था और आगामी कालमे भी ये परपदार्थे 
मेरे नहीं होगे तथा मै इन परपदार्थोंका नहीं हाऊँगा, इस प्रकारके सदूभूत विकल्प हूंते है 
तथा इनके कारण आत्माकों आत्मा ओर परको पर जानता हुआ वह प्रतिबुद्ध--सम्यण्ज्ञानो 
कहलाता है। ऐसा सम्यरज्ञानी जीव ही ससारक बन्धनोंसे छूटनेका पात्र होता है । परद्रव्यमे 
आत्माकी कल्पना करना ही तो भिथ्याज्ञानीका लक्षण हे। जैसे रज्जुमे सपंका माननेबाला 
मिथ्याज्ञानीह और उस भिथ्याज्ञानजन्य दुःखोंका भोक्ता है । इसी प्रकार झरीरमे आत्मा 
माननेवाला मिथ्याज्ञानी ह और उसका फल जो अनन्त ससार हे उसका यह भाक्ता हाता 
है। परमे आत्मबुद्धि करानेबाला मोहकर्म है। उसके दो भेद हँ--एक दर्शनमोह और दूसरा 
चारित्रमोह | दशनमोहके उदयसे यह जीव स्व॒रूपकों भूलकर १रको आत्मरूप और आत्माका 
पररूप मानने लगता है तथा चारिचत्रमोहके उदयसे परको आत्माका और आत्माकों परका 
मानमे छगता है। ये अहंकार ओर ममकार दोनों द्वी विकारीभाव हैं। इनके रहते हुए जोब 
अज्ञानी कहलाता है ओर इनके निकल जानेपर ज्ञानी कहा जाता है 


श्री अम्रृतचन्द्रस्वामी कलशा द्वारा उन विकारीभावोंके जनक मोहको दूर करनेका 


उपदेश देते है-- 
सालिनीउन्द 
स्यजतु जगदिदानीं मोहमाजन्मलीठ 
रसयतु रासकाना रोचन ज्ञानसमुयत्‌ । 
हृंह कथमपि नास्मानास्मना साकमेक 
किछ कछूयति काले क्वापि तादात्म्यइचिम्‌ ॥२२।॥ 
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श्र्थ--है जगत्‌ ! हे संसारके प्राणियों ! आजन्मसे व्याप्त जो मोह हे उसे अब तो 
त्यागो और मोक्षमागंके रसिकजनोंको रोचक तथा उदयको प्राप्त जो ज्ञान है उसका रसा- 
स्वाद करनेमे उद्यत होओ | इस लोकमे किसी भ्रकार किसी कालमे आत्मा अनात्माके साथ 
एक होकर तादात्म्यभावको प्राप्त नहीं होता है । 


भावार्थं--परमाथदृष्टिसे आत्मा परद्रव्यके साथ किसी क्षेत्र ब किसी कालमें एक्रपनको 
प्राप्त नहीं होता है, इससे आचाय महाराजका कहना है कि तुम्हारा इन परपदार्थोके साथ 
जो एकपनका मोह्द है, उसे त्यागो और अपना जो ज्ञानस्वरूप आत्मा है उसका अनुभव 
क्रो । मोद्द मिथ्या है क्योंकि नहबर है । इसी मोहके निमित्तसे समस्त कर्मोंका बन्ध होता 
है और उसीके उदयमें यह जीव कर्मजन्यपर्यायोंको अपनी सम्पत्ति मानता है। मोहफा 
अभाष द्दोनेपर यह जीव कर्मोद्यसे जायमान किसी भी पर्योयका स्वामी नहीं बनता, उनसे 
सतत उदासीन रहता है। यही कारण है कि घटखण्डका अधिपति इस डदयजन्य विभूत्ति- 
का स्वामी नहीं बनता। उदयाधीन इनका भोग करता हुआ भी अन्तमें सबका त्यागकर 
दैगम्बरी दीक्षाका अवलम्बन कर निज पदका छाभ छेता है | 


आगे उसी अप्रतिबुद्ध जीवकों समझानेके लिए आचायें उपाय कहते है-- 
अण्णाण-मोदिद-मंदी मज्झमिण मणदि पुग्गल दव्ब | 
बद्धमबद्ध च तहा जीवो बहु-भाव-संजुत्तो ॥२३॥ 
सब्वण्हु-णाण-दिट्टो जीवो उवओगलक्खणो णिच्च | 
कह सो पुग्गलद्व्वी-भूदो ज भणसि मज्ञमिण |॥२४॥ 
जदि सो पुग्गलद॒व्वी-भूदो जीवत्तमागदं इृदरं । 
तो सत्तो वृत्त जे मज्ञमिण पृर्गल दव्बं ॥२५॥ 
अर्थ--जिसकी बुद्धि अज्नानसे मोहित हे तथा जो रागढेषादि बहुत भावोसे सहित हे, 
ऐसा जीव कददता है कि यह शरीरादि बद्ध ओर घनधान्यादिक अबद्ध पुदूगछ द्रव्य भेरा है, 
परन्तु सबज्ञके शञानमे देखा गया ओर निरन्तर उपयोग रक्षणसे युक्त जो जीब है वह पुबृगल 
द्रष्य केसे दो सकता दे जिसे तू कद्दता द्वेकि यद्द मेरा है। यदि जीव पुदुगलद्गव्य- 
रूप हो जावे और पुदुगलद्रब्य जीबपनको भ्राप्त हा जाब तो ऐसा कद्दा जा सकता है कि 
यह पुदूगल द्रव्य मेरा हे ( परन्तु ऐसा नहीं हे ) | 


विधेषार्थ--संसारमे जितने द्रव्य हैं सब स्वकोय-स्वकीय चतुष्टय द्वारा निरन्तर परिण- 
मन कर रहे हैं। एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यके साथ तादात्म्य नहीं द्ोता, किन्तु एक क्षेत्रावगाह 
होनेसे भ्रमवश ऐसा दिखाई देता दे कि एक है। अन्यको कथा तो दूर रहो, पुद्गलद्रन्‍्य 
जितनी संख्या द्वारा भगवानके श्ञानमें आया दे उनमें एक परमाणु भी अन्य परमाणुके साथ 
वादात्यसे नहीं मिलता, फिर जीब और पुद्गछका मिलना तो दूर ही है । 
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ऐसः देखा जाता हे कि स्फटिकमणि अति स्वच्छ है, परन्तु जब उसके साथ रक्त, 
हरित, पीत आदि नाना रंगबिशिष्ट जपापुष्प, कदली, काग्बन आदि पदार्थोंका सयोग हो 
जाता है तब उन पदार्थोंके सयोगरूप उपाधिसे स्फटिकमणिको जो स्वच्छता हे वह तिरोहित 
हो जाती है। उसके स्वाभाविक स्वच्छ भावके तिरोहित होनेसे स्फटिकमणि छाल, हरा, 
पीछे रज़का दिखता हे। इसी तरह आत्मद्रव्य स्वभाव ज्लायक हे, स्पच्छ हे, परन्तु 
अनादिकालीन मोहकमके अवान्तर भेद--मोह, राग, हेषके उदय होनेपर मोह, राग, देषरूप 
डउपाधिके द्वारा उसकी जो स्वच्छता है बह विरोहित हो जाती है। उसके तिरोहित होनेसे 
विबक-ज्योतिके अस्तगत होनेपर मद्दान्‌ अज्नानके द्वारा विभोहित हृदयवाका जीव भेदको न 
कर यह जो ओपाधिक मोहद-राग-देष भाव है उन्हें स्वीकृत करता हुआ ऐसा मानता है कि यह 
जो पुदूगलद्गव्य है वह मेरा हे, ऐसा हो बह निरन्तर अनुभव करता है । 


जिस व्यक्तिने यह नहीं जाना हे कि स्फटिकमणिमे जपापुष्पादिक परद्रव्यके सम्बन्धसे 
यह रक्त, दरित, पीत रह भासमान हो रहे है वह मनुष्य स्फटिककों ही छाल, हरा और पीछा 
मानता है, यह कोई आश्चयकी बात नहीं । जब कामलछा रोग हू जाता है तब शह्डू पीछा 
मासमान होता हे और जब दूरत्वादि दोषसे रसरीम सपकी भ्रान्ति हो जाती हैं. तब रसरीमे 
संज्ञान असभव नही । 

यद्यपि रफटिकमणि स्वभावसे न तो छाल है, न पीला हे, न हरा है, यह सब प्रतीति 
शओपाधिकी है, स्वभावसे तो वह स्वच्छ ही है । इसो तरह आत्मद्रव्य में जब मोहादि कर्मोका 
विपाककाल आता है तब मोह-राग-द्वेषकी उपाधिसे बह मोद्दी हे, रागी हे, द्वेषी है. ऐसा 
प्रतीत होने लगता है | यह कथन द्रव्यदृश्सि है। यदि वतमानपर्यायकी दृष्टिसे देखा जावे तो 
उस कालमें आत्मा रागी भी है, मोही भी है और द्वेषी भी हे, क्‍योंकि वेसा अनुभवमें 
आता है | प्रवचनसारमें भी कुन्दकुन्द स्वामीने स्वयं कहा है-- 


परिणमदि जेण दृष्य तक्‍्काल तम्मयत्ति पण्णसं । 

तरहां धम्मपरिणदों आादा धम्सो स्ुणेयब्वो ॥ 

जोघो परिणमदि जदा सुहेण असुद्देण बा सुहो असुद्दो । 
सुद्वेण तदा सुद्धो दृवाद हु परिणामसब्भावों ॥ 


अर्थ--द्रव्य जिस कालमें जिसरूप परिणमन करता है उस काछमें बह तनन्‍्मय हो जाता 
है, ऐसा कहा गया है | इसलिये धमरूप परिणत आत्मा धर्म है, ऐसा मानना चादिये। जीव 
जिस समय झुभ अथवा अशुभरूप प्रिणमन करता है उस समय वह शुभ तथा अशुभ कहद्दा 
जाता है ओर जिस समय शुद्धरूप परिणमता है उस समय शुद्ध होता है । 


जिस कालमें आत्माके साथ औपाधिक भावोंका सम्बन्ध होता है उस काहलमें 
आत्माके जो दर्शन, ज्ञान, चारित्र गुण है वे मिथ्यादर्शन, ज्ञान, चारित्ररूप परिणमन करनेसे 
मिध्यादृश्न, ज्ञान, चारिच्नशब्दोंसे फह्दे जाते हैं और आत्माके अनन्त संसारके कारण 
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होते हैं। परन्तु जब भेदज्ञानका उदय होता दे तब सब स्वांग विलय जाता है। जब तक 
भेदक्षानका उदय हि आ तभीतक जीब इस पुद्गलद्गवव्यको निज ही अनुभव करता ह। इसी 
अज्ञानी जीवको प्रतिबोधन कराते है । 


रे आत्मघाती | हाथीकी तरह जो तुम्हारा ज्ञयमिश्रित ज्ञानके भक्षण करनेका स्वभाव 
है उसे तुम त्यागो। हाथीका ऐसा स्वभाव होता है कि वह झुन्दर भोजन ओर घासादि 
पदार्थोंकी एकमेक कर खाता है । इसी तरह यह आत्मा अनादि कालसे मोहके वशीभूत होकर 
परपदार्थोके साथ ज्ञानका स्वाद लेता है। वास्तबमें परपदार्थ ज्ञानमे नहीं आता है परन्तु 
अज्ञानी जीवकी दशा ऐसी ही हो रही हैं कि वह ज्ञानमे ज्ञयको संप्रक्त कर ही उसका 
अनुभव करता है। परन्तु ऐसा है नहीं, क्योकि जिसने सशय, विपयेय ओर अनध्यवसाय- 
को दूर हटा दिया है ऐसे सब्बाज्ञ भगवानके सबदर्शी ज्ञानने जीबको नित्योपयोगरूप लक्षण 
बाला कहा है। वह यदि जडात्मक पुदुगलद्रव्यरूप हो जाता तो पुदुगलद्रव्य मेरा हे' 
ऐसा तुम्हारा अनुभव ठीक होता | सो तो है नहीं। यदि किसी प्रकार पुदूगलद्रव्य जीब- 
रूप हो जावे और जीवद्रव्य पुद्गलद्रव्यरूप हो जावे तो लबणके उदककी तरह 'पुद्गलद्रन्य 
मेरा है! ऐसा तुम्हारा अनुभव यथाथे हो जाबे, सो तो किसी क्षेत्र और कालमे ऐसा होना ही 
असंभव है | अर्थान्‌ यह कभी नहीं हो सकता कि जीवद्रव्य पुदूगलरूप द्वो जावे और पुदूगल 
द्रव्य जीबरूप हो जावे | जेसे खारापन छक्षणसे युक्त छव॒ण उदकरूप हो जाता हे--पानी बन 
जाता है ओर तरलरूप लक्षणसे युक्त उदक लबण बन जाता है क्योकि खारापन ओर तरलूपन 
इन दोनोंके एक साथ रहनेसे कोई विरोध नहीं है। सांभर झीलका जो जल है वह 
लब॒णरूप हो जाता है ओर बही लवण वर्षाका निमित्त पाकर जलरूप द्वो जाता है। परन्तु 
नित्योपयोगलक्षणबाला जीवद्रव्य कभी पुदुरालद्रव्यरूप नहीं होता और निरन्तर अनुपयोग 
लक्षणवाला पुदुगलद्रब्य कभी जीवद्रव्यरूप नहीं होता, क्योंकि उपयोग ओर अनुपयोगका 
प्रकाश ओर अन्धकारके समान एक साथ रदनेमें विरोध है । इसलिये जीवका पुदूगलरूप 
ओर पुदूगलका जीवरूप परिणमन नहीं हो सकता, अतणव पुदुगलद्रव्य मेरा है, यह अनुभव 
सर्वथा असभव है । जब ऐसा है तब हे चेतन ! जो चेतन्यद्वब्य हे वही मेरा है, ऐसा 
अनुभव करना तुम्हें योग्य हे । 

अनाढिकालछसे मोहके द्वारा निजात्मद्रव्यका ज्ञान न होनेसे परकों अपना माननेका 
जीवका अभ्यास बन रहा है| इसी अभ्यासके बलसे दरीरको अपना मानता है तथा द्वारीरके 
सम्बन्धी जो-जो है उन्हे अपने मानकर निरन्तर उनके रखनेकी चेष्टामे तन्मय रहता हैं | 
आचाये समझाते हैं--भाई | देख, श्रीसवेन्न भवगवानने जीवद्रव्यको ल्लञानस्वरूप कहा है 
ओर पुदुगलद्रव्यकों जड़ कट्दा है। ये दोनों पूर्व-पश्चिमदिशाकी तरह अत्यन्त भिन्न हैं 
अतः यह जो तरा परपदार्थको अपना माननेका अज्ञान हे उसे छोड़ और अपना जो चेतन- 
स्वरूप हे उसका अनुभव कर, इसामें तेरा कल्याण हे । 


श्री अस्ृतचन्द्रस्वामी कलशा द्वारा शरीरसे एकत्वभावके छोड़नेका उपदेश देते हैं-- 
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अगि कथमपि स्टस्चा तस्वकौतहकी सन्‌ 
अनुभवमसज मूर्ते पाश्वचर्ती मुहतस्‌ । 
प्ृथगथ विऊूसन्त स्थ समालोक्य येन 
त्यजसि झगिति सुर्त्या साकमेकस्वमोहम्‌ ॥ २३ ॥ 


अर्थ--हे माई !' तू किसी प्रकार महान्‌ कपष्टसे सरणपयेन्तका भी कष्ट उठाना पड़े तो 
उठाकर तत्त्बोका कोतू हली होता हुआ शरोरका एक मुहूत परयन्त पड़ोसी दोकर आत्माका 
अनुभव कर, जिससे प्रथक विल्सते हुए अपने आपका अबल्शोकन कर तू शीघ्र हो दरीरके 
साथ एकपनके भोहको छोड सके । 


भावाथं--यह आत्मा अनादिकालसे झ्रीरकों अपना मानता आ रहा है। यद्वि देब- 
योगसे इसका आसज्ञ सस्कार रह जावे तो परसे भिन्न आत्माको जानकर सम्यम्दष्टि बनता 
है । तदनन्तर चारित्रमोहके क्षयोपशमसे मुनिश्रत अज्ञीकार कर श्रेणीके संमुख हाता क्रम- 
क्रमसे चारित्रमोहकी प्रकृतियोंका क्षय करता हुआ दृशम गुणस्थानमे सूकम छोभका भी 
अन्त करता है तथा क्वीणमोह दशाको प्राप्त हो अन्तमुहृतमे श्ञानावरणादि कर्मोंका निमलून 
कर केवलज्षानका पात्र हो जाता हैं । परचात्‌ आयुके अवसानमे मोक्वका पात्र होता हू । 


आगे अप्रतिबुद्ध जोब फिर कहता है कि शरीर हो आत्मा है क्योकि शरीरसे भिन्न आत्मा 
दृष्टिगोचर नहों होता, यही दिखाते हैं-- 
जदि जीवो ण सरीर तित्थयरायरिय-सथुदी चेव | 
सव्वा वि हवदि मिच्छा तेण दु आदा दृवदि देहो ॥२६॥ 
अर्थं--यदि शरीर जीब नहीं है. तो तीथंकर आचार्योंकोी यद्ट जो स्तुति है बहू सब 
मिथ्या हो जावे, इससे शरोर ही आत्मा है । 


विशेषार्थं--शरीरसे भिन्न आत्मा नहीं है, इस पक्षका प्रतिपादन करता हुआ अप्नति- 
बुद्ध-अक्षानी जीब कद्दता दे कि यदि पुदुगलद्रव्यात्मक शरोर जीब नहीं हे तो तीथंकर 
भगवानकी आचायने जो यह स्तुति को हे वह असंगत हो जावेगी ।।२६॥ 


स्तुतिमें आचायोने कहा है-- 


शार्दूलविक्रोडितछन्व 
कान्त्येव स्‍्मप्यल्ति ये दशदिशो घाम्ना निरुन्‍्धन्ति ये 
जासोहासमहस्जितां जनमनो मसुष्णण्ति रूपेण ये । 
दिव्येन ध्वनिना सुख श्रवणयो साक्षाप्क्षरन्तो5स्ट्त 
वन्धास्ते5शसहस्नलक्षणघरास्तीथेश्वरा: सूरय ॥२७॥ 


५७ सैमयसारे [ १-१७ 


अर्थ -जो कान्तिके द्वारा मानो दर्शों दिशाओंको स्नपन करा रहे हैं, जो अपने तेजके 
द्वारा उत्कट तेजस्वी सूर्य आदिके भी तेजको रोक देते हैं, जो अपने सुन्दर रूपके द्वारा निखिल 
प्राणियोंके मनको अपहृत कर लेते है, जो दिव्यध्वनिके द्वारा कानोमें साक्षात्‌ अमृत व्षो 
करते हुए सुर उपजाते हैं तथा जो एक हजार आठ लक्षणोंके धारक हैं. वे तीथंकर आचार्य 
बन्दना करने योग्य हैं । 


भाषाधं--इस स्तुतिमे जिन कान्ति, तेज, रूप, दिव्यध्वनि तथा अष्टोत्तर सहख्न लक्षणों- 
की मद्टिमा गाई गई है वे सब शरीरफे ही अक्ग हैं । अत्तः शरीरसे भिन्न आत्मा नहीं है, ऐसा 
अप्रतिबुद्ध शिष्यने अपना पूवपक्ष रखा है ॥२४॥ 


भागे आचाय॑ सहाराज इस पृवपक्षका उत्तर देते हैं-- 


ववहारणयों भासदि जीवो देद्दों य हवदि खलु इक्को । 
ण दु णिच्छयस्स जीवो देहो य कदा वि एकड्टी ||२७॥ 


अर्भ--व्यवहारनय कहता है कि जीव ओर दारीर एक हैं परन्तु नि्वयनयका कहना 
है कि जीब ओर शरीर कभी एक नहीं हो सकते | 


विशेषायं--लोकमे उपचार अथवा प्रयोजन देखकर व्यवहारकी भ्रवृत्ति होती हे । जेसे 
लड़केको तेजः स्वभाव देखकर उसको छोक कहने छगता हे--'माणबको5ग्निः-- यहू बच्चा 
अग्नि है। यहाँ क्या बालक अग्नि है नही, किन्तु अग्निके सदृश तेजस्वी देखकर यह 
व्यवद्वार होता है । अथवा यह भी व्यवहार होता हे--“चन्द्रमुखी भाया', ता क्‍या सचमुच 
ही भाया चन्द्रमुखी ह ? नहीं, किन्तु आह्वादकारित्व धसंकी समानता देख यह व्यवहार 
जेसे होता हे बैसे ही शरीरके साथ आत्माका एक क्षेत्रावगाह होनेसे शगीरकों आत्मा 
कट्टनेका व्यवहार द्वोता है। जिस प्रकार प्रतिदिन मन्दिरमे भूर्तिके द्शलन करते समय दम 
यह व्यवहार करते है कि इस मूर्तिसे तो बोतरागता टपक रहो है। यद्यपि बीतरागता 
आत्माकी परिणतिका नाम है सो बह तो हममे उत्पन्न हो रही है । पर मूर्ति उसका निमित्त 
है, अतः उसका मूर्तिमें उपचार करते हैं। इसी प्रकार शरीरमे आत्माका व्यवहार है। व्यब- 
हारनयका कहना हे कि जोब और शरीर एक हैं | परन्तु निश्वयनयका कहना है कि ये दोनों 
एकार्थ नही है, भिन्न-भिन्न हैं। 


जेसे इस छोकमें चाँदी और सोनेको गलानेसे एक पिण्ड हो जाता है और उसमें 
एकत्वका व्यवहार होने छगता दे बेसे ही आत्मा और शरीर इन दोनोंके एक क्षेत्रमें स्थित 
होनेसे दोनोंकी जो अवस्थाएँ हैं यद्यपि वे भिन्न-भिन्न हैं तथापि उनमे एकपलका व्यवहार होने 
छगता है। निइचयसे ये दोनों एक नहीं है क्‍योंकि आत्मा उपयोगस्वभाव वाढा है और 
शरीर अनुपयोगस्वभाव वाढा है। इन दोनोंमें पीत-पाण्डुरत्वस्वभाववाले सुब्ण ओर 
चाँदीकी तरह अत्यन्त मिन्नपम होनेसे एकार्थपन नहीं हे, मानापन हो हे, यह नयविभाग 
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कद्दता है। अतः व्यवद्दारनयसे दी शरीरके स्तबन द्वारा आत्माका स्तवन उपपन्न होता हे । 
शरीरको ही आत्मा माननेवाले अप्रतिबुद्ध शिष्यसे आचाय कहते हैँ--भाई ! तू इस नय 
विभागसे अनभिश्ञ है, नयविभागकों समझ, तो तेरी शरीर और आत्मामें एकत्बबुद्धि दूर 
हो जावेगी ॥२७॥ 


पही बात आचार्य अगलो गायामे दिखाते हैं-- 


इणमण्णं जीवादो देहं पुग्गलमय धुणित्त मुणी । 
मण्णदि हु संथुदो बदिदों मण केवछी भयव ॥२८॥ 


अर्थ--जीवसे भिन्न इस पुदूगलमय शरीरको स्तुति कर मुनि मानता है कि मेरे 
द्वारा केवली भगवान स्तुत किये गये हैं. अर्थात्‌ मैंने केवडी भगवानकी स्ठुति की हे, 
बन्दना की है । 


विशेषार्थ-जेंसे रजत और सुवर्ण प्थक्‌-प्रथक्‌ पुद्गल हैं, रजतमें पाण्डरपन ( श्वेत- 
पन , रहता है और सुवर्णमें पीछापन। दोनों ही अपने-अपने रक्षणोंसे भिन्न-भिन्न सत्ता- 
वाले हैं परन्तु जब दोनों गलकर एक पिण्ड हो जाते है तब ऐसा व्यवहार होता है कि 
सुबर्ण पाण्डुर ग्झबाढा है, वास्तबमे सुवर्ण पाण्डुर रक्वालछा नहीं है, केवल चॉढीके साथ 
सम्बन्ध होनेसे ऐसा व्यवहार होता दै। इसी तरह झरीरके धर्म शुक्छलछोहितादि हैं, उनके 
स्तवन करनेसे परमार्थतया शुक्ललोहिितादि गुणोंसे रहित तोथंकर केवछी भगवानका स्तवन 
नहीं होता, क्रिन्तु अनन्तज्ञानादि गु्णोके द्वारा ही उनका स्तवन द्वोता है। अतः निश्चयनयका 
कहना है कि शरीरके स्तवनसे आत्माका स्तवन अनुपपन्न ही हे । 


अब यहाँ यवि कोई यह आशा करे कि जो शरीरकी स्तुति को, वह व्यथ है ) सो 
नहीं, उसका यह तात्यय है कि व्यवद्दारनय स्वथा असत्यार्थ नहीं दे, निश्चयकी दृष्टिसे 
असत्यारथ है। छद्गास्थ अल्पश्चानीको आत्माका साक्षात्‌ बोध नहीं होता, अतः शरीरको 
सौम्यता देख वे आत्माके वीतराग भाषोंका अजुमान करते हैं। जेसे हमे क्षुधारोग नहीं 
दिखता परन्तु जब डदर खाली हो जाता दे तब हमे भोजन विषयक इच्छा दवोती है और 
भोजन करनेके अनन्तर वद्द इच्छा शान्त द्वो जावी है, अतः हमे क्षधा-निशृत्तिका अनुमान 
होता है । ऐसे ही शरीरकी सौम्य आक्ृतिसे शान्त भावोंका और विषम आक्ृतिसे क्रोधादि 
भावोंका अनुमान द्ोता हे। अतः नीचछी अवस्थामें व्यवहारनय परमाथका ज्ञायक होनेसे 
कार्यकारी है। वास्तविक स्वरूपका साक्षात्कार होनेके अनन्तर उसकी आवश्यकता नद्ठीं 
रहतो । जैसे कोई मनुष्य समुद्रके उस पार जानेके लिये नोकापर आरूढ हुआ, उसका 
जबतक वह्द तीरपर नहीं पहुँचा द्वे तबतक नौकापर आरूढ द्वोना कार्यकारी है, अभीष्ट स्थान 
पर पहुँचनेसे उसकी आवश्यकता नहीं रहतो, अतः निएचयनवसे झरीरके स्तवनसे आत्माका 
स्तवन नहीं हो सकता ॥२८॥ 


५२ समयसार [ १-३० 
गही विशाते हैं-- 


त णिच्छये ण जुज्जदि ण सरीरगुणा दि होंति केवलिणो | 
केवलिगुणे थुणदि जो सो तच्चं केवलि धुणदि ॥२९॥ 


अर्थ--वह शरीरका स्तवन निशचयसे ठीक नहीं है क्योंकि जो शरीरके गुण है वे 
केवल्ी भगवानके गुण नहीं हैं। जो केवली भगवानके गुणोंका स्तबन करता है बद्दी पुरुष 
परमाथंसे केवली प्रभुका स्तबन करता हे । 


विशेषार्थ--जैसे चॉदीका जो पाण्डुरपन गुण है बह सुबणमें नहीं ह अतः चॉदीके 
पाण्डुरपन गुणके कथनसे सुबर्णक्र कथन नहीं हो सकता । सुबर्णका जो गुण है उसीके 
कथनसे सुबर्णका कथन हो सकता हे अर्थात्‌ सुवण पीत रइ्वाला दे ऐसा कथन हो सुबर्णका 
जवानेवाला है। ऐसे हो शरीरके गुण शुक्लछोहितादिके कथनसे तीर्थंकर केवछी भगवानका 
कथन नहीं हो सकता, क्योंकि यह गुण तीथंकर भगवानक्रे नहीं हैं, उनके गुण तो 
सबज्ञता तथा बीतरागता आदि हैं, उन्हींके स्तवनसे निइ्ययसे तीथंकर केबलीका स्तबन 
होता है ॥२९॥ 


अब यहॉपर आशक्ला होती हे कि शरारके स्तबन करनेसे शरीरके अधिष्ठाता जो 
तीर्थंकर भगवान्‌ है उनकी स्तुति क्यो नहीं होती ? उसीका उत्तर देते है-- 
णयरम्मि वण्णिदे जह ण वि रण्णो वण्णणा क॒दा होदि । 
देहगुणे थुब्वते ण केवलिग्ुणा थुदा होंति ॥३०॥ 


अर्थ--जिस प्रकार नगरका वर्णन करनेपर राजाका चर्णन किया हुआ नही हाता, 
उसी प्रकार शरीरके गुणोंका स्तबवन करनेसे फेबछी भगवानके गुणोका स्तवन नहीं होता है । 


विशेषाये--नगर अन्य बस्तु हे और राजा अन्य है, नगरके जो विशेषण है वे सब 
राजामे नहीं पाये जाते हैं। नगरका वर्णन इस प्रकार हँ-- 


प्राकारकब कित|स्वरमुपवनराजी निगीण भू मिसलूम्‌ । 
पिबसीय हि नगरभिद्‌ परिखावरूयेन पातारूम ।॥|२७)॥। 


अथ॑--जिसने अपने प्राकारसे आकाशकों कवलित कर लिया हे और बाग, बगीचोके 
समूहसे जिसने प्रथिबीतलको व्याप्त कर रखा है ऐसा यह नगर परिखाके चक्रसे ऐसा जान 
पड़ता है मानो पातालको ही पी रहा हो । 


इस प्रकार नगरका वर्णन होनेपर भी नगरके अधिष्ठाता राजाका वर्णन नहीं होता 
क्योंकि उसमे प्राकार, उचानराजो ओर परिखावलयका अभाष हे । 


१३१ ] जीवाजोवाधिकार ५३ 
अब तीथकरके शरीरका स्तवन देखिये-- 


नित्यमविकारसुस्थितस व इमपूव सहजलावण्यम्‌ । 
अक्षोसमिव समुद्र जिनेन्द्रसूप परं जयति ॥२६॥ 


अर्थ--जो नित्य दे अर्थात्‌ जिसमे कभी ह्वास नहीं दाता, जिसमे समस्त अज्ञ निर्वि- 
कार भावसे अच्छी तरद्द स्थित हैं, जिसका स्वाभाविक सौन्दर्य अपूब है तथा क्षोभरहित 
समुद्रके समान जान पड़ता हे ऐसा जिनेन्द्र भगवानका उत्कृष्ट रूप जसवत हे ॥२६॥ 


इस प्रकार शरीरका स्तवन करनेपर भी उसके अधिष्ठाता तीथंकर भगवानका स्तवन 
नहीं हांता, क्योकि उनकी आत्मामे छावण्य आदि शरीरके गुणोंका अभाव है ॥३०॥ 


तब नि३चयसे स्तुतिका क्या स्वरूप है ? यही दिखाते हैं--उसमे सर्वप्रथम श्लेय- 
ज्ञायकके सकरदोषका परिद्दार करते हुए निउचयस्तुतिको बतलाते है-- 


जो इृदिये जिणिता णाणसहावाधियं मृुणदि आद । 
त खलु जिदिंदिय ते भणति जे णिच्छिदा साहू ॥३१॥ 


अथं--जो इन्द्रियोकों जीतकर ज्ञानस्वभावसे अधिक ( असाधारण ) आत्माको 
जानता है निउ्चयनयमे स्थित साधु उसे जितेन्द्रिय कहते है । 


विशेषार्थ--आत्मा यद्यपि अनादि अनन्त चेतन्य स्वरूप अमूत्तित्व आदि गुणोंका 
पिण्ड है तथापि अनादिकालसे ही उसके साथ पौद्गलिक मूत्ते कर्मोका सम्बन्ध हो रहा हैं | 
यहाँ यह तक नहीं करना चाहिये कि अमूत आत्माके साथ मूत कर्मोका सम्बन्ध केसे दो 
गया ? क्योंकि जिस प्रकार अमूत ज्ञानमे रूपादि मूत पदार्थ भासमान होते है उसी प्रकार 
अमूत आत्माका मूत कर्मोके साथ एकक्षेत्रावगाहरूप बन्ध होनमे कोई बाधा नहीं हे। 
यहाँ कोई फिर यह हशाह्ला करे कि अमूत ज्ञानमे रूपादिक भासमान हीता हते है कुछ 
रूपादिकका उसमे प्रवेश तो नहीं हुआ। जेसे दपणमे मयूरका भ्रतिबिम्ब दिखता हें किन्तु 
दर्षणमे मयूर नही चला गया ? इस शह्काका उत्तर यह है कि इसी तरह आत्माका मूर्तिक 
पुदूगल कर्मके साथ तादात्म्य नहीं हो जाता किन्तु मात्र एकक्षेत्रावगाहरूप सम्बन्ध 
रहता हैे। और इसका कारण भी विभावनामकी शक्ति हँ जो कि जीब और पुदूगल 
इन दो ही द्रब्योमे हैं। अतः मूर्तिकके साथ अमूर्तिक आत्माका बन्ध माननेमें कोई आपत्ति 
नहीं । दूसरी बात यह दे कि निश्चयसे आत्माके साथ मू्त कर्मोंका सम्बन्ध हे हो कहाँ ! 
क्योकि निर्चथ नय तो कहता है क्लि आत्मा अबद्धस्पृष्ट हे उसका कर्मोंके साथ सम्बन्ध 
कसे हो सकता द्वे ! हां, व्यवह्ारनयसे आत्माका कर्मोके साथ निमित्तनैमित्तिक अथवा एक- 
क्षेत्रावगाहरूप बन्ध भी स्वीकृत किया जाता दै सो व्यवह्ारनयसे आत्मा भी मूर्तिक कहा 
गया है। अतः मूर्तिकका मूर्तिकके साथ सम्बन्ध द्वानेमे क्या बाधा है । 
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ऐसा होनेसे जिस प्रकार आत्माके साथ कर्मोंका सम्बन्ध अनादि कालल्‍से दे उसो 
प्रकार नोकमरूप शरीरका भी सम्बन्ध अनादिसे हे। डसी शरीरकी अवयवभूत इन्द्रियोँ 
हैं। इन्द्रियोँ दो प्रकारकी है--एक द्रव्येन्द्रिय, जो कि पुदूगलक्ी रचनाविशेष हैं, और दूसरो 
भावेन्द्रिय, जो कि ज्ञानविशेषरूप हैं। इन्द्रियोंके विषय रूपादिक हैं। इन तीनोंको अर्थात्‌ 
दव्येनिद्रिय, भावेन्द्रिय तथा इन इन्द्रियोंके विषय रूपादिक पदार्थोंको जो मुनि विजित कर 
छेता है अर्थात्‌ इनसे मिन्‍न अपने आत्माका जो अनुभव करता है वह ही जितेन्द्रिय हे । 


उनके जीतनेका प्रकार इस रीौतिसे हे--ये जो द्रब्येन्द्रियोँ हैं पो अनादि बन्धपर्यायकी 
आधोनता द्वारा समस्त रव॒ और परके विभागको नष्ट करने बालो है. अर्थात्‌ अनादि कालसे 
आत्माके साथ जो पुद्गछका सम्बन्ध हो रहा है उसके वशसे इनमे आत्मा ओर परका 
विभाग ज्ञान नहीं हो पाता हे तथा ये शरीरपरिणामको प्राप्त करने वाली हैं. अर्थात शरीरके 
साथ एकमेक हो रही हैं। निर्मल भेदज्ञानके अभ्यासकी कुशछतासे जायमान तथा अन्त- 
रहइमें देदीष्यमान अति सूक्ष्य चित्स्थभावके आलम्बनके बलसे इन द्रब्येन्द्रियोसे मिन्नजों 
निज आत्माकों जानना है यही उनका जीतना है । 


यद्यपि विषय अख्ण्ड है और आत्माका स्वरूप भी अखण्ड है परन्तु कममलीमस 
आत्मा इन्हें युगपत्‌ स्वतन्त्र रूपसे नही जान सकता हे। अतः भावेन्द्रियोके द्वारा खण्डशः 
पदार्थोको जानता हे अर्थात भावेन्द्रियाँ अपने-अपने प्रतिविशिष्ट विषयको खण्डडः आकर्षण 
करने बाली हैं। जैसे पुद्गल तो स्पश रस गन्ध बर्ण बाला दे परन्तु उसे चक्षुरिन्द्रिय केबल 
रूपमुखसे प्रहण करती हे, ध्राणेन्द्रिय गन्धमुखसे ग्रहण करती हे, रसनेन्द्रिय रसमुखसे 
प्रदण करती है ओर स्पञ्न नेन्द्रिय स्पर्श मुखसे प्रहण करती है। स्पश्न, रस, गन्ध तथा रूपके 
समुदायरूप पुदूगछको समग्र रूपसे एक साथ अहण करनेको शक्ति भावेन्द्रियोम नहीं 
है। इन भावेन्द्रियोंसे प्रतीयमान अखण्ड एक चैतन्य शञक्तिके द्वारा अपने आत्माका जो 
जानना है वही इन भावेन्द्रियाका जीतना है | 


इसी प्रकार भावेन्द्रियोंके द्वारा प्रहणमे आने वाछे जो स्पन्न रस गन्ध वर्ण हैं वे 
प्राह्ममहकलछक्षणसम्बन्ध भत्यासत्तिके वशसे ऐसे प्रतीत होते है मानों ये ज्ञान ही हैं अर्थात्‌ 
ये स्पशोदि ज्ञानमे आनेसे ज्ञानके समान भासमान हूोते हैं ज्ञानस्वरूप नहीं है क्योंकि ज्ञान 
भिन्न पदार्थ है ओर ज्ञेय भिन्‍न पदाथ हैं। उन्हे चेतनाशक्तिके स्वय अनुभषमे आने वाले 
असगपनसे आत्मासे प्रथक्‌ अनुभव करना चाहिये अर्थात्‌ चेतनाश्क्तिका जो बिकास है 
उसमें चेतनाका दी परिणमन भासमान हो रहा दे अपनेमें प्रतिफलित ज्ञेयोंसे चेतना सदा 
असंग--निल्प्त ही रहती है । ऐसी चेतनाशक्तिकी मद्दिमासे स्पशादिसे मिन्‍न अपने आत्म- 
स्वरूपका जो अवबोध है यही उनका जीतना हे । 


जब आत्मा इन द्रव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय तथा भावेन्द्रियोंके विषयभूत रूपादिकोंसे अपने 
आपको भिन्न जान छेता है तब इन्द्रियजन्य ज्ञान और उनके विषयभूत रूपादिक पदार्थोंमे जो 
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ज्ञेयज्ञायक सकर दोष आता था बह स्वयं दूर हो जाता द्वे तथा उसके दूर दोनेसे आत्मा 
अपने टह्कोत्कीणं एकपनमें स्वयं स्थित हो जाता है। जैसे टॉँकीके द्वारा पत्थरमे उत्कीर्ण 
आकार स्थित रहता है ऐसे ही आत्मा भी अपने एकपनमे स्थित हो जाता है । 


इस प्रकार जो समस्त विव्वकों जानकर भी उसके ऊपर तैर रहा है, प्रत्यक्ष डद्योतरूप 
होनेसे जो अन्तरक्मे निरन्तर प्रकाशमान रहता हे, अनपायी--अनइबर है, स्वतः सिद्ध है 
ओर परमाथथ सत्‌ है ऐसे भगवान ब्लानम्बभावके द्वारा जो आत्माको अन्य समस्त द्र॒व्योंसे 
प्रथक जानता है वह जितेन्द्रिय जिन हे यह एक निशचय स्तुति है।॥३१॥ 


अब भाव्यभावक सकरदोषक़ा परिहार करते हुए दूसरी नि३चय स्तुति कहते हैं-- 


जो मोहं तु जिणित्ता णाणसहावाधिय म्ुणइ आद । 
त जिदमोह साह परमडवियाणया विति ॥३२॥ 


अर्थ--जो मुनि मोहको जीतकर ज्ञानस्वभावसे अधिक अपने आत्माको जानता है 
उस भुनिकों परमाथके जाननेवाले 'जितमोह'” कहते है। 


विशेषार्थ--आत्माके साथ मोहकर्म सनन्‍्ततिरूपसे अनादिसे है, जब उसका उदय 
काल आता है तब आत्मामे मोह, राग, द्ेषमावरूप परिणति होती है । दहानमोहके उदयमें 
मिथ्यात्व और चारित्रमोहके उदयमे रागादिक होते हे और आत्मा उन्हीं परिणामोंके 
अनुकूल उस कालमे अपनी प्रवृत्ति करता है। इस तरह फल देनेमे समर्थ होनेसे मोह भावक 
हूं ओर तदनुरूप परिणति करनेसे आत्मा भाव्य हे। जब जीवको तत्त्वविचारके द्वारा अपने 
स्वरूपका अवबोध द्ोता है. तब बह बलपूबंक मोहकों तिरस्कृत कर अपने आत्माकों उससे 
प्रथक्‌ कर छेता है । उसी समय जो भाव्यभावक सकरदोष था उसका अभाव हो जाता 
है। उसका अभाव होनेपर आत्मा टक्लोत्कीण रूपसे अपने एकत्बमे स्थित हो जाता है । 


इस प्रकार एकत्व स्वभावमें स्थित आत्माको जो समस्त विश्षके ऊपर तैरनेयाले, 
प्रत्यक्ष उद्योतरूप होनेसे अन्तरकृमे निरन्तर प्रकाशमान, अनपायी, स्वतः सिद्ध और परमार्थ 
सत्‌ भगवान ज्ञानस्व॒भावके द्वारा द्रव्यान्तरके स्वभावसे होनेबाले समस्त अन्यभाबोंसे 
परमार्थतया भिन्न अनुभव करता है. बही निइ्चय कर जितमोह जिन हे. यह द्वितीय निशुचय 
स्तुति हे। 

इस प्रकार जो आत्मा मोहके उदयसे आत्मामे होनेवाले रागादिक भावोंको भेद- 
ज्ञानके बलसे औपाधिक जान उनसे अपने आत्माको प्रथक्‌ करनेका अभ्यास करता है तथा 
इसीके लिए श्रेणी चढ़नेकी चेष्टा करता हे बह दशम गुणस्थानके अन्तमें मोहका क्षयकर 
क्षीणमोह हो जावा हे | 


यहाँ गाथामें जिस प्रकार मोहको छेकर व्यार्या की गयी है उसी प्रकार मोहपद्को 


५ सैमयंसार॑ [ १-३३ 


बदलकर राग, देष, क्रोध, मान, साया, लोभ, कम, नोकम, मन, बचन, काय, श्रोत्र, चक्ष, 
धघ्राण, रसन और स्पशन इन सोलहकी व्याख्या करना चाहिये ॥३१५॥ 
आगे भाव्यभावकभावका अभाव होनेपर आत्साकी जो अवस्था होतो है उसका वर्णन 
करते हुए तृतोष निदचयस्तुति कहते हैं-- 
जिदमोहस्स दु जहया खीणो मोहो हृविज्ज साहुसस । 
तडया हु खीणमोदहो भण्णदि सो णिच्छयविदृह्िं ॥३३॥ 


अरथे--मोहको जीतनेवाले उस साधुका मोह जब क्षीण हो जाता है अर्थात्‌ सत्तासे 
नष्ट हो जाता है तब निउचयके जाननेवाले मह।पुरुषोके द्वारा बह क्षीणमोह कहा जाता है । 


विधेषार्थ--यहाँ पर निशचयसे पूर्व प्रक्रियाके द्वारा जो आत्मा, अपने आत्माके मोहको 
तिरस्कृतकर प्रकट हुए ज्ञानस्वभावसे युक्त आत्माका अनुभव करता हुआ जितमोह होता 
है बह्दी स्वभावभावकी सावनाकी कुशलूताके बलसे जब मोहकी सनन्‍्ततिका इस तरह अत्यन्त 
नाझ करता है कि जिस तरह बह फिर उत्पन्न न हो सके तब उसका मोह क्षीण हो चुकता 
हैं अर्थात्‌ सत्तासे प्रथत्‌ हा जाता ह और वह भाव्यभावक्रभावका अभाव होनेसे एकत्व 
भावमे स्थित होता हुआ टक्कोत्कीण परमात्म अवस्थाको प्राप्त होकर क्षोणमोह जिन कहलाने 
लगता है। इस प्रकार ठतीय नि३चयस्तुति जानना चाहिये । 


इसी प्रकार मोहपदको बदलकर राग, द्वप, क्रोध, मान, माया, छोभ, कम, नोकस, मन, 
बचन, काय, श्रोत्र, चक्ष, प्राण, रसना और स्पर्शन इन सोलह सूत्रोकी व्याख्या करना 
चाहिये १ 

पहले सामान्यरूपसे उद्यम था अर्थात्‌ मोहाडिप्रकृतियोंके उपशम करनेका प्रथास था | 
और अब एकदम नाश कर क्षीणमोह होनेका लक्ष्य है। इसी तरह और भो जान लेना चाहिये | 
व्यवहारनयसे हारीर और आत्मामें एकपन कहा जाता है। निम्वयसे आत्मा और शरीर 
एक नहीं है, अतः शरोरका स्तवन करनेसे ही आत्माका स्तवन नही हो सकता, किन्तु निम्बय 
से आत्माका स्तवन करनेसे हो आत्माका स्तवन हो सकता है। अतः आत्मा ओर शरीर 
भिन्न-भिन्न पदा्थ है । इस विवेचनसे, जो यह शक्का को गयी थी कि शरीरका स्तवन करनेसे 
आत्माका स्तबन होता हे उसका निरास हो जाता हे ॥३३॥ 


यही भाव श्री अम्ृतचन्द्र स्वामी कलश्मे प्रकट करते है-- 
शादू लविक्रीडितछन्द 
एकत्व व्यवह्वारतो न तु पुन कायात्मनोरनिइंचया--- 
न्‍्नु स्तोम्न व्यवहारतोडस्ति वपुष स्तुत्था न तत्तस्वत । 
स्तोन्न निश्चयतश्चितों मबति चित्स्तुस्थेव सैव भवे-- 
न्‍्नातस्तीर्थकरस्तवोत्तरबलदेकस्वमास्माइयो |२७०॥ 


१-३३ ] जीवाजीवाधिकारं ५७ 


अर्थ--शरोर और आत्मामें एकपन न्यवहारसे है, निम्धयसे नहीं, अतः शरोरकी 
स्तुतिसे आस्माकी स्तुति व्यवद्दारसे हे, निश्चयसे नहीं । निः्धयसे तो आत्माकी स्तुति आत्माकी 
स्तुतिसे ही हो सकती है। इस तरद्द तीथंकरकी स्तुति विषयक प्रइनका जो उत्तर ढिया था 
उसके बलसे आत्मा ओर इरीरमें एकपन सिद्ध नहीं किया जा सकता ॥२७॥ 


अब आत्मा और शरोरकी एकताके नष्ट होने पर ही ज्ञान ज्लानमें प्रतिष्ठित होता है यह 
कलश द्वारा कहते हैं--. 


मालिनीछन्द 


इति परिखिततरवेरास्मका्ेकताया 
नयबिमजनयुक्‍त्यास्यस्तपु्छादितायास्‌ | 

अवतरति न थोघो बोधमेयाद्य कस्य 
स्वर्घरसलकृष्ट प्रस्फुटन्नेक एव ॥२८॥ 


अर्थ--इस तरह तत्त्वके अभ्यासी मुनियोंके द्वारा नयविभागकी योजनासे जब आत्मा 
ओर शरीरकी एकताका बिलकुल निराकरण कर दिया गया तब स्वरस के वेगश़से खिचकर 
एक स्वरूप प्रकट हुआ किसका ज्ञान, ज्ञानमे अबतीण नहीं होता ? अथोत्‌ किसका ज्ञान 
ज्ञानमे प्रतिष्ठित नहीं होता ? 


ज्ञान के साथ अनादि काछूस सोहजन्य विकारोका मिश्वरितपपना चलछा आ रहाहे 
डसीके प्रभावल यह जीव पदार्थोंको जानकर उनमे इृष्टानिष्टका विकल्प करता है, इस 
विकल्पके कारण टसका ज्ञान ज्ञानमें प्रतिष्ठित नहीं हो पाता । परन्तु जब मोद्द नष्ट हो जाता 
है तब उसके उदयमें जायमान विफल्प कहा रहेंगे ? इस तरह बिकल्पके अभावमे ज्ञान 
ज्ञानमें ही प्रतिष्ठित हो जाता है। 


यहाँ निउचय और व्यवह्ारनयके कथन द्वारा आत्मा और शरीरका भेद दिखाया 
गया है। जो पुरुष इस भेदको जानता है उसीने स्वरसको शीघ्र ही अपनी ओर आशद्डष्ट 
कर छिया और उसीका बोध वास्तविक बोध हे ॥२८॥ 


इस तरह यह जीव अनादि मोदसंतानके कारण संजात आत्मा और इदारीरके एकत्व- 
सस्कारस यद्यपि अप्रतिबुद्ध रद्दता है तो भो दृढ़ प्रयासके कारण इसके तस्तवज्ञानरूपी 
ज्योति प्रकट द्वो जाने पर उस नेन्नविकारीके रूमान जिसके कि नेन्नका फूला दुर दो गया 
है, झीघ्र ही प्रतिबुद्ध हो जाता है और साक्षात्‌ द्रष्टा अपने आपको अपने आप दी जानकर, 
उसीकी श्रद्धा कर उसोका आचरण करना चादता दे अर्थात्‌ उसीमे छीन होना चाहता दे, 
ऐसा जीब आचाय महाराजस पूछता है कि दे भगवन्‌  स्वात्माराम अथोत्‌ अपने आपमें 
ही छीन रहते बाले पुरुषको अन्यद्रब्योका प्रत्याख्यान करना पड़ता है, सो यह प्रत्थारख्यान 


क्या वस्तु हे १ इस प्रश्नके उत्तरमे आचाय आगे प्रत्याख्यानका स्वरूप कहते हैं--- 
८ 
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सब्बे भावे जम्हा पच्चक्खाई परे त्ति णादृण । 
तम्हा पच्चकक्‍्खाण णाण णियमा मुणेयव्व ॥|३४॥ 


अर्थं--जिस कारण सब भाव पर है ऐसा जानकर साधु उनका त्याग करता है इस 
कारण ज्ञान ही प्रत्याख्यान है ऐसा! नियमसे जानना चाहिये । 


बिशेषार्थ--जिस कारणसे यह भगवान ज्ञाता आत्मद्रव्य, अन्य पर द्रव्यके _स्वभावसे 
होने वाले सम्पूर्ण भावोको परत्वरूपसे जानकर त्यागता है क्योकि वे सम्पूर्ण पर भाव 
अपने स्वभावसे व्याप्त नहीं हैं। इसलिये जो पहले जानता है बही पशचात्‌ उन्हे त्यागता है, 
क्योंकि जो ही आत्मा जानने बाछा है वही आत्मा त्याग करने वाला है, अन्य त्याग करने 
बाला नहीं हे, इस प्रकार आत्मामे निईचय करके प्रत्याख्यानके समय प्रत्यारव्येय पदा्थ-- 
त्यागने योग्य पदार्थ रूप उपाधिसे प्रवत्तिमे आया जो ( व्यवह्दारसे ) कर्तापनेका व्यपदेश हे 
उसके होने पर भी परमाथंसे अव्यपदेश्य ज्ञानस्वभावसे च्युत न होनेके कारण ज्ञान ही 
प्रत्याख्यान है. ऐसा अनुभव करना चाहिये। 


भावायं--वास्तवमें ज्ञान क्षयकों जानता है, न तो उसे ग्रहण करता है और न उसे 
त्यागता है, त्याग ग्रहणपूबेक होता दे, किन्तु अनादि कालसे एक ऐसी मोहकी उपाधि इस 
आत्मद्रव्यसे लगी हुई हे कि जिसके सन्बन्धसे यह परद्रव्यकों अपना मानता है और जब 
तक मानता हे. तभी तक अनन्त ससारकी यातनाओंकों सहता हुआ चतुर्गतिका पान्न होता 
है। जब काललब्धि आदि निमित्त मिलते हैं. तब विश्वमके मूल मिथ्यात्वक जानेपर अपनेको 
जानता दे | उस कालमे परके ग्रहणका विकल्प ही नहीं होता, ज्ञानका परिणमन जानने मात्र 
रह जाता है| उसमे रागादि द्वारा जो इष्टानिष्ट कल्पनाओका उदय हांता था वह्द स्वयमेव 
शान्‍्त हो जाता है। उस समय ज्ञाता ज्ञाता ही रह जाता है, त्याग और ग्रहणका विकल्प 
कराने वाला जो था बह सत्तामे ही नहीं रद्दा, विकल्प कहाँसे हो ! अतः आचार्योंका 
भा हे कि परमाथेसे अपने स्वरूपसे च्युत न होने वाले ज्ञानका ही नाम प्रत्यारख्यान 

॥ ३४ ॥ 


अब जाताके प्रत्यास्यानमे कोन-सा दृष्टान्त है यहो दिखाते हैं-- 


जद्द णाम को वि पुरिसो परदव्वमिण ति जाणिदु चयदि | 
तद्द सब्बे परभावे णाऊण विम्वचदे णाणी ॥३५॥ 


अथं--जिस प्रकार कोई पुरुष यह परद्रव्य है ऐसा जानकर उसे छोड़ देता है उसी 
प्रकार शानी जीव समस्त पर भावोंको 'ये पर है' ऐसा जान कर छोड़ देता है । 


विधेषा्--उक्त अथेको आचार्य दृष्टान्त द्वारा समझाते है। जैसे, कोई मनुष्य 
धोबीसे पराया वद्ध छाकर तथा अपना समझ उस बख्नको ओढ़ कर सो गया, क्योंकि उसे 
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यह ज्ञान नहीं था कि यह पराया वस्त्र है। अब जिसका बख था वद्द धोवीसे स्वकीय बस्तर 
साँगने छूगा। धोबीने कह्ा--आपका वस्चर अमुकके घर भूछसे चला गया। इस बातको 
सुनकर वह शीघ्र ही जिसने अज्ञानसे अपना मानकर व्यवहारमे लिया था उसके घर आया 
ओर बलपूबंक वख्रके अद्बछको पकड़कर ओढ़ने बालेको उघाड़ दिया ओर कहा कि भाई ! 
यह वस्र भूठलसे आप बदल लाये हो, अतः शीघ्र ही हमारा बख्र हमको सोप दो। इस प्रकारका 
बाक्य श्रवणकर उसने सम्यक रीतिसे परीक्षाकर यह निहचयकर लिया कि यथार्थमें यह 
पराया है, तब शीघ्र ही उस वस्रको छोटा दिया। ऐसे दी ज्ञाता भी सम्भ्ान्तिसे परकोय 
भावोको ग्रहणकर तथा उन्हे आत्मीय जानकर आत्मामे उन भावोंका अध्यासकर सो जाता 
है । अज्ञानके वशोभूत होकर उन्हें परकोय नहीं जानता । अतएव वेसुध सोते हुए की तरह 
कालयापन करता हे । जब भाग्योदयसे श्री निम्रेन्थ गुरुका समागम द्ोता दे तब वे गुरु 
समझाते हैं--भाई | तुम तो ज्ञान-दर्शनके पिण्ड हो, एक ह्वो, यह जो भाव हैं वे परनिभित्तक 
है, वास्तवमे तुम्हारे नहों हे, विकारजन्य है तथा विकारी है, ऐसा शीघ्र ही प्रतिबोध कराते 
है, निश्वयकर आत्मा एक है, इस प्रकार बार-बार आग्रमवाक्योको श्रवण करता हुआ 
आत्मा सम्पूर्ण चिन्होंसे उन भावोंकी परीक्षा कर यह निश्चय कर लेता है किये जो 
ओऔपाधिक भाज हैं वे पर हैं, क्योंकि परनिमित्तसे जायमान हैं। इस प्रकार जानकर शीखघ्र 
ही सम्पूर्ण विभाव भावोंकों त्याग देता है। जब तक अज्ञानसे यह आत्मा पर बस्तुको 
अपनी जानता है तभी तक उसे अपनी मानता हे और उसे ग्रहण किये रहता हे । जिस 
समय यह ज्ञान हो जाता है कि यह तो परकीय वस्तु हे तब त्यागनेमें विलम्ब नहीं 
करता है । 

इस तरह यह आत्मा अनादि मोहके बशीभूत होकर अज्ञानी हो रहा हे और उसी 
अज्ञानसे परनिमित्तस जायमान रागादिक विभावोको स्वकीय मान रहा दे । जब श्रीगुरुके 
निमित्तस मोहका अभाव होनेपर स्वकीय स्वरूपका ज्ञानी हो जाता है तब झटिति उन पर 
भावोको त्याग देता है ॥ ३५॥ 


यही बात अमृतचन्द्र स्वामी कलशा द्वारा प्रकट करते हैं-- 
मालिनीछन्द 


अवतरनि न यावदू घृत्तिमध्यन्तवेगा- 
दनवमपरभावस्यागरष्टान्तद ष्टि । 

झदिति सकछभाबैरन्यदीयेरविमुक्ता 
स्वयमियमनुभूतिस्तावदा विब भूच ॥।२९॥ 


अर्थ--अनवम--जिनसे अवम--बुरे दूसरे नहीं ऐसे--परभावोंके त्यागके लिए दिये 
वृष्टान्तपर दृष्टि अत्यन्त वेगसे जब तक श्रव॒त्तिको प्राप्त नहीं होवी तब तक अन्य समस्त 
भावोंसे रहित यह अनुभूति शीघ्र द्वी स्वयं प्रकट हो जाती है । 


६० समयसार [ १-३६ 


भावायें--आचाय महाराजने परपदार्थॉंके त्यागका जो दृष्टान्त दिया है उस पर दृष्टि 
शीघ्र ही जब तक स्थिर हो उससे पहल ही समस्त परभावोंस रह्वित स्वानुभूति तत्काल प्रकट 
हो जाती है अर्थात्‌ परको पर जानते ही उसके त्यागमें बिलन्ब नहीं लगता। यहाँ परभाव 
के त्यागका जो दृष्टान्च है उसका यह आशय हे कि जब आत्माने जान छिया कि ये परभाव 
है तब उनमें जो ममत्वभाव था उसका एकदम अभाष हो जाता है | यदि किसी सम्यक्त्वीके 
चारित्रमोहका उदय हो तो बह उनमें उदासीन हो जाता हे--आसक्त नहीं रहता । परको 
पर जाननेसे ह्वी चक्रवर्ती ९६००० स्त्रियों और षटखण्ड भरत क्षेत्रका आधिपत्य होते हुए भी 
उस बिभवसे जलमे कमलपत्रकी तरह अछिप्त रहते हैं, क्दममे पडा हुआ सुबर्ण कदमके 
लेपसे रहित ही रहता है । बालकका दुग्धादि द्वारा पोषण करती हुई भी धाय अन्तरह्स 
उसे अपना नहीं समझती और माता दुर्धादि द्वारा पोषण न करती हुई भी अपना समझती 
हे । इससे यह सिद्धान्त आया कि सम्यरज्ञानके होनेपर परपदार्थभे ममत्वभावका अभाव 
हो जाता है॥ २९५॥ 


आगे अनुभूतिस परभावका भेदज्ञान किस प्रकार होता है, यह आशक्लाकर उसका 
समाधान करते हैं। भेदक्ञानके दो रूप हैं--एक तो अपने रागादिकस भिन्‍न आत्माकों जानना 
और दूसरा ज्ञेय पदार्थोंसे भिन्‍न आत्माकों जानना। इनमेसे पहले भावक मोहके द्वारा हुए 
जो भाव्य भाव, उनसे भिन्‍न होनेका प्रकार दिखाते हैं--- 


णत्थि मम को वि मोहो बुज्ञदि उदओग एव अहमिक्‍्कों । 
त मोह-णिम्ममत्त समयस्स वियाणयां विंति ॥३६॥ 


अर्थ--मोह्द मेरा कोई भी नहीं हे, मैं तो एक उपयोगरूप ही हूँ ऐसा जो जानता है, 
आगमके ज्ञाता उसे मोहसे निम॑मत्व जानते हैं । 


विशेषार्थ-मोह चाहे शुभ हो, चादे अशुभ, कोई भी मेरा नहीं है, मैं अकेला केवल 
उपयोगस्व॒रूप हूँ, ऐसा जो जानता है समयके जानने वाले उसे मोहसे निर्मम कहते है। 
अर्थात्‌ जो आत्मा ऐसा जानता है कि मेरा स्वरूप तो ज्ञ।नादि उपयोगरूप है, जो ये 
रागादिक ओपाधिक भाष होते हैं वे मेरे छक्षण--स्वरूप नहीं हैं, नैमित्तिक विभाष भाव हैं, 
निमित्तका अभाव होने पर इनका विछय देखनेमें आता है, डस आत्माको आत्मा और परके 
जानने वाले तस्‍्त्वज्ञानी जीव मोहसे निरमंमता बाला कहते हैं । 


मैं सत्यार्थ रूपसे ऐसा जानता हूँ कि यह जो मोह है बह मेरा कुछ भो नहीं है । 
जब तक मोहकम सत्तामें रहता है तब तक तो आत्मा कुछ भी विकार भाव करनेको समर्थ 
नहीं होता, किन्तु जब उसका विपाक काछ आता है तब आत्मामें भाव्यभाव--रागादिक होते 
हैं और उन भाबोंके उत्पन्न होनेमें इसकी विपाक अवस्था निमित्तभूत है । इसीसे फछदानकी 
समथततासे जब यह डद्यमे आता है तब आत्मामे जो रागादिक उत्पन्न होते है बह इसीके 
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द्वारा होते हैं। अतः उन भावोका उत्पादक यह मोहनीय पुद्रलद्वब्यात्मक कर्म ही है, यही 
भावक कहलाता है। आत्मा टकोत्कीर्ण एक ज्ञायकस्वभाव वाला है| अतः परमार्थसे बिचार 
किया जावे तो यह भाव आत्माका स्वभावजन्य नहीं दे । इसीलिये श्रीगुरुकः कहना है कि 
पुद्गलद्वव्यात्मक समोहकर्म जिसका उत्पादक है ऐसा मोह मेरा कुछ भी नहीं है क्योंकि 
परमाथंसे परभावके द्वारा पर नहीं हो सकता है। ज्ञानी मनुष्य ऐसा विचार करता है-- 
जिसकी प्रतापरूप संपदा स्वय ही विश्वके समस्त पदार्थोंके प्रकाश करनेमे चतुर हे तथा 
निरम्तर विकासरूप हे, ऐसे चेतन्यशक्तिरूप स्वभावके द्वारा भगवान्‌ आस्माका ही 
अवबोध होता हे। मैं एक चेतन्यस्वभाव वाला हूँ परन्तु समस्त द्र॒व्योंका जो परस्पर 
साधारण एकक्षेत्रावगाह हो रहा है उसकी अनिवायता--निवारण किये जानेकी असमरथता--से 
परस्परमज्जित अवस्था भी हो रही हे अथोत्‌ आत्मा और रागादिक विकारी भाव परस्पर 
मिलकर एक हो रहे हे । परन्तु जिस प्रकार दही ओर खांड परस्पर मिलकर यद्यपि एकरूप 
प्रतोत होते है तथापि विबेकी जनोंको दही और खांडका स्वाद प्रथक-प्रथक्‌ अनुभवमे आता 
है उसी प्रकार आत्मा और रागादिककी मज्जितावस्थामे भी भेदज्ञानी पुरुषोंको आत्मा तथा 
रागादिकका स्वाद प्रथकू-प्रथक्‌ अनुभवमे आता है। अतः मैं मोहके प्रति निर्मम ही हूँ । 
जीवका चैतन्यगुणके द्वारा भिन्न ही अनुभव होता है और मोहद्दात्मक रागादिकोंका आकुछ- 
तात्मक अनुभव मिन्‍न रूपसे होता है । अतः आत्मा सदा अपने एकत्वसे तन्‍्मय स्थितिको 
धारण करता हुआ स्थित है तथा माह उससे भिन्‍न एथक्‌ ही पदार्थ हे । 


बास्तवमे मोहकम पुदूगछात्मक है । इसका जब बिपाककाल आता है तब आत्माके 
उपयोग सम्बन्धी स्वच्छताकी विकाररूप परिणति हो जाती है और उसी परिणतिमें ये 
ये रागादिक कलुपभाव अबतोर्ण होते हैँ। मिथ्यात्वके निमित्तसे यह आत्मा उन्हें अपने 
मानने रूगता है । फलस्वरूप कभी अपनेको क्रोधी, कभो मानी, कभी मायावी और कभी 
लोभी बनाता है। इन्हींके द्वारा अनथपरम्पराका पात्र होता है। परन्तु जब भेदशानका 
अवलम्बन करता है तब इन्हें विकृत भाव जान इनसे भिन्न अपने ज्ञानानन्द स्वभावका 
अनुभव करता हुआ अनर्थपरम्पराका समूल उन्मूलन कर देता हे। इस तरह भावक और 
भाव्यका विवेक प्रकट होता है ॥ ३६॥ 


अब भ्री अम्ृतचन्द्रस्वामी इसी भावको कछझशा द्वारा प्रकट करते हैं-- 


स्वागताछन्द 
सरबबंत स्वरसनिमरभाव चेतये स्वयमह स्वमिहैकम्‌ । 
नास्ति नास्ति मम कश्चन मोह: शझुद्धचिदूघनमहोनिधिरस्मि ॥३०॥ 


अर्थ--जो सब ओरसे स्वरसके भारसे भरा हुआ है ऐसे एक आत्मस्वरूपका ही 
मैं इस छोकमे स्वय अनुभव करता हूँ, कोई भी मोह मेरा नहीं है, नहीं है, मैं तो शुद्ध 
चेतन्यरूप तेजका भाण्डार हूँ । 


दर समयसार [ १-३७ 


भाषार्थ-मैं शुद्ध चेतनाकी निधि हूँ, मोहसे मेरा कोई भो सम्बन्ध नहीं है, यह तो 
एक औपाधिक भाव है जो निमित्तबरश मेरी स्वच्छतामे प्रतिभासमान होता था, कुछ मेरा 
स्वरूप नहीं था। जैसे स्फटिकमणि स्वभावसे स्वच्छ और निर्विकार है, किन्तु जपापुष्पादिके 
संयोगसे उसकी स्वच्छतामें लालिमा आदि अनेक रघज्ञ प्रतिभासमान होते हैं वे यद्यपि 
स्फाटिकमणिमे वर्तमानरूपसे भासमान हो रहे हैं किन्तु तत्त्वदृष्टिसे स्फटिकके अभेदरूप 
नहीं हो गये हैं क्योकि जपापुष्पादिके वियोगमे स्फटिकमणि स्वच्छ ही रहता हे। इसी प्रकार 
आत्माके स्वच्छ उपयोगमे यह रागादिक, मोहकमके विपाकसे प्रतिभासमान दोते हैं, और 
उस समय आज्ञानी जीव उन्हें अपने स्वरूप मान लेता है। परन्तु जब भेदज्ञानका उदय 
होता है तब उपयोगको स्वच्छतामे वे परमाथसे आत्माके नहीं हैं, ऐसा सम्यगज्ञानी जीबोंफे 
अनुभव होने छगता हे। इस तरह भावक-भाव्यमावका अवबोधकर मोह पढके स्थानमे 
राग, हृष, क्रोध, मान, माया, छोभ, कम, नोकमं, मन, बचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, प्राण, 
रसना ओर स्पशनकों रख कर सोलह पदोका एथक-एथक्‌ प्याख्यान करना चाहिये ॥३०॥ 


अब जिस प्रकार भावक-भाव्यभावसे आत्माको भिन्न किया उसी प्रकार ज्षेय-ज्ञायक- 
भावसे भी भिन्न जानना चाहिये, यह समझाने लिये गाथा कहते हैं-- 


णत्थि मम धम्म आदी बुज्ञदि उवओग एब अहमिक्को । 
त धम्मणिम्ममनज्न॑ समयस्स वियाणया विंति ॥३७॥ 


अथ--जो ऐसा जानता है कि ये धर्म आदि द्रव्य मेरे नहीं हैं, में तो एक उपयोगरूप 
ही हूँ उसे आगमके ज्ञाता मुनीउबर धर्म निम॑मज्ञ कहते हैं ॥। 


विशेषार्थ--यह जो धरम, अधर्म, आकाश, काल तथा मेरेसे भिन्‍न जीवद्रव्य और 
पुदूगल हैं वे सब पदार्थ स्वर्ससे उत्पन्न, अनिवाय प्रसारसे युक्त तथा समस्त पदार्थोको 
अ्सित करने बाली प्रचण्ड चैतन्य शक्तिके द्वारा ग्रासीभूत होनेसे यद्यपि अत्यन्त अन्तर्निमग्न- 
के समान आत्मामे प्रकाशमान हो रहे है तो भी मे टछ्लोत्काण एक ज्ञायकस्वभाव बाला हैँ, 
और ये सब पढाथ मुझसे भिन्‍नस्वभाव वाले हे तथा परमाथसे बाह्मरूपताकों छोडनेमे 
असमर्थ है| अथात्‌ अपना बाह्य रूप छोडकर चेतनरूप परिणमन त्रिकालमे नही कर सकते, 
इसलिये मेरे नहीं है। जेसे स्वच्छवाके कारण संमुखागत पदाथ दर्पणमे प्रतिबिम्बित-से 
जान पड़ते हैं, परमार्थसे दर्पण भिन्‍न हे ओर पदार्थ भिन्‍न है, दपंणकी स्वच्छता उन बाह्य 
पदार्थोंके निमित्तसे यद्यपि उन पदार्थोके आकार परिणमनको प्राप्त हो जाती है तथापि उन 
पदार्थोंके साथ उसका तादात्म्य नहीं होता । जो दर्पणमे भासमान हो रहे है वे सब द्षणकी 
स्वच्छताके विकार हैं। इसी तरह आत्मामें ऐसी निमेलता हे कि यदि प्रतिबन्धक कारणन 
हों तो जय पदार्थ उसमे प्रतिभासमान होते हैे। इसका यह अथ नहीं कि थे बाद्य ज्ञेय 
झ्ानके अभ्यन्तरमे चले जाते हैं, जो ज्ञानमे भासमान द्वो रहे हैं वह ज्ञानका ही परिणमन 
है| अतः ये जो धर्म, अधर्म, अकाश, काल, पुदूगल और अन्य जीव है वे आत्माके नहीं हैं. 
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ऐसा बहाँ समझना चाहिये | चेतन्यस्वभावके कारण नित्य ही उपयुक्त रहने वाला यह भगवान्‌ 
आस्मा ही परमार्थसे निराकुछ एक आत्मस्वरूपका वेदन करता हुआ यह जानता है कि मै 
निशचयसे एक हूँ, इसलिये स्वेद्य-सवेदक--जश्षेय-ज्ञायकभावसे उत्पन्न परस्परमें संकलन-- 
समिश्रणके होनेपर भी आत्मा तथा पर पदार्थोंका स्वमाव स्पष्टरूपसे प्रथक-प्रथक्‌ अनुभवमे 
आता है। अतः मैं धर्म, अधम, आकाश, काल, पुदूगल तथा अन्य जीबरूप विजातोय-सजातीय 
द्रब्योंके प्रति निर्मम हूँ। पदार्थोक्री ऐसी ही व्यवम्था हे कि वे सदाकाल आत्माके साथ 
एकपनको प्राप्त होकर भी अपने स्वरूपसे भिन्‍न ही रहते है। इस तरह ज्ेयभावसे आत्माको 
भिन्‍न जानना चाहिये ॥३७॥ 


यही भाव अम्ृतचन्द्र स्वामी कलशा द्वारा दरशाते है-- 


मालितीछन्द 
हति सति सह सर्वेरन्‍्य भावेविवेके 
स्वयमयमुपयोगो बिश्लदात्मानमेकम्‌ । 
प्रकटितपरमार्थद्शनज्ञानवृत्ते 
कृतपरिणतिरात्माराम एव प्रवृत्त ॥२१॥ 


अर्थ--इस प्रकार अन्य समस्त भावोके साथ भेद होनेपर इस जीवका यह्‌ डपयोग 
स्वय एक आत्माको धारण करता हुआ जिनका यथार्थ म्बरूप प्रकट हे एसे सम्यर्दशन, 
सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्ररूए परिणति कर आत्मारूप उपबनमे हो प्रवृत्त होता हे-- 
डसी णकमे रम जाता हैं । 


भावार्थ--जब तक आत्मामे मोहजन्य रागादि परिणामोका उदय रहता है ओर यह 
आत्मा उन्हे निज समझता हूं तब तक परपदार्थोमि इष्ट कल्पनाकर फिसी पदार्थभे आसक्त 
हाकर तन्मय हो जाता ह ओर किसी पदार्थमे अनिष्ट कल्पनाकर उसमे अनासक्त ह्वो 
उसके नाश्का उद्योग करता है । परन्तु जब भेदज्ञानका उदय होता हैं तब्र सब ओरसे उपयोग 
अपने आप परसे प्रथक्‌ होकर अपने स्वरूपमे स्वयमेव रमण करने छगता है ॥३१॥ 


आगे दरंन, ज्ञान, चारिश्रस्वरूप परिणत हुए आत्माके स्वकीय स्वरूपका संचेतन किस 
तरह होता है, यह कहते हुए आचाय इस कथनका उपसहार करते है-- 


अहमिक्को खलु सुद्"ों दसण-णाण-महयो सदारूवी । 
ण वि अत्थि मज्झ किंचि वि अण्णं परमाणुमित्त पि ॥३८॥ 


अर्थ--निशचयसे मै एक हूँ, शुद्ध हैँ, दशन-ज्ञानमय हूँ, सदाकाल अरूपी हूँ, अन्य पर- 
द्रब्य परमाणुमात्र भी मेरा कुछ नहीं है । 


विशेषार्थ--संस[रमे जितने पदार्थ है वे सब अपने-अपने द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाषचतुष्टय- 
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कर अपने-अपने अस्तित्वमें लीन हैं। अन्य पदार्थोंके साथ परस्पराबगाह लक्षण सम्बन्ध 
होनेपर भी एक पदाथेका अन्य पदार्थके साथ तादात्म्य नहीं द्ोता । निश्चयसे यह आत्मा 
अनादिकारूसे मोहके द्वारा अत्यन्त अप्रतिबुद्ध हो रहा हे ओर इसी अग्रतिबुद्धताके कारण 
अपने और परके भेद्से अनभिश्न है। इसको ऐसी दशा देख ससारसे विरक्त परमढ्यारु 
श्रीगुरुने इसे निरन्तर समझाया, उससे किसी तरह प्रतिबोधकों आ्रप्त हुआ। तब जैसे कोई 
मनुष्य सुबर्णको अपने दाथमे होते हुए भी अन्यत्न अन्वेषण करता है और न मिलनेसे 
दुखी होता है | उसकी यद्द अबस्था देख किसी मलुष्यने कहा--क्या खोजते हो ” बह कहता 
है--सुबर्ण खो गया है । तब उसने कहा--तुम्दारे दाथमे ही तो हें । यह सुन वह एकद्म 
आनन्दको प्राप्त हो गया । पेसे ही आत्मा है तो आत्मामे ही, परन्तु अज्ञानी उसे शरीरादि पर- 
पदार्थोंमे खोजकर दुःखका पात्र होता हे। अब श्रीगुरुके उपदेशसे परमेश्बर आत्माको 
जानकर तथा भ्रद्धाकर और डसीमे चय्यॉकर समीचीन आत्मामे ही आत्माका रमण करता 
हुआ एकदम आनन्द॒पुलश्चका आस्वाद लेकर ऐसा तठृप्त हो जाता है कि अनन्त ससारकी यातनाएँ 
एकदम विलीन हो जाती है । वही मै एक आत्मा हूँ। यद्यपि आत्मामे क्रम और अक्रमसे 
प्रवतंमान व्यावह्य रिकभावोंके द्वारा नानापनका व्यवहार होता है तथापि चैतन्यमात्र आकार- 
के द्वारा मुझे कोई भेद नहीं दे, अतएब मैं एक हूँ । नारकादिक जीवके विशेष तथा अजीव- 
रूप पुण्य, पाप, आख्त्र, सवर, निर्जरा, बन्ध और मोक्ष ये जो व्यवह्वारसे नव तत्त्व है 
उनसे मैं टक्कोत्कीण एक ज्ञायकस्वभावके द्वारा अत्यन्त भिन्न होनेसे शुद्ध हूँ। मैं चेतना- 
मात्र हूँ और सामान्यविशेषोषयोग अथोत्‌ ज्ञान-दर्शनोपयोगके साथ जो तन्मयन्ग है उसका 
कभी भी अतिक्रमण नहीं कर सकता, अतः ज्ञान-द्शनमय हूँ। स्पशे-रस-गन्ध-बर्ण इनका 
सवेदन करनेवाला हूँ। अथोव मेरे शञानमे ये प्रतिभासमान हाते हैं, मै इनका जाननेवाला हूँ 
परन्तु इनरूप नहीं परिणमता। अतः परमार्थसे सर्बंदा अरूपी हूँ। इस प्रकार इनसे अपने 
स्वरूपको भिन्न जानता हुआ इन्हें जानता भर हूँ। यद्यपि बाह्य पदार्थ अपनी विचित्र स्वरूप- 
सम्पदाके द्वारा मेरे ज्ञानमे स्फुरित होते हँ--झलकते है तो भी परमाणुमात्र भी अन्य द्रव्य 
मेरा नहीं हे जो भावकपनसे या शक्षेयपनसे मुझमे फिर मोह उत्पन्न कर सके। जब आत्मामे 
भावक-भाव्यमाव और ज्ञय-क्ञायकभाव मोहके उत्पन्न करनेमे समथ नहीं होते है तब्र यह 
स्व॒सससे ही, फिर उत्पन्न न हो सके, इस तरह मोहका समूछ उन्मूछन करता है और उस 
समय इसके महान ज्ञानका उद्योत अथात्‌ संपूर्ण ज्ञानका प्रकाश स्वयभेव प्रकट हां जाता है | 


आत्माक़ी महिमाका गान करते हुए श्री अम्नृतचन्द्र स्थामो कलझ्ा द्वारा कहते हैं-- 
वसन्ततिरका छन्‍्द 


मज्जन्तु निमेर्ससी सममेय छोका 
मालोकसुच्छक्ृति शान्तरसे समसस्‍्ता । 
आप्छाब्य विश्नमतिरस्करिणी मरेण 


प्रोल्मर्न एप भगवानवबोधसिन्धु ॥३३।। 
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अर्थ--विश्रमरूपी परदाको शक्तिपूबंक दूरकर यह भगवान्‌ ज्ञानरूपी सागर प्रकट 
हुआ है सो लोकपयेन्त छलकते हुए इसके शान्‍्त रसमे ये समस्त प्राणी एक साथ अतिश्य- 
रूपसे निमग्न हों। 

भावाथें--इस जीबका भेदज्ञानरूपी सागर मिथ्याद् नरूपी परदाके भीतर छिपा है । 
इसीसे ससारके समस्त प्राणी बाह्य पदार्थांमे अहंकार-मम्कार करते हुए निरन्तर अश्ञान्त 
रहते है। अतः उस मिथ्यादशनरूपी परदाको अत्यन्त दूरकर यह भगवान भेद्विज्ञानरूपी 
सागर प्रकट हुआ हं सो इसके झान्त रसमे--आल्हाददायक परिणतिमे ससारके समस्त 
प्राणी एकसाथ अच्छी तरह अबगाहन करे | ससारके अन्य समुद्रोका रस अर्थात्‌ जल तो 
क्षाररूप हानेसे अवगाहनके योग्य नही होता, परन्तु इस भेदव्िज्ञानरूपी सागरका रस 
अर्थात जल अत्यन्त झान्त है, आह्वाददायक है ओर लोकान्त तक छलक रहा है । अतः 
अबगाहनके योग्य है । यहाँ आचाय महाराजने यह कामना अकट की हे कि समसारके सब 
प्राणी विश्रम अर्थात्‌ मिथ्यात्वका नष्टकर भेदज्ञानी हाते हुए शान्तिफा अनुभव करे, क्योकि 
बिना भेदज्ञानके परसे ममत्व नहीं हट सकता और परमे ममत्वके हटे बिना झान्तिका 
अनुभवन नही हो सकता | 

आत्मख्याति-टीकाके रचयिता श्री अम्रतचन्द्र स्वामीने इस समयसारका वर्णन एक 
नाटकके रूपमे प्रकट किया है। नाटकके प्रारम्भमे एक पूवरज्ञ नामका प्रकरण होता है, 
जिसमे नट रज्ञभूमि सम्बन्धी विध्नोकी शान्तिके लिये स्तवन आदि करते हैं। यहाँ 
पूबरद्ध नामक प्रकरणकों समाप्त करते हुए अमृतचन्द्राचायने भेदक्षानका स्तवन किया 
है ॥ ३२॥ 

अब आगे जीव और अजीब दोनों एक होकर प्रवेश करते हैं। सो उन दोनोमे भेदको 
दिखलाने वाला जो ज्ञान है उसकी श्रशसामे कलश काव्य छिखते हैं-- 

शादलविक्री डितछन्द 
जांबाजीव-विवेकपुष्कुछ रश। प्रत्यायत्पाषंदा- 
नाससारनिबद्धवन्धन विधिध्वसाद्िछ्ुद्ध स्फुटस। 
ज्लास्मारामसनन्तवाममहसाध्यक्षेण नित्योदित 
घीरोदात्तमनाकुछ विछसति ज्ञान मनो छ्वादयसत्‌ ॥३३। 


_ अर्थ--जों जीव और अजीबके भेदकों दिखछानेवाली विशाल दृष्टिसे सभासदोंको 


१ यन्‍न्ताट्यवस्तुन पूर्व रड्भविष्नोपशाब्तये । 
कुशीलना प्रकुर्वन्ति पूर्वरद्ध स उच्यते ॥ --साहित्यदर्पण परिच्छेद ६ । 
सभापति सभासम्या गायका बादका अपि | 
नटी नटश्र मोदन्ते यत्रान्योन्यान्‌ रज्जनात्‌ ॥ 
भतो रज़ू इति ज्ञेग पूब यत्स प्रकल्पते । 
तस्मादय पूर्व रड्ठ इति विद्वद्धिरुच्यते ॥ --भावप्रकाशिका । 
९ 
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भिन्न द्रव्यकी प्रतोति कराता है, जो अनादि संसारसे बँथे हुए ज्ञानाबरणादि कर्मोंका नाश 
करनेसे शुद्ध है, विकासरूप है, आत्मामे ही रमण करता है, अनन्त तेजःस्वरूप है, प्रत्यक्ष 
तेजसे नित्य उदित है, धीर दे, उदात्त हं, आकुलतासे रहित है ओर मनका आह्वादित करने- 
बाला है ऐसा सम्यरज्ञन प्रकट द्वाता है । 

भावा्थ--सम्यरक्षान मसको आनन्दरूप करता हुआ विकाश्रूप उदित द्वोता हे। 
अनादिकारसे आत्मा इसके बिना दुःखमय जीवन बिता रहा था और हीन मनृष्यके सदृश 
धनके अभावषमे परम दुःखी था। परचात्‌ धनके श्राप्त हानेसे जैसे रह्न मनुष्य साननन्‍्द होता 
है ऐसे हो सम्यस्ज्ञानके प्राप्त होनेपर आत्मा आह्ादभावको प्राप्त होता हे । धम्यशज्ञान जीत 
और अजीबका स्वरूप दिखाकर सभासदोंकों यथार्थ प्रतीति कराता है, अनादिकालसे लगे 
हुए जो ज्ञानाबरणादि कम है उनके बन्धनकों विधिकों ध्वस्त करनेके कारण विशुद्ध हे, 
पुष्पकी कछीके समान विकासको प्राप्त है, उसके रमणका स्थान आत्मा ही है अथात्‌ पहले 
मोहके निमित्तसे परपदार्थमे जाता था, अब मोहका अभाव होनेसे स्वीय आत्माम ही विश्रान्त 
हो गया, अनन्त ज्ञय पदार्थोोक्रों जाननेबाला ह्वोकर भी आत्मतत्त्वमे ही रमण करता है, 
अनन्त प्रकाशमय है, प्रत्यक्ष तेजकर नित्य ही उदयरूप है, धीर है, उदात्त 6 अर्थात्‌ माहके 
सम्बन्धसे होनेबाले बिकारी भाबोसे पहले विकृत था, पर अब मोहका अभाव होनेसे शुद्ध 
दर्पणकी तरह हो गया, केबल ज्ञेयोके बिम्ब पड़नेसे क्षेयाकार का व्यवद्दार होता हे | तात्विक- 
दृष्टिसे ज्ञानका परिणमन ज्ञानरूप ही हे, आत्माके स्बरूपको नहीं जानकर पहले नाना प्रकारकी 
आकुरुताओंसे युक्त था, अब यथाथ प्रतीति होनेसे निराकुछ हो गया ॥३३॥ 

आगे जीव और अजीवके एकरूप होकर प्रवेश करनेसे जीवका यथा स्वरूप समझनेसे 
जो विध्यम होता है उसे दिखाते हैं-- 


अप्पाणमयाणता मूढा हु परप्पवादिणों केई । 
जीव अज्ञवसाण कम्म च तहां परूविति ॥३९॥ 
अबरे अज्झवसाणेसु तिव्वमदाणुभागग जीव | 
मण्णति तहा अबरे णोकम्मं चावि जीवो त्ति ॥४०॥। 
फम्मस्सुदयं जीव॑ अबरे कम्माणुमागमिच्छति । 
तिव्वत्तण-मंदत्तणगुणेहिं जो सो हवदि जीवो ॥४१।। 
जीवो कम्म उदय दोण्णि वि खलु के वि जीवमिच्छति । 
अबरे सजोयेण दु कम्माणं जीवमिच्छति ॥४२॥ 
एवंविहा बहुविहा परमप्पाण वर्दंति दुम्मेद्दा । 
ते ण परमदठवाई णिच्छयवाईहिं णिह्िद्ठा ।४३॥ 

( पच्चकस्‌ ) 


श्न्ड्के ] जोवाजोवाधिकार ६७ 


अर्थ--आत्माको नहीं जानते हुए तथा परको आत्मा कहते हुए कितने ही ऐसे मूढ हैं 
जो अध्यवसानरूप भावको जीव मान लेते हैं। कितने द्वी ऐसे मूढ हैं जो कमंको ही जीव 
मानते हैं। कितने ही ऐसे मूढ दे जो अध्यवसानभाबोंमे तीत्र मन्‍्द अनुभागकोी जोब मान 
लेते हैं। बहुतसे ऐसे अज्ञानी जीब हैं जो नोकमं--शरीरको ही जीव मान कर संतोष कर 
लेते हैं । कोई ऐसे हैं जो कमंके उदयको ही जीब मानते है। कितने ही ऐसे हैं जो तीत्र और 
मन्दपनरूप गुणोंके द्वारा भेदरूपकों श्राप्त कर्मोंका अनुभाग ही जीव हे ऐसा मानते 
हैं। बहुत बादी ऐसे हैं जो जीव और कमकी मिली हुई अवस्थाको जीव मानते है। और 
कितने ही ऐसे है जो कर्मोफे सयोगसे होनेवाल़ी परिणतिको जीष मानते हैं.। इस प्रकार तथा 
अन्य भी बहुत प्॒रक्रारसे दुष्टबुद्धिवाले मिथ्यादृष्टि जीव परको आत्मा मानते है। परन्तु वे 
परमाथ्थवादी नहीं हैं, ऐसा निउचयनयके जाननेवालोंने कहा दे । 

विशेषार्थ--निउचयसे इस संसारमे जिन्होंने उस आत्मद्र॒ब्यका असाधारण लक्षण 
नहीं जाना है वे नपुसकपनसे अत्यन्त मूढ द्वोते हुए पारमार्थिक आत्माको नहीं जानकर परको 
आत्मा कहते है। परमाथरूपस जबतक वस्तुका यथार्थ परिज्ञान नहीं होता तभी तक मिथ्या- 
ज्ञानसे पदार्थ के स्वरूपमे नाना प्रकारको कल्पना एँ हुआ करती हैं। जैसे--मानसरोबरका एक 
हंस देवयोगसे एक कूपपर पहुँच गया। कूपका मण्ड्ूक आगन्तुक हसको देखकर पूछवा 
है--महाशय ! कहाँसे आपका झुभागमन हुआ ? हस कहता दे--हिमालय मः्यस्थित मान- 
सरोबरसे आया हूँ । तब बह मेण्डक पूछता हे--कितना बड़ा मानसरोबर हे ? हसने उत्तर 
दिया--बहुत भारी हे । मेण्डकने एक पांव पसार दिया, क्‍या इतना बडा हे ? हसने कहा-- 
नहीं भाई, बहुत भारी हे । तब दूसरा पाँव फैला दिया, क्‍या इतना बडा है १ हसने कहा-- 
नहीं, वह बहुत विस्तारसे हे | तब मेण्डकने सर्वाज्ञ फेला दिया, क्या इतना विपुल है ) हसने 
कटष्टा--भाई उसका विस्तार क्षत्र बहुत बिस्तृत है । तब मेण्डक समस्त कूपमे भ्रमण कर कह्दने 
लगा, यदि अधिकसे अधिक होगा ता इतना होगा, यदि इससे भी विपुल हे तो केवल 
कहनेकी बात है, है नहीं । इसो तरह आत्माके आभ्यन्तर स्वरूपसे जो अपरिचित है तथा 
शरीरादिकको ही जिन्होंने आत्मा मान रखा है बे उसका स्वरूप जाननेमे असस्थ है। 
अतः जो कुछ अपनी कल्पनामे आ गया उस ही जीब मान छेते है। उन्हीं मिथ्यावादियोंके 
थोड़ेसे भेदोंका आचार्य विवेचन करते है-- 

कितने ही बादी ऐसे है जिनका कहना हे कि नेसर्गिक राग-द्वेषसे कछुषित जो 
अध्यबसान भाव है वे ही तो जीव है क्योंकि रागह्वपात्मक अध्यवसान भावसे भिन्न 
अगारके कृष्णपनकी तरह जीवकी उपलब्धि नहीं होती है । अर्थात्‌ जैसे अगारसे भिन्न कृष्ण- 
पन नहीं देखा जाता, ऐसे ही रागद्वेषरूप कलछुषित अध्यवसानभावसे भिन्न आत्माकी 
उपलछब्धि नहीं होती हे । 

कितने ही यादी ऐसे हैं जिनका कहना है कि अनादि अनन्त अथवा पूर्वापरीभूत 
अबयबोंमे एक संसरणरूप क्रियासे क्रीडा करता हुआ जो कम हे बह्ी जीव द्वे क्‍योंकि इस 
कमसे भिन्‍न जीव अनुभवमें नहीं आता । 


शर्ट समयसार [ १-४३ 


बहुतसे बादियोंका कहना है कि तीत्र ओर मन्‍्द अनुभागसे जिनमे भेढ है अर्थात्‌ 
जिनमे कभी तो तीत्र रागादिक होते हैं और कभी मन्द रागादिक होते है। जब इनको तीत्रता 
होती है तब यह हिंसादि कार्योमें प्रवृत्ति करता हे ओर जब इनकी मन्दता होती है तब 
दया आदि कार्योमे प्रवृत्ति करता है। इस तरह तीत्र, मन्द अनुभागसे भेढको प्राप्त तथा दुःख- 
दायक रागरससे पूरित अध्यवसान भावोकी जो सतति है वही जीव हे क्योकि इनसे भिन्न 
जीवकी उपलब्धि नहीं देखो जाती । यदि इनसे भिन्न जीवकी उपछब्वि आपक अनुभवमे 
आती है तो स्पष्टरीतिसे कहो, ससारमें रागादिक परिणामाँके सिवाय अन्य कुछ नहीं 
देखा हा । अतः इन्हींको जीव मानना उचित हे, ऐसा बहुतसे ऊपरी दृष्टिवाले छोगोका 
प्राप है । 


नवीन और पुरानी अबस्थाके भेदसे प्रवृत्तिमें आ रहा जो द्वारीर हे वही जीब हे, 
क्योंकि उससे अतिरिक्त जीव देखनेमे नहीं आता | किसीने कद्दा भी ह-- 


न जस्मन प्राक् न च पत्चताया 
परो विभिन्‍ने5वयये न चान्‍्त । 

विश्क्न नियक्ष थ दृश्यतेउस्माद्‌ 
भिन्नो न देहादिह कश्चिदात्सा ॥ -- धमंशर्माभ्युदयमे पूवपक्ष )। 


अर्थात्‌ इस संसारमे जन्मसे पहले और मरनेके बाद तथा हाथ, पेर आदि अवयबके 
कट जानेपर, भोतर प्रवेश करता अथवा भीतरसे बाहर निकलता हुआ काई जीब झरीस्से 
भिन्न दिखाई नहीं देता है । 


इस तरह नया ओर जीणं शरीर ही जीव है, ऐसा कितने ही बादी कहते है । 


संसार पुण्य और पापके विपाकसे ही पूरितावस्थ हो रहा है । अत कमेविपाक ही जीव 
हे क्योंकि शुभ और अशुभ भावोको छोड़कर भिन्नरूपसे किसी जीवतस्‍्वकी उपलब्धि नहीं 
होती, ऐसा बहुतसे बादियोका मन्तव्य ह | 


कितने हो बादियोका यह मत है कि साता और असाताके भेदसे युक्त कर्मोका 
अनुभाग ही ससारमे देखनेमे आता द्े। जब साता कमंका अनुभाग आता है तब सुख ओर 
जब असाता कमेका अनुभाग आता है तब दुःख होता हे । अतः सुद्ष और दुःखको छाडकर 
अन्य जीवकी सत्ता अनुभवसे नहीं आती हे | 


कोई कहते है कि जिस प्रकार मज्जिताबस्थासे दही और खांड मिलकर एक भासमान 

होते हैं उसी प्रकार आत्मा और कर्म इन दोनोंकी मिलां अवस्थाको ही जीवशब्दसे व्यवह्न॒त 

पक है, क्योकि इन सब कर्मोंको छोडकर अन्य कोई जोब नही है, यदि होता ता अनुभव- 
आता | 


अथकियामें समर्थ जो कर्मसयोग है बही जीव है | जिस प्रकार आठ काठोका संथोग 


१-४४ ] जोवाजीवाधिकार द्ष्‌ 


ही खटवा है उसी प्रकार आठ कर्मोका संयोग ही जीव है. इनसे अतिरिक्त कोई भिन्‍न जीव 
नही है, ऐसा बहतसे बादियोंका मत हे । 
इसी प्रकार और भी अनेक वादी परको आत्मा शब्दसे व्यवह्गत करते हैं | परन्त वे सब 
विपरीतबुद्धि वाले है, अतएब परमार्थवादी नहीं हे, ऐसा निशचयके जाननेबाले कहते हैं। 
॥३१०।४०४ १४२॥४३॥ 
ये सब मिथ्यावादो क्‍यों है? इसोका आगे आचाय॑ उत्तर देते हैं-- 
एए सब्वे भावा पुर्गलदव्वपरिणामणिप्पण्णा | 
केवलिजिणेहिं भणिया कह ते जीवो त्ति वुच्चति ||४४॥ 


अर्थ--ये पूषमें कहे हुए अध्यवसान आदि सब भाव पुदुगलद्रव्यके परिणामसे 
निष्पन्न हुए है ऐसा श्रीकेवछी जिनेन्द्रने कहा है, तछ वे जीव केसे कहे जा सकते हैं ? 

विशेषार्थ--क्योकि अध्यवसानादिक जितने भाव हैं. इन सबको सर्वज्ष भगवानने 
पुद्गलद्वव्यमय कहा हैं। अतः ये सब भाब चैतन्यशन्य पुदूगलद्वव्यसे भिन्न चेतन्यस्वभाव- 
वाला जो जीवद्गरव्य हे उसरूप नहीं हो सकते | इस तरह आगम, युक्ति और स्वानुभवसे 
वाधित पश्च होनेके कारण अध्यवमानादिक भावोकों जीव माननेवाल जो बादी दै वे परमार्थ- 
वादी नही है । 

अध्यवसानादयों भांवा न जीबाः यही इसमे आगम हे, क्योंकि यह वचन परम्परा- 
से चला आया है तथा इसमे कोई बाधक प्रमाण नहीं है । परम्परासे भी जो बाक्य चला 
आवे, किन्तु प्रत्यक्षदिक प्रमाणसे बाधित हां तो वह प्रमाणकोटिमे नहीं आ सकता। यह 
जो अध्यवसानादिक भाव हैं. वे उपयोगको तरह स्थायी नहीं है किन्तु मोहादि पौद्गलिक 
कमप्रकृतिक विपाकसे आत्माम एक विभावपरिणत होती हे उसीरूप होनेसे नैमित्तिक है. 
अस्थायो है, अतः आत्मा नही है। 

स्वानुभवगर्भा युक्ति भी इसमे है, यही दिखाते द--निश्चयस नैसर्गिक रागद्वेपसे 
कलुपित जा अध्यवसान भाव है वे जीब नहीं हैं क्योकि जेसे काछिमासे भिन्न सुबर्ण हे ऐसे 
ही अध्यवसान भावोंसे भिन्न चेतन्यस्वभाववाला जीव भी भेदजक्षानियोके अनुभवमे 
प्रत्यक्ष आ रहा है। अनाधनन्त पर्यायोमे परिश्रमण करानेरूप क्रियासे क्रोडा करनेवाला 
जो कर्म हे वह जीव नहीं हे क्योकि कमसे भिन्न चेतन्यस्वभाववाले जीवका अनुभव भेद- 
ज्ञानियोंको स्वयं हो रहा हे। निश्चय कर तोम्र-मन्दरूएसे भिद्यमान दुःखदायक जो 
रागरसकी सतान है वह भी जोब नहीं हे क्योकि रागादिकसे भिन्न चेतन्यस्पभाववाले 
जीवका अनुभव भेदज्ञानियोकों होता है। इसमे सदेहको स्थान नहीं है क्योंकि सब प्रमाणो- 
से अनुभव प्रमाणकी बलवत्ता आबालगोपाछ विदित है । इसी तरह यह जो कहा था कि 
नई पुरानी अवस्थावाछा जो शरीर है वही जीव हे सो निश्चयसे विचार करनेपर असगत 
ठहरता है क्योकि शरीरसे भिन्न चेतन्यस्वभाववाला जीवतत्त्व ज्ञानियोंके ज्ञानमें आ रहा 
है | पुण्य-पापरूपसे समस्त संसारपर आक्रमण करनेबाला कर्मका विपाक ही जीब है, 
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यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि शुभ-अश्म भावोंसे भिन्न चेतन्यस्वभाववाला जीव 
भेवज्लानियोंके |प्रत्यक्षक्षामे आ रहा है। साता और असातारूपसे व्याप्त तीत्र तथा मन्दत्व 
गुणसे भेदको प्राप्त हुआ जो कर्मोंका अनुभाग है वही जीब है ऐसा कद्दना भी ठीक नहीं है 
क्योंकि सुख ओर दुःखसे भिन्न चेतन्यरवभाववाला जीब स्वसवेद्नप्रत्यक्षके द्वारा तत्त्व- 
ज्ञानियोंके अनुभवमे आ रहद्दा है। किन्हीं महानुभावोंका कहना हे कि मज्जितावस्थामे जेसे 
दो पदार्थोंकी एक विजातीय अवस्था भासमान होती है ऐसे हो आत्मा और कर्म इन दोनोंकी 
जो मज्जितावस्था अर्थात्‌ मिश्र दशा है वही जीव दे, सो इनका यद्द कहना प्रमाणसे बाधित 
हे क्योकि चैतन्यस्वभावके द्वारा जीवका भिन्नरूपसे अनुभव होता है । इसी तरह किन्हीं 
बादियोंका यह कट्टना कि जिस तरह आठ काठके सयोगका नाम खाट है उसी तरह आठ 
कर्मोका सयोग ही जीव है, ठोक नहीं हे क्योकि जिस प्रकार आठ काठके सयोगसे निर्मित 
खाटपर शयन करनेवाले पुरुषका खादसे प्रथक्‌ अनुभव होता है उसी तरह आठ कर्मोंसे 
भिन्न चेतन्य स्वभाववाले जीवका अनुभव प्रथक्‌ होता हे । 
इस प्रकरणमें पुदूगलसे भिन्न आत्माका अपल्ठाप करनेबाले वादियोको साम्यभावसे 
समझाना चाहिये, क्योंकि बिवाद करनेसे पक्ष पुष्टिकी प्रबछता हानेसे समझना तो दूर 
रहा, प्रत्युत दोष हो जाता हे । जब सब जीव चेतनागुणवाले हैं और सभी जीव ससार 
सम्बन्धी दुःखसे भार हैं तब उन्हें वह मार्गप्रदर्शन करना उचित हे जिससे उन्हें शान्ति 
मिले। जिसे कामलछा रोग हे वह जीव शद्भको पीला कहता हे। अब आप ही बताइये. 
कामछा रोगी यदि शट्डको पीछा कद्दता है तो उस अवस्थामें उसका बेसा कहना क्‍या सिथ्या 
है | यद्यपि विषयकी अपेक्षा वह ज्ञान मिथ्या है परन्तु अन्तक्षेयाकारको अपेक्षा भी क्‍या 
मिथ्या है ) अतः उसका कामला रोग जावे ऐसा उपाय करना योग्य हे । केबल उसे मिथ्या- 
ज्ञानी कहनेसे न आपको छाभ है और न उसे । उसका रोग तो दूर करनेका प्रयास न किया 
जावे और उस अवस्थामे यह कहा जावे कि तुम्हारा ज्ञान मिथ्या हे तो वह कदापि सन्‍्मार्ग 
पर नद्दी आ सकता। इसी प्रकार मिथ्यात्व दुशामे यह जीव यदि शरीरादिकको आत्मा 
माने तो उस दशामे उसे बुरा भछा कहना उसके मिथ्यात्वको पुष्ट करना है । अतः जहाँ तक 
बने उसे साम्यभावसे पदाथप्रणालीकी अबगति कराकर समसीचीन मार्गमे छानेका प्रयत्न 
करना तत्त्वज्ञानियोंका कत्तेब्य हे। उससे उपेक्षा कर जीवर्की अवह्ेलना करना क्या श्रेयो- 
मार्गके पैथिकोको उचित हे ? सभद है, आपके सुमधुर सत्य उपदेशसे बह मिथ्यात्वसे 
च्युत होकर सम्यर्दअनका पात्र हो जावे। श्रीअम्ृतचन्द्र स्वामीने कद हें--'इद खलु पुदूगछ- 
भिन्नात्मोपलब्धि प्रति विभ्रतिपन्‍नः साम्नैबबसनुशस्यः' अर्थात्‌ इस प्रकरणमे पुद्गरूसे भिन्न 
आत्माकी उपछब्धिके प्रति विवाद करनेवाले पुरुषको शान्तिसे ही इस प्रकार समझाना 
चाहिये । किस तरह समझाना चाहिये ! यह कछझा द्वारा कहते हैं-- 
मालिनीछन्द 
बिरस किसपरेणाकाय कोरूइखेन 
स्थभमपि निभुत सन्‌ पश्य धण्मासमेकम्‌। 


१-४४ ] जीवाजीवाधिकार ७१ 


हृदयसरसि पुल पुद्यक्काद्धिश्षधाम्नो 
ननु किमनुपरूब्धिरमाति किल्लोपलल्धघि ॥३४॥ 
अर्थ--रुको, व्यथंके विभिन्न कोलाहलसे क्‍या साध्य है ? तूँ स्वयं ही निह्चल होकर 
छह माह तक एक जआत्मतक्त्वका अवछोकन कर--उसीका अभ्यासकर | फिर देख कि पुद्गल- 
से भिन्न तेजबाले आत्मतत्त्वकी हृदयरूपी सरोवरमें उपलब्धि होती है या अनुपलब्धि । 


भावाथं--अकाये कोलाहूलसे साध्यको सिद्धि नहीं होती, अतः व्यर्थके बितण्डाबादसे 
विरक्त होओ तथा अपने आप निःचलवृत्तिको स्वीकारकर छह मास प्यन्त हृदयरूपी सरोबर- 
में पुदूगलसे भिन्न तेजवाले चेतन्यपुरुषका अवलोकन करो, नियमसे उसकी प्राप्ति होगी, 
अनुपलब्धिकी आशक्ला मत करो । 


पुरुषार्थ ही आत्मतत्त्वकी उपलब्धिमें कारण हे । आज तक हम उस ततक्त्वको कठिन- 
कठिन सुनकर वश्चित रहे । बतलाओ तो सही, जिसके द्वारा संसार चल रहा है और जिसके 
प्रभावसे ही ससारमें नाना मतोकी सृष्टि हुई | जिसके द्वारा ही ब्रह्मा, विष्णु, मद्देशकी कल्पना 
हुई ओर जिसके द्वारा ही इन कल्पनाजाछोंको असत्‌ ठहराया गया उसीके जाननेमे हमें 
नाना प्रकारकी कठिनाई बताई जावे, यह सब हमारी दुबंलता हे । जो इन सब कल्पनाओंका 
स्रष्टा हे वही आत्मदेव हे, उसके आभ्यन्तरमें जो विक्ृत भाव हं। ग्हे हैं उन्हे त्यागकर हमें 
अपने चेतन्यमात्र स्वरूपको रक्षा करना चाहिये। शुद्ध स्वरूपके उत्पन्न करनेकी चेष्टा करना 
आवश्यक नही । आवश्यक यह है कि उसमें जो बिकार आ गया है उसे त्याग देना चाहिये। 
जेसे जब वसद्नमे स्नेहका सम्बन्ध हो जाता हे तब उस वस््की धूलि आदिके सम्बन्धसे 
मलिनाबस्था हं। जातो है। उस समय जो बुद्धिमान्‌ मनुष्य है वे उस वख्रमे परपदाथके 
सम्बन्धसे जो स्निग्धवा आ गई थी उसे ह॒टाते हैं। उसके हटनेसे वसख्रकी स्वच्छताका 
विकास स्वयमेव हो जाता है। इसी तरह आत्मामें परपदाथेफे ससगसे जो राग-द्वेष-मोहरूप 
मल्नि परिणति हो रही हे तथा जिसके द्वारा यह आत्मा अनन्त ससारके दुःखोंका पात्र 
बन रहा है, सर्वप्रथम उसी सलछिन परिणतिको त्यागना चाहिये। डसके जाते ही देखोगे कि 
आत्मा स्वय श्ञान्तिका पिण्ड है, शान्ति कहींसे आती नहीं है, दुग्धमें मक्खन क्या कहींसे 
आता है ? उसके फोक भागको निकालछ दो, वह वस्तु तो उसमे स्वयं विद्यमान हे । व्यथ 
दुःखी होनेसे कोई तत्त्व निकलने वाला नहीं हे । 

यहाँ आत्मतत्त्वकी उपछब्धिके लिये छह माह तक अभ्यास करनेकी जो बात कहो 
गई हे बह उत्कुषश्ताकी अपेक्षासे दे। बसे अन्तमुंहृतके अभ्याससे भी उसका विकास हो 
जावा हे। यह आत्मा अनादि काछसे परपदार्थेके सहवाससे स्वकीय ततक्त्वकी ओर छक्ष्य 
नहीं देता, यही उसके आत्मतक्त्वकी अनुपक्तब्धिका कारण हे । अतः स्वकीय तत्वकी ओर रुक्त्य 
देनेका भ्रमास करना चाहिये ॥2४॥ 

आगे दिव्मका प्रदन है कि ये अध्यषल्यदि भाव भी तो चेतनानुयायों प्रतिभासमान होते 
हैं, भत्तः इन्हे पुदूसलछ केसे खाना जावे ? इसका उत्तर देते हैं-- 
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अड्डविह पि य कम्मं सब्ब॑ पुग्गलमय जिणा विंति | 
जस्स फल त वुच्च॒ह दुक्ख ति विपच्चमाणस्स ॥४५॥ 


अर्थ--आठों प्रकारके कर्म सभी पुदूगछूमण हे ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ कहते हैं। उद्यमे 
आते हुए जिन कर्मोंका फल दुःख है ऐसा कहा जाता है ॥ 


विशेषार्थ--अध्यवसानादिक भाबोंका जनक जो आठ प्रकारका कम हे वह सबका 
सब पुदूगलमय है, ऐसा सकलज्ञ-सर्वज्ञ जिनेम्द्रदेबका कथन हे । जब इस कमके विपाकका 
काछ आता हे तब उससे जो फल प्राप्त होता हे वह अनाकुलतालक्षण सुखरूप आत्मस्व- 
भावसे विलक्षण होनेके कारण दुःख कहा जाता हे। अर्थात्‌ ये कर्म जब विपाककालमे अपना 
रस देते है तब आत्मा दुःखी हो जाता है । अकुछतारूप लक्षणसे युक्त यह अध्यवसानादिक 
भाव भी इसी दुःखमे गर्भित है। इसलिये इनमे चेतनाके अन्वयका विश्रम हंनेपर भी ये 
आत्माके म्वभाव नही है किन्तु पुदूगलस्वभाव है। परमाथसे आत्मा ज्ञाता-द्रप्टा ह परन्तु 
अनादि कालस इसके कर्मोका मम्बन्ध चल रहा ह | इन कर्मोका उदय हानेपर नाना अ्रफकारके 
आकुछतामय परिणाम द्वारा दुःखी हा जाता है । इसीसे ये जो अध्यवसानादिक भाव है वे सब 
दुःखमय है। यद्यपि इनमे चेतनपनका बिश्रम होता ह तो भी तस्‍्त्वदृष्टिसे ये चेतन नहीं है, 
कर्मजन्य हैं। अतएव निमित्तकी मुख्यतासे पुद्गल हैं ॥॥2५॥ 


अब यहाँ पर यह आशा होतो है, यदि ये अध्यवसातादिक भाव पुदूगलके है तो स्वज्ञके 
आगममे इन्हे जीव-भाव केसे कहा ? इसके उत्तरमे आचार्य गायासुत्र कहते हैं-- 


ववहारस्स दरीसणप्लुवएसो वण्णिदो जिणवरेहि । 
जीवा एदे मब्चे अज्ञवसाणादयों भावा ॥४६॥ 


श्र्थं-य अध्यवसानादिक सब भाव जीब है ऐसा जिनेन्द्र भगवानने जा उपदेश 
हु ४, ् देवने ए 
कह्दा है बह व्यवह्ा रनयका मत हूं अथात्‌ श्री जिनेन्द्रदेबने अध्यवसानादिक सम्पूण भावाका 
व्यवद्दारनयसे जीवके है, ऐसा कहा है । 


विदेषार्थ--ये सम्पूर्ण अध्यवसानादिक भाव जीव है, यद्द जो समस्त पदार्थोके जानने 
वाले सर्वेज्ञ भगवानने कहा हूं वह व्यवद्दारनयका मत है। यद्यपि व्यवद्दारनय अभूतार्थ 
हैं तो भी जिस प्रकार स्लेच्छोकों समझानेके लिये म्छचछ भाषाका अक्लीकार करना उचित 
है उसी प्रकार व्यवद्दारा जीवोंकों परमार्थका प्रतिपाढक होनेसे तीथंकी प्रवृत्तिक निमित्त 
अपरसार्थ द्वोने पर भी व्यवद्दारनयक्रा दिखलाना न्‍्यायसगत है । अथ्थात्‌ व्यवहारनय सबंथा 
असत्य नहीं है| अतः उसके आम्बनसे पदाथंका प्रतिपादून करना उचित हैं। अन्यथा 
व्यवद्दारके बिना परमार्थनयसे जीब शरीरसे सवथा भिन्न ढिखाया गया दे, इस दशामे जिस 
प्रकार भस्मका निःश्ह्षु उपभदन करनेसे हिंसा नहीं होती उसी प्रकार त्रस-स्थावरजीवोका 
निःशक्कु उपसदन करनेसे ह्विंसा नहीं होगी ओर द्विसाके न होनेसे बन्धका अभाव हो जायगा, 
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बन्धके अभावसे संसारका अभाव हो जायगा। इसके अतिरिक्त रागी, दषी और मोही जीव 
बन्धको प्राप्त होता है उसे ऐसा उपदेश देना चाहिये कि जिससे धद्द राग, ट्वेष, भोहसे छूट 
जावे, यह जो आचारयोने मोक्षका उपाय बताया है बह व्यथ हो जावेगा, क्योंकि परमार्थसे 
जीव राग, हेष, मोहसे भिन्न हो दिखाया जाता है| जब भिन्न है तब मोक्षके उपाय स्वीकार 
करना असगत होगा ओर इस तरह मोझका भी अभाव हो जायगा। | 


भावाथ--परमार्थनयका यदि सबंथा यह आहद्यय छिया जाय कि जीव शरोर और 
रागादिकसे सबंधा भिन्न हे तो जैसे पुदूगछके घातसे हिंसा नहीं होती उसी तरह एकेन्द्रिय, 
विकलत्रय तथा असश्जी-संज्नी जीवके घातसे भी हिंसा नहीं होगी और ह्विंसाके अभाषमें 
बन्ध भी नहीं होगा | इसी तरह रागादि तो जीबके सर्वथा हैं ही नहीं, यह माना जाय तो 
राषादिकके निवारणके लिये ब्र॒त, तपह्चरण आदिका जो उपदेश है वह सबंधा विफल 
होगा | मोक्षके कारणोका अभाव होनेसे मोक्षका भी अभाव दो जायगा, अतः व्यवहारनयसे 
आत्माका ही शरीर है और अशुद्ध निश्चयनयसे रागादिक आत्माके ही चारित्रगुणके विकार 
हैं। द्रव्यप्राण--पचच इन्द्रियां, मन, बचन, काय ये तीन बल, इवासोच्छबास तथा आयु ये 
यथासम्मव एकेन्द्रियांदि जीबोके जानना चाहिये। अथौत्‌ एकेन्द्रियके चार प्राण होते 
है--स्पञ्न नेन्द्रिय, कायबछ, आयु और श्वासोच्छवास। ह्वीन्द्रिय जीवके स्पन्नंन और रसना 
ये दो इन्द्रियां, कायबछ और वचन बल तथा आयु और श्वासोच्छवास ये छह आण होते 
है, त्रीन्द्रिय जीबफे वक्त छह तथा घाणन्द्रिय इस तरद्द सात प्राण होते हैं, चतुरिन्द्रिय जोबके 
उक्त सात तथा चश्चुरिन्द्रिय इस तरह आठ प्राण होते हैँ, असज्ली पद्चेन्द्रियके श्रवणेन्द्रिय 
और हं।नेसे नव प्राण होते है और संज्ञी पव्चेन्द्रियके मनोबल अधिक होनेसे दश प्राण होते 
है। व्यवहारमें इन प्राणोंके सयोगसे जोब संसारमें जीता है और इनका वियोग होनेसे 
मरण अबस्थाको प्राप्त होता है । निश्चयसे सुख, सत्ता, चैतन्य और बोध ये प्राण जीषके हैं। 





१ बव्यवहारों हि व्यवहारिणा म्लेच्छमाषेव स्लेच्छाता परमार्थप्रतिपादकत्वादपरमार्थो5पि तीर्थप्रवृत्तिमिमित्त 
दर्शयितु न्‍्याय्य एवं, तमन्तरेण तु शरीराज्जीवस्यथ परमार्थतो भेददर्शनात्‌ असस्थावराणा भस्मन इब 
नि शडूमपमर्दनेन हिंसा।भावाद्भूवत्येव बन्धस्याभाव । तथा रक्तो द्विष्लो विमृढ़ो जीवो बध्यमानों 
मोचनीय इति रागद्रेषमोहेम्यो जीवस्थ परमार्थतो भेददर्शनेन मोक्षोप्रायपरिग्रहणाभावात्‌ भवत्येव 
मोक्षस्याभाव ॥ ४६ ॥ --अमृताश्याति । 


यद्यप्यय व्यवहारनयो बहिर्द्रव्यालम्बनत्वेनाभूतार्थस्तथापि रागादिबहिं्द्र्यालम्बनरहितविशुद्धज्ञान- 
दर्शनस्वभावस्वावलम्बनसहितस्थ परमार्थस्य प्रतिपादकत्वाद्‌ दर्शायितुमुचितों भव॒ति । यदा पुनर्व्यव- 
हारनयो न भवति तदा शुद्धनिश्वयनयेन असस्थावरजीबा न भवन्तीति मत्वा नि दाद्धोपमर्दन कुर्वन्ति 
जना । ततश्च पृण्यरूपधर्माभाव इत्येक दृषण, तथेव शुद्धनयेत रागद्रेषमोहरहित पूर्बमेव मुक्ती जीव- 
स्तिष्ठतीति मत्वा मोक्षार्थमनुष्ठान कोईषपि न करोति ततदइ्च मोक्षाभाव इति द्वितीय च दृषणम्‌ । तस्माद्‌ 
व्यवहा रनयथ्यास्यानमुचित भवतीत्यभिप्राय ॥ ४६ ॥ --तात्पर्यवृत्ति । 
१० 
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अब विचार करो, जब ये दश श्राण पुदूगछसे जायमान होनेके कारण पुदूगलके द्वी 
हैं तब इनके घातसे आत्माका घात केसे माना जाबे ! और आत्माका घात न द्ोोनेमे हिंसाका 
भानना निरथक है। पर यह फदना या मानना ठीक नहीं हे क्योंकि इनके घातमे सकलेदा 
परिणाम होते है ओर वे ही सक्छेश परिणाम हिंसाके कारण हैं। यह प्राण त। अतिसान्निध्य- 
की वस्तु है, पुत्रादिकोंके विय्योगमें जीबोंके आताप परिणाम देखे जाते है अथवा पुत्रादि भी 
दूर रहो, धनादि पदार्थोके नष्ट होने पर आत्मा दुःखी होता हे । परमार्थसे हिंसाका कारण, 
हिंसा करने वालेका कधायभाव है। परकी हिंसा हो या न हो, प्रमत्तयोगके सद्भावमे हिंसा 
होती है । अतएव श्रीगुरुओंने लिखा है--'"जीव मरो, चाहे मत मरो, जिनकी अयत्नाचारसे 
प्रवृत्ति होती है उनके नियमसे हिंसा होती है और जहाँ पर यत्नाचार्पूबंक प्रवृत्ति हें वहाँ 
बाह्ममे जीवका घात हो अथवा न हो, हिंसा नहीं होतो । जेसे तपोधन यतीन्द्र ईयासमिति- 
पूर्थक गमन कर रहे है, चार हाथ प्रमाण प्रथिबीको सावधानतापूर्वक देख कर पेर उठाते 
हैं उस समय यदि कालका प्ररा सूक्ष्म जीब उनके पगतलके नीचे दृबकर मरणको भी प्राप्त 
हो जावे तो भी तपोधन यतोन्द्र हिंसाके भागी नहीं, क्योंकि उनके प्रमाद नहीं है ॥।| ४६ ॥ 


अब किस हृष्टान्ससे इस व्यवहारको प्रवृत्ति हुई ? यहो कहते हैं-- 


गया हु णिग्गदो त्ति य एसो वलसप्मृदयस्स आदेसो । 
वबह्ाारेण दु उच्चदि तस्थेकी णिग्गदों राया || ४७ ॥ 
एसमेव य ववहारों अज्ञवसाणादिअण्णभावाणं | 

जीवो त्ति कदो सुत्ते तत्थेको णिच्छिदों जीबो॥| ४८ ॥ 


( जुगछ ) 


अर्थं--जिस तरह जहाँ पर सेनाका समुदाय निकलता है बहॉ पर व्यवहारसे यह कथन 
होता है कि यह राजा निकला । निशचचयसे विचार किया जाये तो सेनासमुदायसे राजा 
भिन्न पदाथ है परन्तु व्यवद्दारसे ऐसा कथन होता है कि राजा निकला, परमाथथसे राजाएक 
है । इसी तरह अध्यबसानादिक तो अन्य भाव हैं उनको परमागमर्मे 'जीब हैं? ऐसा व्यवहार- 
से निरूपण किया है, नि३चयसे घिचार किया जावे तो जीब एक दी है । 


१ मरदु व जियदु व जीवो अयदाचारस्स णिब्छिदा हिसा। 

पयदस्स णत्यि बधो हिसामेसतेण समिदस्स ॥ --प्रवचनसार अ ३, गाथा १७ । 
२ उच्चालयम्हि पाए इरियासमिदस्स णिग्गमत्थाएं। 

आबाघधेज्ज कुलिंग मरिज्ज त जोगमासेज्ज ॥ है ॥ 

श हि तस्स तण्णिमित्तो बधों सुहुमो वि देसिदों समये । 

भुच्छा परिग्गहों च्चिय अज्ञ्षप्पमाणदो दिट्टों ॥ २॥ --प्रववनसार तास्पय॑वृत्ति ॥ 
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विशेषा्थ--जैसे--यदद राजा पद्च योजनके विस्तारकों व्याप्त कर निकल रहा है” इस 
कथनमें निश्वयसे परामझ्ञ किया जाबे तो एक राजाका पत्चयोजन क्षेत्रमें विस्तार होना 
अलीक दे, तो भी व्यवह्दारी मनुष्योंका सेनासमूहमें 'राजा' ऐसा वधबह्दार होता है ओर इसढिए 
व्यवहारदृष्टिसे बहू अलीक भी नहीं हे! परमाथसे यद्यपि राजा एक हे ओर उसका पश्र- 
योजन विस्तारमें सद्भाव होना असभव दे तथापि राजा सम्बन्धिनी सेना होनेसे उस स्थछमें 
यह व्यवहार उपयुक्त ही है| इसी तरह यह जीव सम्पूर्ण रागस्थानोंमे व्याप्त होकर रहता हे, 
अरह कथन होता है । परन्तु निश्चयसे विचारा जाबे तो एक जावका समस्त रागादिस्थानोंमें 
व्याप्त होकर रहना अछीक है क्‍योंकि परमाथसे जोब एक ही है। पयोयदृष्टिसे देखा जावे 
तो ये अध्यवसानादिक भाव जीवके ही परिणमनविशेष हैं ओर जबतक जीबके मोहादिक 
कर्मोंके सम्बन्धसे संसार दे तबतक ये सब नियमसे होते रहेंगे। फिर भी द्रव्यदृष्टिसे आत्मा 
एक ही है क्योंकि सामान्यदृष्टिमें विशेष कथन गौण रहता है।| ४७७, ४८ ॥ 

अब शिष्यका यह प्रश्न है कि यदि ये अध्यवसानादिक भाव जीब नहीं हैं तो एक 
टह्कोन्फोर्ण परमार्थ जीवका क्या स्वरूप है ? आचाय॑ इसका उत्तर देते हैं-- 


अरसमरूवमगध॑ अव्वत्तं चेदणागुणमसदद । 
जाण अलिंगग्गदण जीवमणिदिद्डसंठाण ॥ ४९ ॥ 


अर्थ--है भव्य | तू आत्माको ऐसा जान कि वह रसरहित है, रूपरहित है, गन्ध- 
रहित है, अव्यक्त हे अर्थात्‌ स्पश्न रहित है, शब्दरहित है, अलिज्न भहण है अर्थात्‌ किसी खास 
लिकुसे उसका प्रहण नहीं होता तथा जिसका कोई आकार निर्दिष्ट नहीं किया गया है ऐसा 
है किन्तु चेतनागुणबवाला है। आत्मामें यह चेतना ही ऐसा चिलक्षण गुण है जो अपना 
ओर परका प्रतिभास करा रहा है । इसी गुणकी सामथ्य है कि बह स्वपरको बोधित करा 
रहा है | इसके अमावमें स्वंत्र अन्धकार ही है । 


विशेषार्थं--वस्तुस्वरूपके प्रतिपादनके दो अज्ज हैं ? पररूपापोहन अर्थात्‌ परसे उसकी 
व्यावृत्ति करना और दूसरा स्वरूपोपादान अर्थात्‌ अपने रूपका ग्रहण करना। यहाँ जोब 
पदार्थंका बर्णन करते हुए आचाये महाराजने दोनों अक्लोंको अपनाया है। प्रथम अक्में 
परको व्यावृत्ति करते हुए कद्दा हे कि जीव रस रूप गन्ध स्पर्श शब्द लिड्ठ तथा आकारसे 
रहित हे क्‍योंकि ये सब पुदूगछके धरम हैं और दूलपरे अज्जञमें स्वरूपका प्रहण करते हुए कहा 
है कि वह चेतनागुणसे सहित है अर्थात्‌ चेतना जीवका स्वगुण है और रसादिक साथमें 
छगे हुए पुदूगलके गुण हैं ! इन्ही अक्लॉका स्पष्ट बर्णन इस प्रकार है--- 


जो आत्मा हे वह पुद्गलद्रव्यके गुणोंसे मिन्‍न है क्योंकि पुदूगठ और जीव भिन्न- 
भिन्न लक्षण वाले हैं, यद्दी दिखाते दैं--आत्मा पुदूगलद्रव्यसे भिन्न है क्योंकि रसगुण उसमें 
नहीं है, जिसमे रसगुण नहीं बह पुदुगलद्गव्यसे भिन्‍न है। और आत्मा स्वयं रसगुणात्मक 
नही, इससे पुदूगलद्ब्यका शुण भी नहीं है । परमार्थसे आत्सा पुद्गरूद्रब्यका स्वामी भी नहीं 
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है। इससे द्रव्येन्द्रियके अवष्टम्भसे रसरूप नहीं हे तथा भावेन्द्रियके अबलम्बनसे भी रसरूप 
नहीं है क्योंकि आत्मामें स्वभावसे क्षायोपशमिक भावका अभाव है। आत्माका जो ज्ञान दे बह 
सकल शेय साधारण दे अर्थात्‌ सब श्षेयोंको जाननेकी सामथ्यसे युक्त हे। अतः अकेले रसज्ञानके 
सद्भुवबसे भी रसरूप नहीं हे । श्लेयोंको जानने वाला ज्ञान दे परन्तु क्षेयरूप नहीं हो जाता। 
अतः रसके ज्ञानका आश्रय होनेपर भी स्वयं रसरूप परिणत नहीं है । इस तरह छह प्रकारसे 
आत्मा रसरूप न दोनेसे अरस है। इसी तरह रूप, गन्ध तथा स्पञ्ञ का भी निषेध जानना 
चाहिये। अर्थात्‌ आत्मा न रूपस्वरूप हे, न गन्धरूप हे और न स्पशरूप है । रूप, रस, 
गन्ध, और स्पञ्म तो पुदूगछके गुण हैं। सो जिस प्रकार आत्मा इन पुदूगछके गुणोसे रहित 
है उसी प्रकार पुदूगछद्रव्यके प्योयरूप भी नहीं है अर्थात्‌ पौद्ूगलिक पर्योयोंसे रहित हे। 
आत्मा पुद्गलद्वव्यसे अन्य हे अतए्व शब्दपयौयरूप नहीं हे। तथा पुद्गलद्गरव्यकी पर्याय 
आत्मा नहीं है अतएव शब्दपर्या यरूप नहीं है। द्रव्यइन्द्रियके अवष्टम्भसे भी हब्दपर्यायरूप नहीं 
है क्‍योंकि परमाथ्थसे पुद्गलद्रव्यका स्वामी नहीं हे। स्वभावसे ऋायोपशामिक भाव आत्मामें 
नहीं है अतएव भावेन्द्रियके अवछम्बनसे भी शब्दरूप नहीं हे । आत्माका ज्ञान सकलछक्षेय 
साधारण हे अतः केवल शब्दक्षानरूप न होनेसे भी आत्मा शब्दरूप नहीं हे, इस तरह 
छह प्रकारसे पुदूगलपयायसे भी आत्मा भिन्‍न है। अब अनिविष्ट संस्थानको कहते है-- 


द्रब्यान्तर जो पुदुगल द्रव्य है उसके द्वारा रचित शरोरके सस्थान ( आकार विशेष ) 
के द्वारा आत्माके सस्थानका निरूपण होना अशक्य हे। जिनके सस्थान नियत नहीं ऐसे 
अनन्त शरीरोंमें नियत स्वभावसे रहता है अतः शरोरके संस्थानोसे भी उसके सस्थानका 
निर्णय नहीं हो सकता हे। संस्थाननामकमंका विपाक पुदूग्ोंमे हे अतः इससे भी आत्माके 
संस्थानका निणय नहीं हो सकता । भिन्‍न-भिन्‍न आकारसे परिणमने बालछे जो समस्त पदार्थ 
हैं वे शानमे प्रतिबिम्बित दोते हैं. अर्थात्‌ ज्ञान ज्लयोंके निमित्तसे तदू-तद्‌ श्ेयॉफे आकार 
परिणमन करता दे फिर भी अखिल लोकके संबलनसे शून्य रहता दे, केबल अपनी निर्मल 
अनुभूतिरूप ही रहता हे अतएब आत्माका कोई निद्िष्ट सस्थान नहीं दे । इस तरह चार 
हेतुओंसे भी आत्मा अनिर्दिष्ट सस्थान हैं। अब अव्यक्त बतानेका उपक्रम करते हैं-- 


षड्द्॒व्यात्मक लछोक हैं। वह ह्लय हे तथा व्यक्त है, उससे जीब अन्य है. अर्थात्‌ छोक 
व्यक्त हे जीव व्यक्त नहीं, इससे अव्यक्त हे। कषायका समूह जो भावकभाव यह व्यक्त हे 
डससे जीक्नामक पदार्थ भिन्‍न है, इसलिये भी आत्मा अव्यक्त है। चित्सामान्यमे चैतन्यकी 
सब व्यक्तियां अन्तभूत हो जाती हैं. इसलिये भी अव्यक्त दे। क्षणिकव्यक्तिमात्रके न होनेसे 
भी अव्यक्त है। व्यक्त और अव्यक्त ये दोनों भाव मिश्ररूपसे यद्यपि इसमे भासमान होते हैं 
तो भी केबल व्यक्त भाषका स्पर्श नहीं करता हे इस कारण भी अव्यक्त है। निश्चयसे आत्मा 
स्वयमेव बाह्य ओर आशभ्यन्तर स्पष्ट रूपसे प्रतिभासमान द्ोनेपर भी व्यक्तरूपको स्पञ्ञ नहीं 
करता, इससे भी अव्यक्त है। इस तरह छह देतुओंसे आत्माको अव्यक्त कहा | 


इस प्रकार रूप, रस, गन्ध, स्पञ्ञ , शब्द, संस्थान तथा व्यक्त स्वरूपके अभाव होनेपर भो 
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स्वसवेदन प्रत्यक्षके बसे अपने आप प्रत्यक्षका विषय होनेसे केबल अन्लुमानका गोचर भी 
नहीं, इससे आत्मा अलिछ्षग्रहण कहा जाता है अथात्‌ आत्मा स्वसबेदन प्रत्यक्षका विषय है 
तब उसका छिज्ञके द्वारा अनुमान करना व्यथ है । 


इस तरह परापोहन अर्थात्‌ परद्रव्यकी व्यावृत्तिपूबंक जीवद्रव्यका वर्णन कर अब 
स्वरूपोपादान अथीव्‌ स्वकीयगुणप्रदणपूर्वक जीवद्रव्यका वर्णन करते हैं-- 


वह जोवद्रव्य चेतनागुणसे सदा अन्तरकमे प्रकाशमान है, इससे चेतनागुणवाला है । 
बह चेतनागुण सम्पूर्ण एकान्तवादियोकी सभसस्‍्त विग्नतिपत्तियों--विरोधोंका निराकरण 
करनेवाला है, उसने अपना स्बस्व भेदज्ञानियोकों सौप दिया ,है, सम्पूण छोकाछोकको 
ग्रासीभूत कर अर्थात्‌ अपने ज्ञानका विषय बनाकर बहुत भारी ठप्तिके भारसे मन्‍्थर हुएको 
तरह वह अपने स्वरूपसे किब्िन्मात्र भी चछायमान नहीं हाता तथा अन्य द्वव्यसे असाधारण 
हे, अर्थात्‌ आत्माके अतिरिक्त अन्य द्वव्योंम इसका अस्तित्व नहीं, अतः जीवका स्वभावभूत 
होकर स्वय अनुभवमे आ रहा हे, ऐसे चेतनागुणके द्वारा ही आत्माका अस्तित्व है। अरस- 
अरूपत्व आदि धरम तो जीवके सिवाय धर्म, अधम, आकाश और कालद्रव्यमें भी विद्यमान 
है, अतः उनके द्वारा पुद्गलद्ग्यसे व्याबृत्ति होनेपर भी अन्य अजीब द्रव्योसे व्याबृत्ति न होनेसे 
जीबका अस्तित्व सिद्ध नहीं किया जा सकता । जीवका अस्तित्व तो एक चेतनागुणके द्वारा 
ही होता हे। इस तरह चेतनागुणसे युक्त, निर्मल प्रकाशका धारक, एक टह्कोत्कोण भगवान 
आत्मा ज्योतिःस्वरूप विराजमान हे ॥४९॥ 


यही भाव श्रीअस्ृतचन्द्र स्वामी कलझाके द्वारा प्रकट करते हैं-- 
समालिनीछन्द 


सकलछमपि विडायाह्लाय चिच्छक्तिरिक्त 

स्फुटतरमवर्गाह्य स्व व चिच्छक्तिमात्रम्‌ । 
इममुपरि चरन्त चारु विश्वस्य माक्षात्‌ 

कछयतु परमात्मात्मानमात्मन्यनन्तम्‌ ।३७॥ 


अथं--हे भव्य जोीबो | चेतन्यशक्तिसे रहित समस्त अन्यभाबोंका शीघ्र दी परित्याग 
कर तथा चंतन्यशक्तिरूप निजस्वभावमें अच्छी तरह अबगाहन कर समस्त विश्वके ऊपर 
विचरण करते हुए अथोत्‌ सबसे प्रथक्‌ अनुभवमें आते हुए परमात्मस्बरूप अविनाशी आत्मा- 
का अपनी आत्मामे ही अनुभव करा । 

भावाथं--हे भव्यकोको ' केवछ एक अपने निजात्माका निज आत्मामें अनुभव करो | 
उसके लिये चिच्छक्तिसे भिन्न जो भी भाव हैं--चाहे वे द्रव्यरूप हों, चादे गुणरूप हां अथवा 
चाहे कर्म निमित्तते जायमान ओऔदयिक आदि विभावरूप हो--उन सबका शीघ्र ही त्याग 
करना आवश्यक दे तथा चिच्छक्तिमान्न अथोत्त रागादिककी पुटसे रहित मात्र ज्ञायकशक्ति- 
रूप निजस्वरूपमें अच्छी तरह अवगाहन करना--उसीका मनन करना अपेक्षित है। वह 
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निज आत्मा स्वपरातभासक होनेसे समस्त छोकके ऊपर विचरण करता है अथात्‌ उसकी 
सत्ता सबसे पृथक अनुभूतिमें आती है, चह परमात्मस्वरूप है अर्थात्‌ पर्यायार्थिकनयसे 
यश्षपि एकेन्द्रियादि प्योयॉमें परिभ्रमण करता हुआ रागी, हेषी ओर अज्ञानी हो रहा हे 
व्ापि द्रव्यदृष्टिसे बह परमात्माके समान सर्वक्ष-बोतराग दे तथा अनन्त अबिनाशी हे ॥३५॥ 
अनुष्दुपुछन्द 
चिच्छ कवन्पापसवस्वसारों जोब इंयानयम्‌ । 
अतोइतिरिक्ता सर्वेडपि भावा पौद्गक्षिका अमी )।३६॥ 


अर्थ--चैतन्यश क्तिसे व्याप्त है स्बस्वसार जिसका ऐसा जीव तो इतने मात्र हे और 
इसके सिवाय जितने भो भाव हैं वे सभी पुद्गछमय हैं । 


भावार्थ--आत्माका सर्वस्वसार चेतनाशत्तिसे व्याप्त है। इससे शुन्य जो भी भाव है 
वे सब पुदुगलअजन्य होनेसे पुद्गलके ही हैं उनमे आत्माका अस्तित्व खोजना शशशक्लके 
तुल्य है| यहाँ ज्ञानावरणादिक द्रव्यकम तथा शरीर तो स्पष्ट ही पुदुगलद्रव्यके परिणमन 
होनेसे पौदूगलछिक हैं. परन्तु रागादिक भावकमंकों भी पुदूगलके निमित्तसे उत्पन्न दोनेके 
कारण पौद्गछ्िक कट्दा है। यह निमित्तकी मुल्यतासे कथन हे। उपादानकी मुख्यतासे वे 
आत्माके दी विकारी भाव हैं ॥३६॥ 
आगे इसीका विशेष विवरण आचायं छह गायाओंमे कहते हैं-- 

जीवस्स णत्थि वण्णो ण वि गंधो ण वि रसो ण वि य फासो । 

ण वि रूव ण सरीरं ण वि सठाणं ण सहणणं ॥५०।॥। 

जीवस्स णत्यि रागो ण वि दोसो णेव विज्जदे मोहों । 

णो पच्चया ण कम्मं णोकम्मं चावि से णत्यि ॥५१॥ 

जीवस्स णत्थि वग्गो ण वग्गणा णेव फड़या केई । 

णो अज्झप्पड्टाणा णेव य अगुभायठाणाणि ॥५२॥ 

जीवस्स णत्थि केई जोयड्राणा ण बधठाणा वा | 

णेव य उदयद्ाणा ण मग्गणद्वाणया केई ॥५३॥ 

णो ठिदिबधद्वाणा जीवस्स ण सकिलेसटाणा वा | 

णेव विसोहिद्ठाणा णो संजमलुद्धिठाणा वा ॥५४॥ 

णेव य जीवट्टाणा ण गुणडाणा य अत्थि जीवस्स | 

जेण दु एदे सब्वे पुग्गलद्व्वस्स परिणामा ॥५७॥ 

( पटकम ) 
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अर्थ--जीवके न वर्ण है, न गन्ध है, न रस है, न स्पर्श है, न रूप हे, न शरीर हे, 
न संस्थान हैं, न संहनन हैं। जीवके न राग है, न द्ष है, न मोह है, न प्रत्यम ( आख्रव ) 
हैं, न कम हैं, न नोकरम हैं। जोबके न वर्ग है, न वग्गंणा हैं, न स्पधक हैं, न अध्यात्मस्थान 
हैं, न अनुभागस्थान हैं। जोवके न कोई योगस्थान हैं, न बन्धस्थान हैं, न उदयस्थान हैं, न 
मार्गणास्थान है। जीबके न स्थितिबन्धस्थान हैं, न सकलेशस्थान हैं, न विशुश्धिस्थान हैं, न 
सयमलब्धिस्थान हैं। जोबकफे न जीवस्थान हैं और न गुणस्थान हैं. क्योंकि ये सब पुदूगल- 
द्रव्यके परिणमन हैं । 


विशेषार्थ--जों वस्तु जिसका परिणाम होती है बह्‌ उसी रूप होती हे, यह नियम दे । 
अतः ये वर्णादिक जब पुदूगलके परिणाम हैं तब पुद्गलके ही होंगे, इन्हें जोव मानना न्‍्याय- 
पथका अनुसरण नहीं करता । 


जो काला, हरा, पीछा, छाल, सफेद बर्ण हे बह रूपगुणका परिणमनविशेष हे। रूप- 
गुण पुदूगलका गुण हे अतः ये सब रूपगुणके पर्यायरूपसे अभिन्न हैं ओर रूप प्रुदूगलद्गब्यकां 
गुण दे अतः वह पुदूगलका हा है जीवका नहीं हे, क्योकि पुदूगलद्रब्यका परिणमनमय दौनेसे 
वह निज अनुभूत्से भिन्न हे । इसछिए आत्माके ज्ञानमे रूप भासमान हृ।ता दे क्योंकि झ्लेय 
है । जो ज्ञेय है वह ज्ञान नहीं होता, श्यनिमित्तिक जो ज्ञानका परिणमन द्ोता है उस 
परिणमनका ज्ञानके साथ तादात्म्य हे, उसीका अनुभव ज्ञानमे होता हे, किन्तु जो बाह्य ज्लेय 
है वह ज्ञानसे अत्यन्त भिन्न है उसका अनुभव ज्ञानमें नहीं होता, परन्तु मोही जीबॉको बाद्य 
जेयका ही अनुभव ज्ञान द्वारा होता है। जो सुगन्ध ओर दुगंन्ध है बह भी जीव नहीं 
हे क्‍योंकि पुदुगलद्रब्यका परिणाम हे, अतएव अनुभूतिसे भिन्न है। जो कट्ुुक, कषाय, 
तिक्त, अम्ल, मधुररूप रसका परिणमन हो रहा है वह सब परिणमन जीब नहीं है क्योंकि 
पुदूगलद्गब्यका परिणाम है अतः अनुभूतिसे भिन्न है | जो स्निग्ध, रूक्ष, शीत, उष्ण, गुरु, लघु, 
सृदु, कठिन स्पज्ञ हैं बे सत् जीव नहीं हैं. क्‍योंकि पुदू गलद्रब्यके परिणाम हैं अतः जीबकी 
अनुभूतिसे भिन्न है। जो स्पशोवि सामान्यपरिणाममात्ररूप हे वह भी जीवद्रव्य नहीं है 
क्योंकि पुद्गलद्रव्यका परिणाम है अतएब अणुभूतिसे भिन्न दे। जो ओऔदारिक, वेक्रियिक, 
आहारक, तेजस, कार्मण शरीर हैं. ये सब जीव नहीं हैं क्‍योंकि इनका उत्पाद पुद्गलद्रब्यसे 
होता दे अतए्य आत्माकी अनुभूतिसे भिन्न हैं। जो समचतुरख, न्यग्रोध, परिमण्डछ, स्वाति, 
कुब्जक, वामन, हुण्डक संस्थान है वे सब जीव नहीं हैं क्‍योंकि पुद्गलद्रव्यके परिणाम हैं. 
अतएब अलुभतिसे भिन्न है । जो वज्रषभनाराच, वज्जनाराच, नाराच, अद्धेनाराच, कोलक 
और स्फाटिक सद्दनन हैं वे सब जीव नहीं दे क्योंकि पुद्गलूद्रब्यके परिणामविश्ेष है अतः 
अनुभूठिसे भिन्न हैं । 

जो प्रीतिरूप परिणाम है बह राग है। बह भी जोब नहीं हे क्योंकि पौद्रालिक मोहकर्मके 
खबयसे जायमान होनेसे पुदूगठका परिणाम हे, अतए्ब अनुभूतिसे भिन्न हे। अप्रीतिरूप 
जो भाव दे बह दंष दे। यह भो जीब नहीं हे क्योंकि ठेषरूप मोहप्रकृतिके उदयसे होता दे, 
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अतएव पुदूगल है और अनुभूतिसे भिन्न है। तत्त्वकी अप्रतीतिरूप जो मोद्द हे वह भी जीव 
नहीं दे कक्‍याकि पुदूगलात्मक मिथ्यात्वकमंके उदयसे जायमान है अतः अनुभूतिसे भिन्न 
है। मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, योगरूप जो प्रत्यय है वे दी कमंबन्धके निमित्त हें अतएव 
इन्हें आस्लव कहते है। ये जो मिथ्यात्व आदि प्रत्यय हैं वे जीव नही है क्योंकि पुद्रल- 
दत्यके परिणामविश्ेष हैं अतः अनुभूतिसे भिन्न हे। ज्ञानावरण, दक्षनावरण, वेदनीय, मोह- 
नीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तरायरूप जो आठ कम है वे भी जीव नहीं है क्योंकि ये सब 
पुद्गलद्गव्यके परिणाम दोनेसे अनुभूविसे भिन्न है। तथा छट्द पर्याप्ति ओर तीन शरीरके 
योग्य वस्तुभूत जो नोकम है वे जीव नहीं है क्योकि पुद्गलद्र॒ब्यके परिणाम द्ोनेके कारण 
अनुभूतिसे भिन्न है । 


अविभागप्रतिच्छेदोके धारक कर्मपरमाणुओका नाम वर्ग हे। वहू वर्ग भो जीव नहीं 
है क्योंकि पुद्गलद्वव्यात्मक होनेके कारण अनुभूतिसे भिन्न हे। वर्गोंके समुदायरूप जो 
बर्गंणा है वह भी जीव नही हे क्योकि पुदुगलद्गरव्यका परिणाम होनेसे अनुभूतिसे भिन्न हे । 
बगंणाओका समुदायरूप जो स्पद्धेक हे वह भो जीव नहीं हे क्‍योंकि पुदूगलछूद्रव्यका परिणाम 
होनेके कारण अनुभूतिसे भिन्न है। स्वपरमे एकत्वका अध्यास--मिथ्या आरोप होने पर 
बिशुद्ध चैतन्य परिणामसे भिन्‍न जो अध्यात्म स्थान है वे सब जीव नहीं हैं क्योंकि पुद्रल- 
द्रव्यके परिणाम दोनेक्े कारण अनुभूतिसे भिन्न है। ओर भिन्न-मिन्न प्रकृतियोके रसपरिणाम- 
रूप लक्षणसे युक्त जो अनुभागस्थान हैं वे भी जीब नही हैं. क्‍योंकि पुद्गलद्गवव्यके परिणाम 
होनेके कारण अनुभूतिसे भिन्न हैं | 


काय, वचन ओर मनोवगंणाके निभित्तसे आत्मप्रदेशोमे होने वाले परिस्पन्दको 
योगस्थान कहते हैं। ये सब योगस्थान जीव नहीं है. क्‍योंकि पुदूगलद्रब्यके परिणाम होनेके 
कारण अनुभूतिसे भिन्न है। भिन्न-भिन्न प्रकृतियोंके परिणामरूप जो बन्धस्थान है वे सब 
जीव नहीं हैं क्योकि पुद्गलद्रव्यके परिणाम होनेके कारण अनुभूतिसे भिन्न है। अपना फछ 
प्रदान करनेमे समर्थ कर्मोंक्री अवस्थारूप जो उदयस्थान है वे सब जीव नहीं हैं. क्‍योंकि 
पुदूगलद्॒व्यके परिणाम होनेके कारण अनुभूतिसे भिन्न है। और गति, इन्द्रिय, काय, योग, 
बद्‌, कषाय, ज्ञान, सयम, दश्ञन, लेइ्या, भव्यत्व, सम्यक्त्व, सशित्व ओर आहारके भेदसे 
जो चोदद प्रकारके मार्गणास्थान हैं. वे सब जीब नहीं हैं. क्योंकि पुदुगरूद्रव्यके परिणाम 
होनेके कारण अनुभूतिसे भिन्न हैं । 


मिन्न-भिनज्न स्वभाववाली कर्मप्रकृतियोंका कालान्तरमें स्थित रह सकना जिनका 
लक्षण दे ऐसे स्थितिबन्धस्थान जीब नहीं हैं क्योंकि पुदूगलद्रव्यके परिणाम होनेके कारण 
अनुभूतिसे भिन्न हैं। कषायके उदयकी तीत्रतारूप लक्षणसे युक्त जो संकक्‍्छेशस्थान हैं वे 
सब जीब नहीं हैं क्योंकि पुदुगलद्गव्यके परिणाम होनेके कारण अलुभूतिसे भिन्न हैं। कपाय- 
के उदयकी मन्दतारूप छक्षणसे सहित जो बिशुद्धिस्थान हैं वे सब भी जीव नहीं हैं क्‍योंकि 
पुद्गलद्वव्यके परिणास्र होनेफे कारण अनुभूतिसे भिन्न हैं। और चारित्रमोहके विपाककी 
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क्रमसे निवृक्ति होना ही जिनका लक्षण है ऐसे सब संयमलछब्धिस्थान जीव नहीं हैं. क्‍योंकि 
पुद्गलद्रब्यके परिणाम होनेके कारण अनुभूतिसे भिन्न हैं| 


बादर एकेन्द्रिय, सूक्ष्म एकेन्द्रिय, द्वीनिद्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, संज्ञी पचेन्द्रिय ओर 
असज्ञी पद्नेन्द्रिय इन सातके पर्योप््क और अपयाप्रकके भेदसे चौदह जोवस्थान द्वोते हैं । 
इन्हें ही जीवसमास कहते हैं, ये सब जीब नहीं है क्योंकि पुदूगलद्रब्यके परिणाम होनेके 
कारण अलुभूतिसे भिन्न हैं। तथा मिध्यादृष्टि, सासादनसम्यग्दृष्टि, सम्यग्‌मिध्यादृष्टि, 
असंयतसम्यग्दृष्टि, सयतासयत, प्रमत्तसयत, अप्रमत्तसंयत, अपूबंकारणोपशमक-क्षपक 
( उपशमश्रेणी ओर क्षपकश्रेणीबाला अपूबंकरण ) अनिवृत्तिबादरसाम्परायोपशमक-क्षपक 
( डपशमश्रणी और क्षपकश्रेणीबाला अनिवृत्तिकरणपरिणामोसे युक्त बादरसाम्पराय ) सूक्ष्म 
साम्परायोपशमक-क्षपक ( उपशमश्रेणी और क्षपकरश्णीवाला सूक््मसाम्पराय ), उपशान्तकषाय, 
क्षीणकषाय, सयोगकेबडली और अयोगकेवली ये जो चौदह गुणस्थान हैं. वे जीब नही हैं, 
क्योकि पुदूगलद्रव्यके परिणाम होनेके कारण अनुभूतिसे भिन्न हैं। ये सब वणोद्रिक जीबफे 
क्यो नहीं है? इसका उत्तर देते हुए आचाय महाराजने कहा है क्‍योंकि ये सब पुदूगल 
द्रब्यके परिणाम है अथात्‌ इनमे कितने ही साक्षात्‌ पुदुगलद्रव्यके परिणमन है और कितने 
ही पुदूगलद्रव्यके निमित्तसे जायमान आत्माके विकारीभाव है | जिस प्रकार अग्निके निमित्त- 
से होनेवाली जलकी उष्णता यथाथमे अग्निकी कद्दी जाती हे उसी प्रकार पुदूगलकमके 
निमित्तसे होनेवाले रागादिक पुद्गलके कहे जाते है ॥| ५०-५०॥ 


अब वर्णादिकका पृथकपल अम्ृतचन्द्र स्वासी कलशाके द्वारा प्रकट करते हँ-- 
शालिनीछन्द 


वर्णाद्या वा रागमोहादयो वां 

मिन्‍ना सावा सव एूवास्य पुस । 
तेबैवान्तस्तस्वत: पश्यतो5मी 

नो दृष्टा स्युइंष्टमेक परं स्थात्‌ । ३७ ॥ 


उसेजन के अथवा रागमोहादिक सभी भाव इस आत्मासे भिन्न हैं, इसलिये 
परमाथसे अन्तः्करणमें अबछोकन करनेवाले पुरुषको ये सब भाव नहीं दिखते, फेवर एक 


आत्मतत्त्व ही उसे दिखाई देता है । 


भावाये--वर्णादिक व रागसमोहादिक जितने भी भाव ऊपर कह्दे गये हैं. वे सब जीवके 
नहीं है क्‍योंकि जीवसे भिन्न हैं। यही कारण है कि जो अन्तहेष्टिसे देखनेबाले हैं. अर्थात्‌ 
परमाथ से जीवके स्वरूपको देखते हैं. वे इन सब भाषोंको जीवमे नहीं देखते । जो जीबकी 
सब अबस्थाओंमें पाये जाबे, वही तो जीवके भाव हैं, अतएब जीवकी सब अचस्थाओं में 
व्याप्त होकर रहनेबाला केवल एक चेतन्यभाव है उसीको परमाथसे देखते हैं ।|३०॥ 

११ 


८२ समयसार [१-५६ 


अब यहाँपर यह आशकज्ला होती है कि ये भाव यदि जीबके नहीं है तो अन्य सिद्धान्त- 
शास्त्रोंमें ये जीवके क्यों कट्दे गये हैं ! इसका उत्तर स्वयं आचाय नीचेकी गाश्ामे देते हैं-- 


बवद्दारेण दु एदे जीवस्स हवंति वण्णमादीया | 
गुणठांणता भावा ण दु केई णिच्छयणयस्स ॥५६॥ 


अथें--वर्णको आदि लेकर गुणस्थान पर्यन्तके ये भाव व्यवद्दारनयसे जीवके है, परन्तु 
निईचयनयसे कोई भी जीबके नहीं हैं । 


विशेषा्--यहाँ पर व्यवहारनय पयोयके आश्रय है, अतएवं इसका दुष्टिमें इस जीव- 
का अनादिकालसे पुदुगलद्व्यके साथ बन्ध दोनेके कारण ज्ञिस तरह कुसुम्भरक्ष सूती वस्त्रका 
कहा जाता दे उसी तरह ओऔपाधिकभावोका अवल्म्बनकर उपयुक्त सब भाव जोबके कहे 
जाते हैं क्योंकि व्यवदह्दारनय परकीय भावोको परका कहता है और निशचयनय केबल द्रव्यके 
आश्रित होनेसे सम्पूर्ण परभावोंका परमें निषेध करता है । अतः निश्चयनयकी दृष्टिमे ये बर्णादि 
से छेकर गुणस्थानपर्यन्त जितने भी भाव है, वे सब जोबके नहीं हे | इस तरह वर्णको 
आदि लेकर गुणस्थानपयन्त तकके भाव व्यवह्यारनयसे जावे हे, परन्तु निउ्चयनयसे 
ज्ञोबके नहीं है । 


परमागमसे पदार्थको द्रव्य और पर्यायरूप कह गया है | इसीको दश्नशास्त्रमे सामानन्‍्य- 
विशेषात्मक कहा जाता है क्योकि द्रव्य सामान्य है और पर्याय विद्येप हे। जो नय द्रव्यकी 
प्रधानतासे वर्णन करता है बह द्रव्याथिकनय कहलाता है। इसोको निश्वयनय कहते है। और 
जो पर्यायकी प्रमुखतासे वर्णन करता है वह पर्यायार्थिकनय कहलाता हे। इसीको व्यवद्दारनय 
कहते हैं। पर्याय दो प्रकारकी होती है, एक स्वनिमित्तक और दूसरी स्वपरनिमित्तक। 
कालादि सामान्य निमित्तोंकी विबक्षा न करनेपर धर्म, अधर्म आदि सभी द्रव्योका अनादि- 
कालसे जो परिणमन चला आ रहा है वह स्वनिमित्तक पर्याय है और पुद्गलद्वव्यके संयोगसे 
जीषमे जो रागादिकरूप परिणमन द्वोता है बहू, तथा जीबके संयोगसे पुदूगलमे जो कर्मादि- 
रूप परिणमन होता दे वह स्वपरनिमित्तक पर्याय है। इनमे म्वनिमित्तक पर्याय तो द्रव्यकी 
हे ही, परन्तु व्यवह्वारनय परनिमित्तक ( विभाव ) पर्यौयको भी द्रव्यकी है ऐसा वर्णन करता 
है। जिस प्रकार कुसुम्भरज्से रंगा हुआ वस्र छाल दिखता है, यहाँ जो छालिमा है बद्द 
वास्तवमे कुसुम्भरज्ञको है, परन्तु व्यवह्दारमे बस्त्रको छाल कहा जाता है । अर्थीत्‌ छालिमा 
बस्त्रकी दे ऐसा निरूपण किया जाता है। इसी प्रकार रागादिकद्रव्यकर्म के उदयसे आत्मा 
रागी-देषी देखा जाता है। यहाँ राग और द्वुष, द्रव्यकर्मके उदयसे जायमान होनेके कारण 
प्रब्यकम के हैं परन्तु व्यवहारमें आत्माको रागी-द्वेषी कहा जाता हे अर्थात्‌ रागद्वष आत्माके 
हैं ऐसा निरूपण किया ज्ञाता है । परन्तु जब द्रव्याधिकनय अथवा निउचयनयकी अपेक्षा 
विचार किया जाता है तब रागादिक जोधके स्वनिमित्तक परिणमन नहीं हैं. इसलिए ये 
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जीवके नहीं है, ऐसा निरूपण किया जाता है। अतः अन्य शास्त्रोंमें जहाँ रागादिकको 
जीवका कहा गया है वह व्यवद्दारनयका कथन जानना चाहिये |!५६॥ 


आगे फिर आशडू होतो है कि ये सब भाव निशचयसे जीवके क्यो नहों है? इसीका 
आछाय॑ नोचे लिखी गायासे उत्तर देते हैं-- 


एएहिं य सबंधो जह्ेव खीरोदयं मुणेदव्वो । 
ण य हुति तस्स ताणि दु उवओगगुणाधिगो जम्हा ॥५«७॥ 


अर्थ--इन वर्णादिकके साथ जीवका सम्बन्ध दूध और पानीके समान जानना 
चाहिये, क्योंकि जीव उपयोगगुणसे अधिक दे । अतः वर्णादिक जीवके नहीं हैं। 


विशेषायं--यद्यपि क्षीर ओर जलका परस्परावगाहलक्षण सम्बन्ध है और उसे ही 
देखकर लोग क्षीर और जलको एक मानते हैं. तो भी क्षीरका कुछ ऐसा विलक्षण स्वाद है 
कि जो जलमे नही पाया जाता अथवा क्षीरमे क्षीरत्व नामका एक ऐसा असाधारण धम है 
जैसा कि अग्निमे उष्णगगुण होता है। उसी क्षीरत्व नामक असाधारण धमंके द्वारा क्षीर 
जलसे भिन्न हे । जिस प्रकार अग्निका उष्णताके साथ तादात्म्य सम्बन्ध है उस प्रकार क्षीरका 
जलके साथ तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है, अतः नि३चयसे क्षीर जल नहीं दे । इसो प्रकार 
बर्णादिमान्‌ जो पुद्गलद्रव्य है उसीका णरिणमन शरीर तथा ज्ञानावरणादि कम हैं और 
इन्हींके निमित्तसे रागादिक ओपाधिक भाव होते हैं। इन सबके साथ यद्यपि जीबका परस्परा- 
वगाहूलक्षण सम्बन्ध अनादिकाछसे धारावाह्वीरूपमें चछा आ रदा हे और इसोको देखकर 
अज्ञानी छोग शरीरादि परद्रव्य और जीवको एक मान छेते हैं, परन्तु जैसा उष्णगुणके साथ 
अग्निका तादात्म्य सम्बन्ध हैं बेसा शरीरादिकका जीवके साथ तादात्म्य नहीं है। जीवका 
स्वछक्षण उपयोगगुण हे, उसीके साथ उसका तादात्म्य सम्बन्ध हे, यद्द उपयोगगुण एक 
जीबद्रब्यमे ही पाया जाता है, अन्य द्र॒व्योमे नहीं। इसलिए इस असाधारण गुणके कारण 
जीवद्रव्य सब द्रव्योंसे अतिरिक्त प्रथक्‌ अनुभवमे आता हे। अतः निउ्चयनयसे बणौदिक 
पुद्गलके परिणाम हैं, जीवके नहीं ॥।५७॥ 

आगे प्र*्न होता डे कि यदि वर्णादिक जीवके नहीं हैं. तो यह पुरुष काला है, यह 
गोरा है, यह मोटा हे, यह पतलछा है इत्यादि व्यवद्दारःबिरोधको प्राप्त होता दे १ ऐसा प्रइन 
होनेपर आचाय व्यवहारका अविरोध दिखलाते हैं। अथवा पूर्वोक्त व्यवद्दारमे जो विरोध 
आता हे उसका छोकप्रसिद्ध दृष्टन्तके द्वारा परिहार करते हैं-- 


पंथे मुस्सत पस्सिदृण लोगा भणति ववहारी । 

मुस्सदि एसो पंथो ण य पथो मुस्सदे कोई ।।५८॥। 
तह जीवे कम्माण णोकम्माण च पस्सिदु वण्ण । 
जीवस्स एस वण्णो जिणेद्दिं ववद्वारदो उत्तो ॥५९।। 
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गध-रस-फास-रूवा देहो सठाणमाहया जे य | 
सब्बे ववहारस्स य णिच्छयदण्हू ववदिसति |।६०॥ 


अर्थ--जिस प्रकार भार्गमें किसो साथ--यात्रीसघको छुटता देखकर व्यवद्दारी लोग 
कटद्दते हैं कि यह मार्ग लुटता है परन्तु परमार्थसे कोई मार्ग नहीं छुटता, इसी प्रकार जीबमें 
कर्म और नोकमके वर्णको देखकर “यह बर्ण जीवका है! ऐसा व्यहारसे जिनेन्द्र भगवानने 
कहा है । इस तरह गन्ध, रस, स्पर्श, रूप, शरीर तथा सस्थान आढिक जितने हैं वे सब 
व्यहारसे जीवके हैं ऐसा निश्चयके देखने बाले कहते है । 


विशेषार्थ--जेसे मार्गमें जाने वाले बनजारोंके समूहकों छुटता देखकर उपचारसे 
लोग ऐसा कह देते हैं कि यद्द माग छुटता हे । यदि निशभ्चयसे देखा जावे तो मार्ग आकाशके 
विशेष प्रदेशोंमें स्थित प्रथिवा आदिका परिणमनविशेष हे उसे कोई छूटता नहीं। ऐसे ही 
जीवमें अनादि कालहस कम और नोकमंका सम्बन्ध है, उस कर्म और नोकमंके वर्णको 
देखकर 'यह जीवका घबण्ं है! ऐसा भगवानने व्यवहारसे कहा है । परन्तु निश्चयसे जीव 
अमूतस्वभाववाल्ा तथा उपयोग गुणसे अधिक है, अतः उसका कोई भी चर्ण नहीं हे, यही 
कहनेमें आता है। इस तरह गनन्‍्ध, रस, स्पञ्ञ, रूप, शरीर, सस्थान, सहनन, राग, द्वेष, मोह, 
प्रत्यथ, नोकर्स, वर्ग, वर्गणा, स्पर्धेक, अध्यात्मस्थान, अनुभागस्थान, योगस्थान, उदय- 
स्थान, मार्गणास्थान, स्थितिबधस्थान, सकलेशस्थान, विश्वुद्धिस्थान, सयमलब्धिस्थान, 
जीवस्थान और गुणस्थान ये सब व्यवह्ारनयसे जीबके है ऐसा अन्त भगवानने यद्यपि 
कहा है तो भो निश्चयनयसे जीव नित्य द्वी अमूतस्वभाववाछा तथा उपयोग गुणसे 
अधिक है, अतः ये सभी भाव जीवके नहीं है क्योंकि जोवके साथ इनका तादात्म्य सम्बन्ध 
नहीं दे किन्तु सयोग सम्बन्ध हे जो कि दो द्रब्योमें दी होता हे ॥९०९॥५९।६०॥ 


आगे जीवका वर्णाविके साथ ताव्म्य सम्बन्ध क्यो नहों है ? इसोका उत्तर देते हैं-- 


तत्थ भवे जीवाण संसारत्थाण होंति वण्णादी | 
ससारपमुककाण णत्थि हु वण्णादओ केई ॥६१॥ 


अथ--वर्णादिक, ससारस्थ जीबॉके उस ससारमें रहते हुए होते है। ससारसे छूटे 
हुए जीवोंके बणोदिक कोई भी नहीं हैं । 


विशेषार्थ-जब तक जीबोंके शरीरका सम्बन्ध है तब तक उन जीबोंके वर्णादिका 
सम्बन्ध कट्द सकते हैं। परन्तु जो संसारसे मुक्त हो चुके हैं उनके वर्णादिका सम्बन्ध नहीं है । 
अतः जीवको वर्णादिके साथ व्याप्ति मानना सबंथा अयुक्त हे। निशचयसे जो वस्तु सब 
अवस्थाओंसे उस रूपसे व्याप्त दो और उस स्वरूपको व्याप्तिसे कभी भा रहित न हो उन 
दोनोका परस्परमे तादात्म्य सम्बन्ध दोता है। जेसे अग्नि सब अवस्थाओं मे उष्णगुणके साथ 
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व्याप्त होकर रहती है और उष्ण स्व॒रूपकी व्याप्तिसे कभी भी झून्य नहीं होतो, इसलिये अग्नि 
का उष्णगुणके साथ तादात्म्य सम्बन्ध है। ऐसे द्वी पुद्गलद्व्य सब अवस्थाओंमें ब्णादि 
स्वरूपसे व्याप्त रहता है, किसी भी अवस्थामे व्णोदि रहित नहीं होता, अतः पुद्गलद्रव्यका 
बर्णादिगुणोंके साथ तादात्म्य सम्बन्ध हे । यद्यपि जीवकी ससार अवस्थामे वर्णादिकोंके 
साथ व्याप्ति हे और संसार अवस्थामे वर्णादिकको व्याप्तिकी कभी शूत्थता भी नहीं हे तो 
भी जीवकीं सब अवस्थाएँ ऐसी नहीं है जो बर्णादिककी व्याप्तिकी अपेक्षा करती हो, क्योकि 
मोक्ष जीवकी एक ऐसी अवस्था दे जिसमे वर्णादिकका सम्बन्ध नहीं ह । अतः यह सिद्ध 
हुआ कि जीवका वर्णादिकके साथ तादात्म्य सम्बन्ध किसी भी तरह नहीं है ॥६३॥ 


आगे, यदि जोवका वर्णादिके साथ तावात्म्य सम्बन्ध साननेका दुराग्रह है तो उसमे यह 
दोब आवेगा यह कहते हैं-- 


जीवो चेव हि एदे सब्वे भावा त्ति मण्णसे जदि हि। 
जीवस्साजीवस्स य णत्थि विसेसो दु दे कोई ॥६२॥ 


अर्थ--यदि तू ऐसा मानता है. कि ये वर्णादिक सब भाव जीब है तो तेरे भतमें जीब 
ओर अजीवमे कोई विशेषता नहीं रह जावेगी । 


विशेषार्थ-पुदूगलके जो वर्ण, रस आदि गुण हैं. उनमे क्रमसे अनेक परिणतियोका 
अविर्भाव और तिरोभाव होता रहता है। जैसे आमका वर्ण अपक्ब अवस्थामे हरा रहता है. 
आऔर पक्‍व अवस्थामे पीला हो जाता है, अपक्ब अवस्थामें उसका रस आम्लछ रहता है ओर 
पक्व अवस्थामे मधुर हो जाता है । इस प्रकार वर्णादिक प्रकट और अप्रकट अवस्थाको 
प्राप्त हुई अपनी उन उन परिणतियोसे पुदुगलद्रव्यका अनुगसन करते हुए जिस तरह पुद्गल- 
द्रव्यका वर्णादिके साथ तादात्म्य सम्बन्ध प्रसिद्ध करते है उसी तरद्द वर्णादिक भाव, अपनी 
प्रकट और अप्रकट अबस्थाको प्राप्त हुई उन-उन परिणतियोंसे जीवका अनुगमन करते हुए 
जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य सम्बन्ध प्रसिद्ध करते हैं ऐसा जिसका अभिप्राय हैं उसके 
मतमे शेष द्रव्योंसे असाधारण बर्णादिमत्त्व जो पुदुगलद्रब्यका लक्षण था उसे जीवद्रव्यने 
स्वीकृत कर लिया, अतः जीव और पुद्गलमे अविशेषताका प्रसज्ञ आ जावेगा | अथांत्‌ दोनों 
एक समान हो जावेगे, इस स्थितिमे पुद्गलद्रव्यसे भिम्न जीवका अस्तित्व समाप्त दा जानेसे 
जीवका अभाव हो जायगा। अतः जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य सम्बन्ध माननेमें 
मूलोच्छेद दोष आता है ॥६२॥ 


आगे संसार अवस्थासे यदि जीवका वर्णाविके साथ तादात्म्य माना जावे तो क्या आपत्ति 
है ? इसका भी गुरु उत्तर देते हैं-- 
अद्द ससारत्थाण जीवाण तुज्झ होंति वण्णादी | 
तम्दा ससारत्था जीवा रूविचमावण्णा ॥६३॥ 
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एव पृर्गलद॒व्व॑ जीवो तहलक्खणेण मूढमदी । 
णिव्वाणम्रुपगदों वि य जीवत्त पुग्गलो पत्तो ॥६४॥ 


( जुगल ) 


अथ--यदि तेरे मतमें संसारस्थ जीबोंक्रा बर्णादिके साथ तादात्म्य हे ऐसा माना 
जावे तो संसारस्थ जीव रूपीपनेको प्राप्त हो जावंगे ऐसा मानने पर पुद्गलद्रव्य ही जीब 
सिद्ध हुआ और पुदूगलछके समान लक्षण दोनेसे हे मूढमते ! निर्वाणको प्राप्त हुआ पुदुगल- 
द्रव्य ही जीवपनको प्राप्त हुआ | 


विजेषा्थ--संसारावम्धामे जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य है ऐसा जिसका आग्रह 
है उसके मतमें उस घमय बह ससारी जीव अवश्य ही रूपीपनको प्राप्त होता है। और 
अन्य द्रव्योंमें नहीं पाया जाने वाला रूपीपन किसी द्रव्यका लक्षण हे तब उस रूपीपनसे 
लक्ष्यमाण जो कुछ होता है वह जीव होता हें। रूपीपनसे लक्ष्यमाण पुदुगलद्वव्य ही होता है 
इस प्रकार स्वयमेव पुद्गलद्रव्य हो जीब होता हे अन्य कोई नहीं। ऐसा होनेपर मोक्ष 
अवस्थामें भी नित्य स्वीय लक्षणसे छलक्षित जो द्रव्य हे वह अपनी समस्त अवस्थाओंमे 
अनपायी तथा अनादिनिधन हे अतः पुद्गलद्रव्य ही स्वय जीव हुआ अन्य कोई नही, बह्दी 
पुदूगलद्रव्य मोक्षको प्राप्त हुआ ओर ऐसा द्वोनेसे पुदूगलसे भिन्‍न जीवद्रव्यका अभाव ठहरता 
है, इस तरह ससारस्थ जीबोंका भी वर्णादिके साथ तादात्म्य हे ऐसा माननेपर जीवका अभाव 
होता दे । इससे सिद्ध हुआ कि चाद्दे जीव ससारस्थ हो ओर चाहे ससारातीत, किसीका भी 
वर्णादिके साथ तादात्म्य नहीं हे किन्तु ससारस्थ जीवोंका वर्णादिके साथ क्षीर-नोरके समान 
परस्परावगाहूरूप भंयोग सम्बन्ध हे ॥६३।६४)॥ 


आगे आचाय॑ इसोका विशेष वर्णन करते हैं-- 


एक्क च दोण्णि तिण्णि य चत्तारि य पच हृदिया जीवा । 
बादर पज्जत्तिदर पयडीओ णामकम्मस्स ॥६५॥ 
एदाहि य णिव्वत्ता जीवट्टाणाउ करणभूदाहिं । 
पयडीहिं पुग्गलमईहिं ताहिं कह भण्णदे जीवों ।।६६॥ 
अर्थे-एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पत्चेन्द्रिय, बादर, सूक्ष्म, पर्याप्त 
और अपर्याप्त जीब ये सब नामकमकी प्रकृतियों है। करणभूत इन प्रकृतियोंके द्वारा ही 


जीवस्थान रचे गये हैं। अतः पुदुगलमयी उन प्रकृतियोंके द्वारा रचे गये जीवस्थान जीवके 
कैसे कहे जा सकते हैं ९ प 


विशेषार्थ-निशचय नयसे कर्म ओर करणमे अभिन्नता है। जो जिसके द्वारा रचा 
जाता दे वह वही होता है। ज़ेसे सुबरणके द्वारा रचा गया सुवर्णपन्न सुबर्ण ही होता है अन्य 
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नहीं। जब ऐसी बस्तुकी सीमा हे तब बादर-सूक्ष्म एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीनि्रिय, चतुरिन्द्रिय, 
पड्चेन्द्रिय असंज्ञी और संज्षी, पर्याप्र और अपर्याप्त नामक नामकमकी पुदुगछमय प्रकृतियोंसे 
रचे गये जीवस्थान पुद्गल ही होगे, जीव नहीं। नामकमंकी प्रकृतियोंकी पुद्गलात्मकता 
आगमसिद्ध है तथा इस अज्ञुमानसे भी सिद्ध हैं--नामकमंकी प्रकृतियाँ पुद्गलात्मक हैं 
क्योंकि उनका दिखाई देने बाला शरीरादि मूर्तिक काये पुद्गछात्मक है!। इसी प्रकार गन्ध, 
रस, रूप, स्पश, शरीर, सस्थान ओर संहनन भी पुदगछात्मक नामकमकी प्रकृतियोंके 
द्वारा रचे जानेसे पुदूगलसे अभिन्‍न ही हैं। इससे यह निष्कर्ष निकला कि वर्णादिक जीव 
नहीं हैं ॥६५-६६॥ 
इसी बातको श्रीअम्ृतचन्द्र स्वामी कलशा द्वारा कहते हैं-- 
उपजातिछन्द 
निवत्यते येन यदन्न किख्ित्‌ 
तदेव तत्स्यान्ष कथंचनान्यत्‌ । 
रुक्मेण निबेत्तसिहासिकोश 
पह्यन्ति रकम न कथचनासिस्‌ ॥ ३८ ॥ 
अर्थ--इस ससारमे जो वस्तु जिसके द्वारा रची जाती है बह उसी रूप होती है, अन्य 
रूप किसी तरह नहीं होती । जेसे सुबणसे बनी हुई तलवारकी म्यानको लोग सुबर्णकी देखते 
हैं, तलबारको सुवर्णकी किसी तरह नहीं देखते। 
भावार्थ--तलवारकी म्यान सुवर्णकी बनी है ओर तलवार लोह्देकी, तो संसारमे लोग 
म्यानको सुव्णकी और तलवारकी छोद्देकी ही देखते हैं. क्योंकि ऐसा नियम है फ्रि जो बस्तु 
जिससे बनती दे वह उसी रूप होती हे। यहाँ प्रकृतमे वर्णादिक पुदुगलमय नामकर्मकी 
प्रकृतियोंसे रचे गये है इसलिये वे पुदूगलके ही हैं । चेतन्यका पुस्त जीव पुदूगमय प्रकृतियोंसे 
नहीं रचा गया है इसलिये वह उनसे भिन्‍न स्वतन्त्र द्रव्य हे ॥३८॥ 
पूर्व कलशमे वस्तूत्पत्तिकी सीमा बनाकर उससे प्रकृत अर्थंको सिद्ध करते हुए दूसरा 
कलछशा कहते हैं-- 
उपजातिछन्द 


वर्णादिसामग्रघममिदं विदन्तु 
निर्माणमेकस्य हि पुद्गरूस्य । 
तनो5स्ल्विद पुदूसल एवं नास्मा 
तोइस्य ॥ ३९ ॥ 


अर्थ-- बर्णको आदि लेकर गुणस्थान पर्यन्तकी यह सभी सामग्री एक पुद्गलद्रव्यको 
रचना है, ऐसा आप जाने । अतएब यह सब पुद्गछ ही है, जीव नहीं हे क्योंकि विशज्ञानचन 
जीष उनसे भिन्न है। 
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भावार्थ--यहाँ वर्णादि परपदार्थोंसे शुद्ध आत्मतत्त्वको प्रथक्‌ सिद्ध करनेके ल्यि 
आचार्यने कहा है कि यह बर्णादि सामग्री पुद्गलकी हे, विज्ञानथन जीव इससे भिन्न पदार्थ 
है, अतः दोनोको भिन्‍न-भिन्‍न समझकर भेदविज्ञानको पुष्ट करो ॥३९॥ 


आगे इससे अन्य जितना भी है वह सब व्यवहार है, ऐसा कहते हैं-- 


पज्जत्ता पज्जत्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव । 
देहस्स जीवसण्णा सुत्ते ववहारदी उत्ता ॥६७॥ 


अर्थ--जो पर्याप्त और अपर्याप्त तथा सूक्ष्म और बादर ये जो शरीरकी जीवसज्ञाएँ 
सूत्रमे कही गई हैं वे व्यवहारसे कही गई है । 


विशेषार्थं--बादर ओर सूक्ष्मके भेदसे दो प्रकारके एकेन्द्रिय, द्वीनिद्रय, त्रीन्द्रिय, 
चतुरिन्द्रिय और असंज्ञी, सज्ञोके भेदसे दो प्रकारके पतद्नन्द्रिय, इन सातके पर्याप्क ओर 
अपर्याप्रकके भेदसे दो-दो भेद होते है, अतः सब मिलाकर चौदद जीवस्थान होते है। ये 
जीवस्थान द्रीरकी सज्ञाएँ हैं परन्तु सूत्र--आगममे इन्हें जीवकी सज्लाएँ कहा हे, सा यह 
परकी प्रसिद्धिसे घीके घड़ेके समान व्यवहार हे । परन्तु यह व्यवहार अग्रयोजनार्थ है। 
यहाँ अप्रयाजनाथका अर्थ स्ंथा प्रयोजन नहीं, ऐसा नही दे किन्तु अनुद्रा कन्याके समान 
ईषद्‌ अथ में 'नत््‌'का प्रयोग होनेस कुछ प्रयोजनसे सहित, ऐसा है, यही दिखाते हैं--जेसे 
किसीको प्रसिद्धिमे आजन्मसे घीका घडा ही आ रहद्दा दे उससे अतिरिक्त मिट्टीके घड़ाको 
वह नहीं जानता, उसके प्रबोधके लिए ऐसा कहा जाता कि जो यह घीका घड़ा है वह 
मिट्टीका बना हुआ है, घृतमय नहीं है, इस प्रकार उसके जाननेके लिये जैसे 'घृतकुम्म” यह 
व्यवद्दार होता हे, ऐसे ही दस अज्ञानो जीवको, जिसके ज्ञानमे अनादि संसारसे अगद्ध 
जीव ही आ रहा है तथा जो शुद्ध जीवसे अनभिज्ञ है, उसके समझानेके लिये यह कहा जाता 
है कि यह जो वर्णादिमान्‌ जीव हे बह ज्ञानात्मक हे वर्णादिमान्‌ नहीं हे, इस प्रकार उसकी 
प्रसिद्धिके लिए जीबमें वर्णोद्मिान्‌ यह व्यवह्दार चछा आ रहा है ॥६ज॥। 


यही बात श्रीअम्ृतचम्द्र स्वामी कलदामें कहते हैं-- 


घृतकुम्भाभिधाने5पि कुम्भो घतमयो न चेत्‌ । 
जोबो वर्णादिमज्जीवजल्पनेडपि न तन्‍्मय ॥४०॥ 


अर्थ--जिस प्रकार 'धृतकुम्भ' ऐसा कहनेपर भी कुम्भ घृतमय नहीं हो जाता उसी 
प्रकार व्णादिमान्‌ जीव हे ऐसा कहनेपर भी जीव बर्णादिमय नहीं दो जाता। 


भावाथ--जिस प्रकार घीके सयोगसे मिट्टीके घड़ेको व्यवहारमे घीका घडा कषद्दा जाता 
दे उसी प्रकार बादर, सूक्ष्म आदि शरीरके सयोगसे जीबको बादर, सूक्ष्म आदि कहा जाता 
दे। वास्तवमें जैसे घड़ा मिट्टीका दी हे, घीका नहीं, ऐसे ही जीव ज्ञानघन ही है, बादर, सूक्ष्मादि 
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रूप नहीं । अतः शास्त्रमें जहाँ बादर, सूक्ष्म आदिके शरीरको जीव कहा हे बहाँ व्यवद्दारनयसे 
कहा है तथा अज्ञानी जीबोंके प्रबोधनाथ बह व्यवहारनय ईषत्‌ प्रयोजनभूत है ॥४९।॥ 


आगे जिस प्रकार जीवस्थान जीव नहीं हैं उसो प्रकार गुणस्थान भो जीब नहीं हैं, यह 
विखाते हैं-- 


मोहणकम्मस्सुदया दु वण्णिया जे हमे गुणडाणा । 
ते कह हवति जीवा जे णिच्चमचेदणा उत्ता ॥६८॥ 


अर्थ--जो ये गुणस्थान मोहकम के उढयसे वर्णन किये गये है वे जीव केसे हो सकते 
हैं क्योंकि ये नित्य अचतन कह्दे गये हे 


विशेषार्थ--ये जो सिथ्यात्वादि चतुदंश गुणस्थान है वे सब पौदूगलिक मोहकमेकी 
प्रकृतियोके उदयसे हानेके कारण अचेतन है तथा काय कारणके अनुरूप हो हाते है। जैसे 
यवधान्यस यब ही उत्पन्न होते हैं! इस न्‍्यायसे ये गुणम्थान पुदूगछ ही हैं, जीब नही है | 
जब इन गुणस्थानाका कारण जो माहकम हे बह पुदुगलछात्मक ह तब यह गुणस्थान भी 
निर्विबाद पुदूगलास्मक ही ह। गुणस्थान अचेतन है, इसम आगम ही प्रमाण हे तथा चैतन्य 
स्वभावस व्याप्त आत्मासे ये गुणस्थान भिन्‍न है, ऐसी भदज्ञानियोाकों उपछब्धि हो रही हे 
उसमे भी इनका अचेतनपन सिद्ध होता ह। स्वय अचेतन हाने तथा पोद्गलछिक मोहकमके 
उदयसे जायमान होनेके कारण गुणस्थान पुदुगकूमय है। इसी तरह राग, द्वष, मोह, भ्रत्यय, 
कम, नोकम, बरगग, वगणा, स्पधक, अध्यात्मम्थान, अनुभागस्थान, योगग्थान, बन्धस्थान, 
डउदयस्थान, मार्गणास्थान, म्थितिबन्वस्थान, सक्‍लेशस्थान, विश्वद्धिस्थान ओर सयमछब्धि- 
स्थान ये सभी पुदंगछकम पूर्वक होनेसे नित्य ही अचेतन है। अतएब पुदूगल है, जीव नहीं 
ऐसा स्वयमेब सिद्ध हुआ | इसीलिये रागादिफ भाव जीव नही है, यह निर्विवाद सिद्ध 
हुआ | 


मोह ओर योगके निमित्तसे आत्माके गुणो--भाबोका जो क्रमशः विकास होता है 
उसे गुणस्थान कहद्दते हैं। ये गुणम्थान आत्माकी शुद्ध परिणतिरूप नहीं हैं. किन्तु परके 
निमित्तसे उत्पन्न होनेके कारण अशुद्ध परिणतिरूप है। निउइ्वयनय स्वमे स्वके निमित्तसे 
जो परिणति होती है उसे ही ग्रहण करता है, अतः उसकी दष्टिमे परके निमित्तसे आत्मामे 
होने बाली परिणतिरूप जो गुणस्थान है वे नहीं आते | निश्वयनयकी दृष्टिमे पोौदुगल्िक तथा 
अचेतन मोहकमके उदयसे होने वाले गुणस्थान भी पौदगलिक तथा अचेतन कहद्दे जाते है। यहाँ 
अचतनका यहद्द अथ नहीं कि घट-पटादिके समान सवंधा जड़ है किन्तु चेतन जो आत्मद्रव्य, 
डसको स्वकीय परिणति नहीं है, यह अर्थ ग्राह्म हे | कुन्दकुन्दस्वामीने निर्चय और व्यच- 
हारके भेदसे दो नय ही स्वीकृत क्ये है । इनमे द्रव्यकी निज परिणतिको विषय करने बाला 
निश्चयनय है और परपरिणति तथा परके निमित्तसे होने वाली निञ्की परिणतिको विषय 
करने वाला व्यवहवरनय है। ग्रन्थान्तरोंम निइ्चयनयके शुद्ध निश्चय और अशुद्ध निश्चय 

श्र 
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ऐसे दो भेद बतलाये है। निजमे निजके निभित्तसे दाने वाली परिणतिको विषय करने बाला 
शुद्ध निश्वय नय है और परके निमित्तसे जायमान निजकी परिणतिकों विषय करने वाछा 
अशुद्ध निश्चय नय है। इस कथनमे गुणस्थान तथा रागाढिक भाव अशुद्ध निश्चय नयसे 
आत्माके हैं ऐसा प्रतिपादन किया जाता है ॥६८॥ 


अब यहाँ यह शट्ढा स्वयमेव होती है कि यदि ये गुणस्थानादि सब भाव जीव नहीं 
हैं तो फिर जीब क्‍या है ? इस शह्लाका उत्तर अमृतचन्द्र स्वामो कलशामे देते हे-- 


अनुष्ठुपूछन्द्र 


अनाथनन्तमचल स्वस्वेद्यमिद *फुटम। 
जीव: स्त्रय तु चेतन्यमुच्चेइचकचकायत || ४१ ॥! 


अर्थ--जो स्वसंवेद्य हे, अनादि हे, अनन्त है, अचल हे अर्थात जिसका कभी विनाश 
95 है] पु ह्व तर 
नहीं होता, प्रकट हे ओर चैतन्यस्वरूप है, ऐसा जीवनामक पदार्थ स्वयं अतिशयकर 
प्रदीपवत्‌ प्रकाशमान हो रहा है । 


भावाथ--यह जीववत्त्व द्रव्यदृष्टिस अनादि अनन्त ह अर्थात कभी नया उत्पन्न 

नहीं हुआ है और न कभी सत्ताका उच्छेदकर अन्तको भी प्राप्त होगा। अचल है अथात्‌ 

चैतन्य स्वभावसे कभी चलछायमान नहीं हंता । मै सुखी हूँ, मै दुःखी हैं, मै ज्ञानी हूँ इत्यादि 

रूपसे इसकी प्रतीति सबको हाती है, अतः म्वसंवेद्य हे । सबके अनुभवमे आता हे, अतः स्फुट 

है तथा ज्ञान-दशनका पुज्ज होनेसे चेतन्यरूप हे | ऐसा यह जीब म्वय॒ ही अतिशयरूपसे 

०४४४ हो रहा है, इसके जाननेके लिये पदार्थान्तरके साहाय्यकी आवश्यकता नहीं 
॥ ४१॥ 


चैतन्य ही जीवका निर्दोष लक्षण हे, यह कलशामे दरशाते है-- 
शादलविक्री डितछन्द 


घणथिं सहितस्तथा विरहितो द्रेघास्त्यज्ञोवो यतो 

नामूत्तत्वमुपारय पर्यात जगजीवस्य तत्व तत । 
इत्याछोच्य विवेचके समुचित नाव्याप्यतिब्यापि वा 

व्यक्त व्यज्षितजीवतस्वमचल चेतन्यमालम्ब्यताम्‌ ॥ ४२ ॥ 


अर्थं--यदि जगत अमृत्तत्वगुणकी उपासना कर जीवतक््वका अबलोकन करता 
हट तो यह लक्षण अतिष्याप्ति दोषसे दूपित हे क्योंकि जीवसे भिन्‍न जो अजीब हे बह भी 
बणांदिसे रहित और वर्णादिसे सहित इस तरह दो पकारका है । इसलिये विवेचन करने वाले 


आचार्योने चैतन्यकों ही जीवका लक्षण बताया हे । उसे ही स्वीकृत करना चाहिये, क्योकि यह 
चैतन्य समुचित हूं अर्थात्‌ असभव दोषसे रहित है, अव्याप्ति और अतिव्याप्रि दांषसे बजित 
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है, व्यक्त है अथोत्‌ अकटरूपसे अनुभवमें आता है, जीवतक्त्वको प्रकट करने वाला है और 
अचल--अविनाशी हैं| 


भावार्थ--अमूर्तिकपन जीवका छक्षण नहीं हो सकता, क्योकि अजीब पढार्थ दो 
प्रकारके हैं--एक तो मूतिक, जैसे पुदूगछ और एक अमूर्तिक, जैसे धर्म, अधर्म, आकाश और 
काल | इसलिये अमूतिकपनकी उपासना कर जगत्‌के जीव जीबवत्त्वका अवलोकन नहीं 
कर सकते, क्योकि अमूर्तिकपन आकाशादियमें भी रहता हे । ऐसा विचारकर विवेचक जीबोंने 
अव्याप्ति तथा अतिव्याप्ति दोषोंसे रहित व्यक्तरूपसे जीवका लक्षण चेतन्य ही स्वीकृत किया 
है। लक्षण वही हो सकता है जो अव्याप्ति, अतिव्याप्ति तथा असम्भव दोषोसे रहित हे । 
यदि जीवका लक्षण रागाढिक माना जावे तो इसमे अव्याप्ति दोष आवेगा, क्योंकि लक्षणका 
फल लक्ष्यको अलक्ष्यसे प्रथक्‌ कराना हैं। जैसे प्रकृतमे यदि जीवका छक्षण रागादि माना 
जावे तो इस प्रकारकोी अनुभिति होगी कि 'जीब अजीवादि पत्चपदाथोंसे भिन्न हे क्योंकि 
रागादिमान ह' । यहाँ पर जीव पक्ष हे, अजीवादि भिन्नपन साध्य है, रागादिमर्तव हेतु हे । 
देतुकों अपने पक्षमात्रमे रहना चाहिये, सो जब जीवका मोहनीयादि कर्मोका अभाव होनेपर 
वीतराग ढशा हो जाती है तब यह रागाविमर्त्व द्वेतु उस जीवमे नहीं रहता, अतः भागा- 
सिद्ध दोप होनेसे जीवकी अजीवसे भिन्न सिद्ध करने वाली अनुमितिमे साधक नहीं 


होता । 


इसी प्रकार यदि जीवका लक्षण अमृत्तेत्व माना जावे तो ऐसी अनुभिति होगी कि 
जीव अजीबाद भिन्नः अमूतत्वात' अर्थात्‌ जीव अजीबसे भिन्न है क्योंकि अमूर्तिक हे । 
यहाँ जीव पक्ष है, अजीवसे भिन्नपन साथ्य है, ओर अमूत्तत्व हेतु है। यह हेतु पक्षसे भिन्न 
जो विपक्ष आकाशादिक है उनमे भी पाया जाता हे अतः व्यभिचारी हुआ, क्योकि जो द्वेतु 
पक्षमे भी रहे और विपक्षमे भी रहे वह व्यभिचारी होता है, और व्यभिचारी होनेसे स्वकीय 
साध्यमे गमक नहीं हो सकता, यह अतिव्याप्ति दोष हे । 


इसी तरह यदि जीवका लक्षण जडत्व माना जावे तो असभव दोष होगा, क्योकि 
यहॉाँपर अनुमानका ऐसा आकार होगा फि जीव अजीवसे भिन्न हे क्याकि जडत्वसे सहित 
है ।' यहॉपर जीव पक्ष हैं, अजीव-भिन्नता साध्य हे, ओर जडत्व हेतु है । यह जडत्व हेतु 
पक्षमें सबथा ही नहीं रहता, इससे स्वरूपासिद्ध हे । 


इत्यादि अनेक ेु दोषोसे रहित जीवका वास्तविक छक्षण चेतन्य हे । वह जीवकी सब 
अवस्थाआओमे रहता है। अतः वही अव्याप्ति, अतिव्याप्ति और असभव दोषोसे रहित 
है॥ ४२॥ 


इस तरह ज्ञानीके जीब और अजीवका भिन्न-भिन्न ज्ञान होनेपर भी अज्ञानीका मोह 
पुनः पुनः अतिशय नृत्य करता है, इसपर आचाय आहचये प्रकट करते हुए कछशा कहते हैं-- 
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वसन्ततिलफाछन्व 


जीवादजीवमिति छक्षणतों विभिश्व 

ज्ञानी जनो5नुमवति स्वयमुललसन्तम्‌ । 
अज्ञानिनों निरवधिप्रविजुम्मितोडय 

मोहस्तु तत्कथमहों वत नानटीठि ॥४३॥ 


अर्थ--इस प्रकार पूर्वकथित लक्षणसे अजीब जीवसे भिन्न हे ऐसा ज्ञानीजन स्वयं 
डल्लसित होनेबाले अजीवतत्त्वका अनुभव करते है। परन्तु अज्ञानी जीबका निर्मयोदित- 
रूपसे बृद्धिको प्राप्त हुआ यह मोह क्यो बार-बार अतिशयरूप नृत्य कर रहा हे, यह आशचय 
और खेदकी बात हे । 


भावाथथ--जीव और अजीब दोनो ही अपने-अपने लक्षणोसे भिन्न-भिन्न है, ऐसा ज्ञानी 
जीब स्वय अनुभव करते है | परन्तु अज्नानी जीवका मोह अर्थात्‌ मिथ्यात्व इतना अधिक 
बिस्तारको प्राप्त हुआ हे कि वह उसे स्पष्ट सिद्ध जीब ओर अजीवका भेदज्ञान नहीं हाने देता | 
इसीलिये वह शरीरादि अजीब पदार्थोमे जीव बुद्धि कर चतुर्गतिमे भ्रमण करता है ॥४२॥ 


आचाय कहते हैं कि अज्ञानीका बह मोह मले ही नृत्य करो, परन्तु ज्ञानीको ऐसा 
भेदशान होता ही है-- 


वसनन्‍्ततिलकाहइन्द 


अस्मिन्ननादिनि महत्य विवेकनाटबने 
चर्णादिमान्नटति पुदूगछ एवं नान्‍्य । 
रागादिपुदूसलविकारविरुद्ध शुद्धू--- 
पं र्ति 
चअंतन्यधातुमयमुतिरथ च जीव ॥॥४४॥ 


अथे--यह जो अनादिकालसे बहुत बडा अविवेकका नाट्य हो रहा है उसमे वर्णादि- 
मान्‌ पुदूगल हो नृत्य करता ह, अन्य नहीं, क्योंकि यह जीब, रागादिक पुदूगलके विकारोसे 
विरुद्ध शुद्ध चेतन्‍्य घातुमय मूतिसे सयुक्त हे अर्थात्‌ वीतरागविज्ञान इसका स्वरूप है ! 


भाषाथ--अनादि काढसे इस जीवका पुदूगलके साथ परस्परावगाहरूप सम्बन्ध हो 
रहा है, इसलिये अज्ञानी जीवोंको इसमे एकस्वका श्रम उत्पन्न हो रहा है । उसी श्रमको दूर 
करनेके लिये आचायने दोनोंके भिन्न-भिन्न लक्षण बताते हुए कद्दा हे कि जीब तो रागाठ्कि 
पुद्गछके विकारोसे रहित शुद्ध चेतन्यधातुका पिण्ड हे और पुदूगल वर्णादिमान्‌ है। इस 
अविवेक अथीत्‌ अभेदज्ञान मूछक नाट्यमे सारी भूमिका पुदूगछको ही हे । वही राग, हेष, 
मोह, प्रत्यय, कर्म ओर नोकर्म आदिका रूप रखकर अपने नाना स्वाग दिखला रद्द है, जीव 
तो सब अवस्थाओमे एक चेतन्यका ही पिण्ड रहता है ॥४७॥ 


इस तरह भेदज्ञानको भ्रवृत्तिसे ही ज्ञायक आत्मदेव प्रकट होता है, यह कहते है-- 
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मन्दाक्रान्ताछन्द 


दुत्थं ज्ञानक्रच्चककनापाटन नाय्यित्यवा 
जीघाजीचौ स्फुटविघटन नेच यावस्प्रयात । 
विद्वव व्याप्य प्रसमविकसदृब्यक्तचिन्साश्रशक्स्या 
ज्ञातृबृब्य स्वयस तिरसात्तावदुच्चइचकाशे ४७ ।॥ 


अर्थे--इस प्रकार ज्ञानरूप करोतकी क्रियासे विदारणका अभिनयकर अर्थात्‌ प्रथक्‌ 
प्रथक होकर जब तक जीव और अजीक स्पष्ट रूपसे विघटनको प्राप्त नहीं होते तव तक 
अतिशयरूपसे विकसित तथा प्रकट चतन्यमात्रकी शक्तिसे समस्त विद्ववकों व्याप्तकर यह 
ज्ञाताद्रव्य आत्मा अपने आप बडे चावसे अत्यबिक प्रकाश्मान द्वोने लगता है । 


भावारथ--इस ससारमें अनादिकालसे जीबकी पुद्गलके साथ संयोगी दशा चछी आ 
रही हे । जब तक भेदज्ञान नही होता तब तक यह जीव हारीरादि दश्यमान पदार्थोंको 
आत्मा मानता रहता है, 'ज्ञायक आत्मद्रव्य इन शरीरादिकसे भिन्न द्रव्य है” ऐसी अनुभूति 
इस जीवको नही होता, परन्तु जब भदज्ञानरूप करोत इसके हाथ लगती हे तब यह उसके 
चलानेके अभ्याससे जीब ओर पुदूगलरूप अजीवकों अछग-अलछग समझने छगता हे । अब 
उसकी प्रतोतिमे आता ह कि अद्दो, चतन्यस्वभावको लिये हुए ज्लत्यक आस्मद्रब्य तो इन 
शरीरादिकसे भिन्न पदार्थ है । अभो तो उसने जीब और अज़ीवको केवल श्रद्धाके द्वारा अलग 
अलग समझा था, पर जब चारित्रिरूप पुरुषाथके द्वारा बह जीब ओर अजाबको अथाौत्‌ जीव 
ओर रागादिक विकारी परिणतिकों वास्तवमे अलग-अलग कर देता हे--बीतराग दशाको 
प्राप्त कर लेता हू तब अन्तमुहनमे ही अपनी चेतन्यशक्तिके द्वारा समस्त विश्वको व्याप्तकर 
अर्थात केवलज्ञानका विषय बनाकर यह ज्ञायक आपत्मद्रव्य स्वय ही प्रकाशमान हां उठता 
है | यहाँ कायकी शाघप्रता बतलानेके लिय आचायने कहा ह कि जीव और अजीब जब तक 
विघटनको प्राप्त नही हा पाते कि उसके पहले ही ज्ञायक आत्मद्रव्य प्रकट प्रकाह्ममान होने 
लगता हे । वास्तबमे क्रम यह है कि पहले जीव और अजीबका भदज्ञान द्ोता है, तढनन्तर 
आत्मद्र॒व्य भासमान हाता हैं ॥७०।॥ 


इस तरह जीब ओर अर्जाव प्रथक्‌ होकर रघज्नभूमिसे बाहर निकछ गये ॥|६८॥॥ 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचार्य प्रणीत समयप्राभुतके 
जीवा-जीवाधिकारका प्रवचन समाप्त हुआ 


२. कत्‌ कर्माधिकार 


अनन्तर जीव और अजीव ही कर्ता और कमंका स्वांग रखकर रज्ञभूमिमे प्रवेश 
करते हैं । 
उनके यथार्थ रवरूपको जानने वाली ज्ञान-ज्योति हे। अतः प्रारम्भभे श्रीअमृतचन्द्र 
स्वामी उसी क्षान-ज्योतिकी महिमाका गान करते हैं-- 
मन्दाक़ान्ताछन्द 
“एक कर्ता चिदृह्मिह से कम कोपादयो5मी' 
हत्यज्ञाना शमयदमित कतृकमप्रव्ृत्तिम । 
ज्ञानज्योति स्फुरति परमोदाक्तमस्यन्तथधीर 
साक्षास्कुव क्षिरस्पधि एथगद्ृव्यनिर्भासि विश्व ॥४६॥ 
अर्थ--इस ससारमभे मैं जो एक चेतनात्मक आत्मा हूँ सो कर्ता हैँ और ये क्राधादिक 
मेरे कर्म है अज्ञानी जीवोकी इस कठ्‌ -कमेप्रवृत्तिका सब ओरसे झमन करती हुई ज्ञान-ज्योति 
प्रकट होती है । वह ज्ञानज्योति परम उदात्त है, अत्यन्त धीर हे, निरुपधि है अर्थात्‌ परकृत 
उपाधिसे रहित ह, प्रथक-प्रथक्‌ द्रव्योको अवभासित करने वाली है ओर समस्त विश्वका 
साक्षात्‌ करने बाली है ॥४६॥ 
आगे कहते हैं कि आत्मा और आल्रव इन दोनोके अन्तरकों नहीं समकझ्षना ही बन्धका 
कारण है 
जाव ण वेदि विसेसतर तु आदासवाण दोहं पि। 
अण्णाणी तावदू सो कोधादिसु वइदे जीवों ॥६९॥ 
कोधादिसु वट्ठतस्स तस्स कम्मस्स सचओ होदि । 
जीवस्सेव बधो भणिदो खलु सब्वदरसीहि ||७०॥। 
अर्थं--जब तक जीव, आत्मा ओर आख््रव इन दोनोके बिशेप अन्तरकों नहीं जानता 
है तब तक अज्ञानी हुआ वह क्रोधादिकमे प्रवृत्ति करता है और क्रोधादिकमे प्रवृत्ति करने 
बाले उस जीवके कर्म का सँचय हाता है । इस प्रकार जीवके कर्मोंका बन्ध सवज्ञदेवने निउ्चय 
से कह्दा हे । 
विशेषार्थ--जीव जब तक आत्मा और आख्॒वके भिन्न-भिन्न स्वरूपको नहीं जानता तब 
तक वहू अज्ञानी हे ओर क्रोधादिक आख्रवोमे प्रवृत्ति करता हे। इस प्रकार क्रोधादिक 
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आखबोमे प्रश्ृत्ति करते हुए जीवके कर्मका संचय होता है । इस प्रकार भगवान्‌ सबज्द्वारा 
नि३चयसे इस जीवके बन्ध कहा गया है । 

जिस प्रकार यह आत्मा तादात्म्य सम्बन्धसे आत्मा ओर ज्ञानमे विशेष न होनेसे 
भेदको नही देखता हुआ निःशकछुभावसे आत्मीय ज्ञान जानकर ज्ञानमे प्रवृत्ति करता है, उस 
ज्ञानक्रियामे प्रवतमान आत्माके ज्ञानक्रियाके साथ स्वभावभूतपन अर्थात्‌ ज्ञानक्रियाका 
उपादानकारण आत्मा ही है, अतएब उसका प्रतिषेध नहीं दो सझता, इसीलिये आत्मा उसको 
जानता है। इसी प्रकार सयोग सम्बन्धके द्वारा निमित्तसे जायमान जा क्रोधाणिक है उनके 
साथ यद्यपि आत्माका ज्ञानकी तरह सम्बन्ध नहीं हे फिर भी अपने अज्ञानसे यह अज्ञानी 
जीव आत्मा ओर क्रोधादिक आख्रवोमे भेदको नहीं देखता हे । इसीसे निःशाड्डू होकर ज्ञानके 
सदृश क्रोधादिकमे आत्मीय बुद्धिसे प्रवृत्ति करता हे और जब क्रोधादिकमे प्रवृत्त होता है 
तब यद्यपि यह क्राधादिक क्रिया परभावभूत होनेसे प्रतिषेध करने योग्य ह किन्तु अज्ञानी 
उनसे स्वभावभूतपनका अध्यास कर क्राव भा करता ह, राग भी करत। हे, ओर मोह भी 
करता है | सो यहाँ यह आत्मा अपने आप अज्ञानस्वरूप होकर स्वकीय ज्ञानभवनमात्र जो 
उदासीन भाव है उसको त्यागकर कर्ता हो जाता है ओर अन्तरबड्रभे ज्ञानके भवनमात्रसे 
भिन्न जिन क्रावादिककों करता है वे इसके कर्म हे । इस प्रकार यह्‌ अनादि तथा अकज्ञानसे 
जायमान कर्ता-कर्मकी प्रवृत्ति ह। इस वरह्द इस आत्माकी अपने ही अज्ञानसे कर्ता-कर्मरूपसे 
क्रोधाविकमे प्रवृत्ति होती हे और जब इसकी उनमे प्रवृत्ति हाती है तब इसके क्रोधादिक 
प्रवृत्तिरूप परिणामाके निर्मित्तसे स्वयमेव परिणमनशील पुदूगलकर्मका सचय हू जाता है, 
एवं जीव ओर पुदूगलका एकक्षेत्रावगाह्‌ लक्षण सम्बन्धरूप बन्ध स्वयमेव सिद्ध हो जाता 
है। यहॉपर इतरेतराश्रय दाप नही हैं क्योकि बीज-बृक्षकी तरह इनकी सतान, जब तक 
ससारका नाश नही हाता तब तक, बरावर अखण्ड प्रचाहसे चली जाती हं ॥६०-७०॥ 


अब प्रइन यह है कि इस अनादिकालीन कतुं-कर्मंप्रव॒ुत्तिका अभाव कब होता है ? इसो 
प्रन्‍लका उत्तर कहते है-- 
जहया इमेण जीवेण अप्पणो आसवाण य तहेव । 
णाद होदि विसेसतरं तु तइया ण बंधों से ॥७१॥ 


अर्थ--जवब इस जीवके द्वारा आत्मा और आख््रवोका विशेप अन्तर जान लिया जाता 
हे तब इसके बन्ध नहीं होता । 

विद्येषार्थ--इस जगतमे जो पदाथ है वे सब अपने-अपने स्वभावमें तल्लीन है क्योकि 
जो अपना भवन हे अर्थात्‌ अपनी परिणति है बही तो अपना निज भाव है । इस कारण 


ज्ञानका जो होना है वही तो निःचयसे आत्माका स्वभाव ह । अर्थात्‌ जो ज्ञान है वही आत्मा 
है, क्योकि जैसे उच्ण गुणसे भिन्न अग्नि नहीं, बेसे ज्ञानगुणसे भिन्न आत्मा भी नहीं है ! 
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इससे जो झ्ञानका होना है निएचयसे बही आत्मा है, और क्रोधादिकोंका जो होना है बह 
क्रोधादिक है। जो ज्ञानका होना है बह क्राधादिकका होना नहीं हे, क्योकि ज्ञानके होनेमे 
ज्ञान ही होता हुआ प्रत्ययमे आता है, क्राधादिकका होना भ्रत्ययमे नहीं आता, ओर जो 
क्रोधादिकका होना हे बह ज्ञानका होना नही हे, क्योकि क्राधादिकके होनेमे क्राधादिक ही 
होते हुए पत्ययमे आते हे--ज्ञानका द्वोना प्रत्ययमे नहीं आता। इस तरह आत्मा ओर 
क्रोधादिकोंके निह्चयसे एकवस्तुपन नहीं हू । इस प्रकार आत्मा ओर आमख्रवका विशेष 
( भेदशान ) होनेपर जब यह आत्मा उन दोनोके भेढको जान लेता है तब इसकी अनावि- 
काछीन अज्ञानजन्य कते-कर्मकी प्रवृत्ति निवृत्त हा जाती हे ओर उसके निवृत्त हानेपर अज्ञान- 
निमित्तक पुदूगलद्गव्यकमंका सम्बन्ध भी निव्ृत्त हो जाता ह। जब ऐसी वस्तुस्थिति हो 
जाती द्वे तब ज्ञानसात्रसे ही बन्धरा निराध सिद्ध होता है ॥७३९॥ 


आगे प्रइन होता है कि ज्ञानमात्रसे बन्धका निरोध किस तरह होता है? इसका उत्तर 
बेते हैं-- 
णादूण आसवाण असुचित्त च विवरीयभाव च | 
दुक्‍्खस्स कारण ति य तदों णियत्ति कुणदि जीवो ॥७२॥ 


अर्थ--आखस्त्रबोका अशुचिपन और बिपरीतपन तथा ये दुःखके कारण है ऐसा जानकर 
जीव उनसे निवृत्ति करता हे अर्थात्‌ आखत्रवोकों अपवितन्न, बिपरीत ओर दुःखका कारण 
जानकर जीव उनसे निवृत्त होता ह | 


विद्येषा्थ--जेसे जलमे शेवाल हो जानेसे जल मलिन हो जाता। ऐसे ही ये आख्रव 
भाव आत्माको कछुतित बना देते हैं अतः अश्युचिरूप हे । परन्तु भगवान आत्मा नित्य ही 
अतिनिमल चिन्मान्रपनसे उपलब्ध हानेके कारण अत्यन्त पविन्न है । य आखव जड है तथा 
परके द्वारा जाने जाते हैं इसलिये आत्मासे अन्य स्वभाव है और भगवान आत्मा नित्य 
ही विज्ञानधनस्वभाव है । अतण्व स्वय चेतक होनेसे अन्य स्वभावरूप नहीं होता किन्तु 
निरन्तर ज्ञानस्वभावात्मक है। ये आख्रव आकुलताके उत्पादक हे अतः दुःश्बक कारण है 
ओर भगवान आत्मा नित्य ही अनाकुछ स्वभाववाला हांनेसे दुःखका कारण नहीं है। इस 
प्रकार आत्मा ओर आस्रवके विज्ेषके देखनसे जिस कालम यह आत्मा आखसत्रव ओर आत्मा- 
के भेदको जानता हे, उसी कालमे क्राधादिक आखसत्रतवौस प्रथक्‌ हो। जाता हे, क्यांकि क्रोवा- 
दिक आख्रवसे निवृत्त हुए बिना पारमाथिक भेदज्ञानकी सिद्धि होना असभव हे। इसीसे 
क्रोधादिक आख्रवोसे निव्ृत्त हानेपर ही सम्यस्ज्ञानका होना अविनाभावी ह। इस सम्यग- 
झञानसे ही अज्ञानजन्य पोद्गलिककर्मका बन्व रक जाता है । हे 


यहॉपर किसाकी आशज्ठा ह कि जो यह आत्मा ओर आख़बका भेदज्ञान हे, बह 
क्या झ्ञानस्वरूप हे ? या अज्ञानस्वरूप हे ? यदि अज्ञानस्वरूप हैं तो आख्रवके साथ होने 
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वाले अभेदज्ञानसे इसमें कुछ विशेष नहीं हुआ । अर्थात्‌ अन्तर नहीं आया और सदि ज्ञान- 
स्वरूप हे तो क्या आखबोंमें प्रवृत्त हे या आख्रथोंसे निबृत्त हे ? यदि आखस्रवोंमे प्रवृत्त हे 
तो आख्रबोंके साथ अभेदज्ञान होनेसे कोई भी विशेष नहीं हुआ। यदि आखबोंसे निवृत्त है 
तब ज्ञानसे द्वी बन्ध-निरोध सिद्ध क्‍यों न हुआ ? इस अवस्थामे क्रियानयवादीका जो यह 
पक्ष था कि क्रियासे हो आख्रवको निवृत्ति हुई, ज्ञानमे क्या रखा है ? उसका निषेध हो गया 
क्योंकि जब तक सम्यउज्ञान न हो जावे तब तक केवछ ऊपरी क्रियाकाण्डसे कुछ हने वाला 
नहीं है । अब ज्ञानसे ही सिद्धि मानने बालोंका कहना है कि आत्मा और आख्रवका जो 
भेदज्ञान है वह सिद्धिका कारण है । इसपर आचाय महाराजका कहना है कि आत्मा और 
आखत्रवका जो भेदज्लान हे यदि वह आस्रवसे निशृत्ति नहीं करता तो वह ज्ञान ही नही हे । 
इससे जो ज्ञानसे ही सिद्धि मानने वाले हैं उनका निराकरण हो गया । अर्थात्‌ जिस ज्ञानके 
होनेपर आख्रवादिको निवृत्ति नहीं होती हे बह ज्ञान सिद्धिका जनक नहीं हू । तथा जिस 
चारित्रकी प्रवृत्ति सम्यश्ज्ञानपूर्वक नहीं बह चारित्र भी संसार-लतिकाके छेदनेमे समथ 
नहीं होता, अतः सम्यग्झञानपूवंक जो आचरण है बही मोक्षमागमे सहायी है। एसा जानकर 
मात्र ज्ञान अथवा मात्र क्रियाके द्वारा सिद्धि होनेके पक्षयानकों त्यागो, क्योंकि दोनोका सहयोग 
ही सिद्धिका प्रयोजक हे--मोक्षका साधक है ॥७श॥ 


यही भाव श्रीअस्ततचन्द्र स्वामी कलशा द्वारा अभिव्यक्त करते हैं-- 
सालिनो छन्‍्द 
परपरिणतिमुज्सत्‌ खण्डयज्ेदवादा- 
निदमुद्तिमखण्ड ज्ञानमुच्चण्डमुच्ये । 
नन्ुु कथमवकाश. कर्ृकम प्रवतते- 
रिह भवति कथ वा पौद्गछ कसबन्ध ॥४७॥ 


अरथ--जा परपरणितिको छोड़ रहा हे, भेदबादका खण्डन कर रहा है, स्वयं अखण्ड- 
रूप है तथा अतिशय तेजःपूर्ण है ऐसा यह उत्कृष्ट ज्ञान उद्ति हुआ है | इसके उदित होनेपर 
कठे-कर्मकी प्रवृत्तिको अब्रकाश केसे मिल सकता है ओर पोद्गछिक कमंबन्ध किस प्रकार 


हो सकता है | 


भावा्थं--मोहके निमित्तसे ज्ञानकी परपदार्थोामे परिणति होती थी अथवा ज्ञानमे 
रागादि बिकारी भावोंकी परिणति होती थो सो जब परपरिणतिका कारण जो मोह था वही 
निकल गया तब ज्ञान उस परपरिणतिकों छोडकर अपने स्वभावमें ही परिणति करने छगा | 
क्षयोपशमके निमित्तसे ज्ञानमें नाना भेदोंकी आपत्ति होती हे परन्तु अब क्षयोपशमका अभाव 
हो गया हे। अतः भेदवादोंको खण्डकर ज्ञान एक अखण्ड प्रतिभासरूप रह गया। 
ऐसा अतिशय तेजस्वी उत्कृष्ट ज्ञान जब प्रकट दो जाता है तब कठे-कमंकी प्रवृत्ति स्वयं हृट 
जाती हैे। ओर कठं-कर्मकी प्रवृत्तिके हटनेपर पौद्ूगलिक कमेबन्ध स्वयं समाप्त हो जाता 
है॥ ४७॥। 

१३ 
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आगे बह कौनसी विधि है जिसके द्वारा आखवसे आत्माकी निवृत्ति हो जाती है? इस 
आशद्भाका उत्तर वेते हैं-- 
अह्मिक्कों खलु सुद्रों णिम्ममओ णाण-दसण-समग्गो । 
तक्षि ठिओ तच्चित्तो सब्वे एए खय णेमि ॥७३॥ 


अर्थे--मैं निशु्चयसे एक हूँ, शुद्ध हूँ, ममत्वरहित हैँ, ज्ञान-दर्शनसे पूर्ण हूँ तथा 
उसीमें स्थित और उसोमें तल्लीन होता हुआ इन सब क्रोधादिक भाषोंको क्षयको प्राप्त 
कराता हूँ ।॥ 


विशेषार्थ--बास्तवमे तत्त्वदृष्टिसे देखा जावे तो इस ससारमे याबत्‌ पदार्थ है वे सच 
अपने-अपने स्वरूपमे समवस्थित भिन्न भिन्न ही हे, मै द्रव्यदृष्टिसे एक हूँ ( स्तानुभव ) 
प्रत्यक्षका विषय हूँ, किसके द्वारा मुझमे कदापि किसी £कारकी बाधा नहीं आती, इससे 
अक्षणण हूँ तथा अनन्त चिन्मात्र ज्यांतिश्स्वरूप हूँ, नित्य हा विज्ञानघनस्थभाव वाला 
होनेसे एक हूँ, समस्त जो पटकरारकचक्रकी प्रक्रिया ह बह भेददृष्टिम है, अभेददृष्टिमे 
इसका अस्तित्व नहो । अत. मैं स्वक्ीय निर्मल अलुभूतिमात्रके सद्भावस सबंदेब गुड़ हैं, 
पुदूगछ जिनका स्वामी हे ऐसे क्रावादिक नानाप्रकारके भावोंका मै म्वासी नहीं हैँ. अतः 
तद्रप परिणमनके अभावमे निर्ममत्व हैँ आत्मपदा् चिन्मात्र तेज बाला हैं तथा वस्तु- 
स्वभावके कारण सामान्यविशपरूप भावसे परिपर्ण है, अतः में ज्ञानदर्शनस समग्र हैं, 
गगनाविकके सदृश मै भी पारमाथिक विशेष पदार्थ हूँ, इसीस मै अब इसी आत्माम सम्पूर्ण 
परद्रव्थोकी प्रवत्तिसे निवृत्तिकर निउचलरूपसे अबस्थित हाता हूँ, परद्रव्याफे नि्भित्तसे 
जायमान रागदिकमावरूप चद्चल कल्छोछमालाओंका निरोधकर टइसी निजस्वरूपका 
अनुभव करता हूँ, स्वकोय अज्ञानसे आत्मामे जो अनेकविध विकारभाव उत्पन्न हाते थे 
उन सबका नाश करता हूँ, ऐसा जब इस जीवकों आत्माम निशचय हो जाता है तब वह, 
जिसने चिरकालसे पकड़े हुए जहाजकों छोड दिया ऐसे समुद्रके आवत्तके समान, झीघ्र हा 
समस्त बिकलपोको उगल देता हे तथा अचलित ओर अमल आत्मस्वभावक्रा अवलम्बन 
करता हुआ विज्ञानधनस्वरूप होकर निश्चित द्दी आस्रबोसे निवृत्त हो जाता हे । 


यहाँ कोई यह आशक्ला करे कि आत्मज्ञान और आद्नवकी निवृत्ति एक ही काछमे किस 
प्रकार होतो है ? तो उसऊा उत्तर यह हे कि जब इस जीवको आत्मा और आखबका यथा 
सम्यणज्ञान हो जाता है तब आख्रवको निषृत्ति स्वयमेव हो जाती दे | मिथ्यादश नके अभावसे 
आत्मामे जहाँ सम्यग्दश्ञन द्वोता दे बहा मिथ्यात्वगुणस्थानमे बेंधने वाली मिथ्यात्वप्रकृति, 
हुण्डकर्संस्थान, नपुसकवेद, असंप्राप्तदत्॒पाटिका सहनन, एकेन्द्रियजाति, स्थावर, आतप, 
सूक्ष्म, साधारण, अपयोप्त, बिकलत्रय, नरकगति, नरकगत्यानुपूों और नरकायु ये सोलह 
प्रकृतियां आसत्रवरूप नहीं रहतीं अर्थात्‌ इनका बन्ध मिथ्यात्बगुणस्थानमें हो होता हे । इसी 
प्रकार क्रमसे गुणस्थानोंको परिपाटीके अनुसार जैसे-जेसे ज्ञान और चरित्रकी बृद्धि होती 
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जाती है जेसे-बेसे इन सबका अभाव होता जाता हे। यह प्रन्थ ज्ञानगुणकी विशेषताका 
्ट करता है । अतः आचायोंका कहना हे कि ज्ञान और आस्रवकी निवृत्ति समकालीन 
॥ ७३ ॥ 
यही दिखाते हैं-- 
जीवणिबद्धा एए अधुव अणिच्चा तहां असरणा य । 
दुक्‍खा दुक्खफला त्ति य णादृण णिवत्तए तेहिं ||७४॥। 


अथं--जीवके साथ छगे हुए ये आख्रव अधभुव हैं, अनित्य हैं, अशरण हैं, दुःखरूप हैं, 
और दुःखरूप फलसे युक्त हैं ऐसा जानकर ज्ञानी जीव उनसे निवृत्त होता है । 


विशेषा्थे--ये आख्ब, लाख ओर वृक्षके सम्मान वध्यघातकस्वभावसे आत्माके साथ 
निबदू हो रहे हैं अर्थात जिस प्रकार पोपल आदि वृक्षोका छाखके सम्बन्धसे घात होता है. 
उसी प्रकार आत्माके साथ आस्रवोंका सम्बन्ध होनेसे उसके ज्ञानदशनादि गुणोंका घात 
होता हे। यहाँ घातका अथ ज्ञानादिक गुणोंमें नाना प्रकारको इृष्टानिष्ट कल्पनाएँ होकर 
आत्मीय स्वस्थ अवस्थाका प्रय हो जाता है| इस तरह ये आख्रव॒विरुद्ध स्वभाव बाले हैं, 
अविरूद्ध स्वभावका अभाव होनेसे जीवस्वरूप नहीं है। ये आखत्रव अपस्मार | स्रगी ) 
रोगके वेगके समान कभी तो तांब्ररूपसे होने रूगते हैं और कभी मन्दरूपसे | जब मिथ्यात्वादि 
कर्मोका तीत्र उदय रहता हे तब यह जीव हिंसादि पापोंमे धर्मबुद्धिकी श्रद्धाकर नाना प्रकारके 
कुकृत्योंमे अपनी सम्पूर्ण शक्तिका दुरुपयोग करता हुआ भी आपको धामिक मानता हे । 
इन्हीके तीत्र उठयमें देवता आदि मानसिक आहार वाछोंके उद्देश्ससे बकरे, भेसे आदि दीन 
पशुओंके वध करनेमे भी इस निदंयीको दया नहीं आती । ओर जब इनका मन्दोदय होता 
हे तब दया आदि गुणोके पोषक परोपकारादि कार्योंमे प्रवृत्ति करता हुआ यह जीव अपने 
समयका सदुपयोग करता ह । इस तरह ये आख्त्रव एकरूप नहीं रहते । अतः अभुवस्वभाव 
वाले है परन्तु जीव भुव है तथा चेतन्यचमत्कार वाला है। ये आख्रव शीत-दाहज्बरके 
आवेशके समान क्रमसे उत्पन्न होते हैं अतः अनित्य है। अथ्थात्‌ कभी तो शुभाख्रव होता है 
ओर कभी अशुभास्रव होता है इसलिये अनित्य हैं। नित्य यदि हे तो विज्ञानचनस्वभाव 
बाला जीव ही है| जिस प्रकार काम-सेवनके समय वीयके छूटनेपर कामका दारुण वेग नष्ट 
होने लगता है उसे कोई रोक नहीं सकता इसी प्रकार जब अपना फल देकर ये आख्रव झड़ने 
लगते हैं. तब इनका रक्षक कोई नहीं होता अतः ये आख्रव अशरण हैं.। इसके विपरीत यदि 
शरण सहित है तो स्वय गुप्त और ,सद्दज चेतन्यशक्ति वाला जीव ही हे । ये आखव नित्य 
ही आकुलतास्वभाववाले तथा आकुछताके उत्पादक है अतः दुःख स्वरूप हैं। यदि अदुःख 
स्वरूप हे तो अनाकुछतारूप स्वभावसे युक्त जीव ही हे । ये आस्रब वतंमानमे ही दुःखरूप 
हैं सो नहीं, उत्तरकालमे भी अकुछताके कारण हैं। अतएवं आकुलताको उत्पन्न करने वाले 
पुद्गछ परिणामके उत्पादक होनेसे दुःखरूप फलसे युक्त हैं। इसके विपरीत यदि दुःखरूप 
फलसे रहित कोई है तो सभी प्रकारके घुदूगछ परिणामका अकारण जीव ही है । 
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इस प्रकार जब आत्मा और आखबका भेदज्ञान हो जाता है तब कम बिपाक शिथिछ 
हो जाता है ओर उसके शिथिछ होनेसे जेसे घनसमूहके विघटनेसे दिशाओंका समूह 
अत्यन्त विस्तृत हो जाता दे वैसे ही म्वभावसे ही आत्माकी चेतनाशक्ति अत्यन्त विस्तृत 
हो जाती है और जैसे-जैसे उसके उदयको वृद्धि होती जाती हे वसे-वेंसे ही आत्मा आख्वों 
से निषृत्त होता जाता है और जसा-जेसा आख्रवोंसे निवृत्त होता जाता है बेसा-बेसा ही 
विज्ञानधनस्वभाव होता जाता हे। यह आत्मा ज्यों ही विज्ञानघनस्वभाव होता है त्यों ही 
आस्रवोसे अच्छी तरह निवृत्त हो जाता है और ज्यों दी आख्रबोंसे निवृत्त होता हे त्यो दी 
विज्ञानघनस्वभाव हो जाता हे । इस प्रकार ज्ञानका उदय ओर आख्वकी निवृत्ति दोनों हरी 
एककालमें होते हैं । जिस तरह सूर्योदय और तमोनिश्ृत्ति इनमे कालभेद नहीं है। इसी तरह 
सम्यरज्लान और आख़वनिवृत्ति इनमे कालभेद नहीं हे। इसका भाव यह हे कि गुणस्थान 
परिपाटीके अनुसार जेसे-जेसे आत्मा गुणस्थानोंको प्राप्त करता है वेसे-बसे ये मिथ्यात्वा- 
त्वादि आखव निवृत्त दोते जाते हैं ॥।३७॥ 


अब इसी भावको श्रोअम्रतचन्द्र स्वामी कलशामे प्रकट करते हैं-- 


धार्दूलविक्रोडितछन्द 
हत्येव विरचय्य सम्प्रति परद्रव्या ब्रिवृत्ति परा 
स्व विशानघनस्वभावमभयादास्तिष्नुवान परम । 
अज्ञानोत्यितकतृकमंकलनात्‌ क्लषेशान्षिवृस सवय 
ज्ञानाभूत इतइचकास्ति जगत साक्षी पुराण पुमान्‌ ॥४८॥ 


अर्थ--इस प्रकार यह्द पुराण पुरुष--अनादि सिद्ध आत्मा जब परद्रब्यसे पुण निवृत्ति 
कर अतिशय उत्कृष्ट अपने विज्ञानघनस्वभाषका निर्भयतापू्वंक आश्रय छेता है तब अश्ञानसे 
डत्थित कतृंकमंभावसे उत्पन्न होनेबाले क्लेशसे स्वय॑ छूट जाता है और तदन्तर एक ज्ञान 
स्वरूप होकर जगतका साक्षात्कार करता हुआ प्रकाशमान होता हे । 


भावार्थ--इस प्रकार जब आत्मा इन आखबोंके स्वरूपको सभीचीन रूपसे जान लेता 
है तब परपदार्थोंसे एक ही बारमे अपनी भ्रवृत्तिको निवृत्त कर छेता है और विज्ञानघनस्वरूप 
जो अपना स्वभाव है केवछ उसे निर्भयतासे अज्ञोकृत करता है। उस समय अज्ञानसे उत्पन्न 
होने वाले कत-कर के व्यवहारसे जो नाना दुःख उत्पन्न होते है उनसे स्वय निवृत्त हो जाता 
है ओर इससे आगामी कालमें स्वयं ज्ञानस्वरूप होकर जगत्‌का ज्ञाता-दृष्टा बनकर प्रकाश्ञ- 
मान रहता है ॥४८॥ 


आगे शानोभूत आत्मा केसे जाना जाता है? यह कहते हैं - 


कम्मस्स य परिणाम णोकम्मस्स य तहेव परिणाम | 
ण करेद एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥७५॥ 
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. अर्थ--जो आत्मा कमके परिणामको और इसी तरद्द नोकमके परिणामको नहीं करता 
हैँ किन्तु जानता हे वह ज्ञानी दे | 


विशेषा्--निईच यकर मोह, राग, द्वेष, सुख, दुःख आदि रूपसे अन्तरह्जमें उत्पन्न होने 
बारे कमंके परिणाम और स्पञ्न, रस, गन्ध, वर्ण, शब्द, बन्ध, संस्थान, स्थौल्य, सौम्य आदि 
रूपसे बाह्ममे प्रकट होने वाले नोकमं के परिणाम, ये सब पुद्गलद्गव्यके ही परिणमन है। अत- 
एवं जेसा घट ओर मृत्तिकाका परस्परमे व्याप्यव्यापकभाव हे बसा ही इन मोहरागद्वषादि 
तथा रूपरसादि परिणामोका पुदूगलद्रव्यके साथ व्याप्यव्यापकभाव सम्बन्ध हैं क्योकि 
इनके करनेमे स्वय पुद्ूगलद्रव्य स्व॒तन्त्ररूपसे कर्ता हे अर्थात्‌ पुदूगलद्रब्य व्यापक है और जो 
मोहरागठ्वेघादि तथा रूपरसादि परिणाम हैं वे स्वय व्याप्य होनेसे कम है! पुदूगलपरिणाम 
और आत्मामें घट और क्ुम्भकारके सदृश्ञ व्याप्यव्यापकभावका अभाव होनेसे कतृ-कम्म- 
भावका अभाव हे । अतएवं आत्मा इन भावोंका कर्ता नहीं है किन्तु यहाँ पर यह विशेषता है 
कि परमाथ्थंसे यद्यपि पुदूगलपरिणामका ज्ञान ओर पुदूगल इन दोनामे घट और कुम्भकारके 
समान व्याप्यव्यापकभावका अभाव होनेसे करत-कमंभाव सिद्ध नहीं होता हे तो भी आत्म- 
परिणाम और आत्मा इन दोनोमें घट ओर मृत्तिकाके समान व्याप्यव्यापकभाषका सद्भाव 
होनेसे कतृ-कम भाव सिद्ध होता हे अर्थात्‌ आत्मा स्व॒तन्त्र व्यापक होनेसे कर्ता है और आत्म- 
परिणाम व्याप्य होनेसे कर्म है । यहाँ जौ पुदूगलपरिणामका ज्ञान है, उसे आत्मपरिणाम 
मानकर कमरूपसे स्वीकृत किया गया हे। इस तरह पुदूगलूपरिणामके ज्ञानरूप आत्म- 
परिणामको कर्मरूपसे करते हुए आत्माको जो जानता है वही अन्यसे विविक्त ज्ञानस्वरूप 
होता हुआ ज्ञानाव्यपदेशको प्राप्त करता है । यहाँ ऐसी आशहझ्झा नहीं करना चाहिये कि ज्ञाता 
जो आत्मा हैं उसका पुदूगलपरिणाम व्याप्य हो गया, क्योकि पुदूगल और आत्मामें ज्ञेय- 
ज्ञायकसम्बन्धका हीं व्यवहार हे, व्याप्यव्यापकसम्बन्धका व्यवहार नहीं दे । किन्तु पुद्ूगछ- 
परिणामनिमित्तक जो ज्ञान हे वह ज्ञाताका व्याप्य है। तात्पय यह हे कि ज्ञानी पुरुष कर्म 
और नोकमंके परिणामका कतों नहीं हे किन्तु ज्ञाता हे ॥७७॥ 


इसी भावकों श्रीअम्ृतचन्द्र स्वामी कछशाके द्वारा प्रकट करते हैं-- 
शार्दुलविक्रीडितछन्द 


व्याप्यव्यापकता तदास्मनि भवेन्नेवातदाध्मन्यपि 
ज्याप्यय्यापकभावसंमवस्ते का कतृकमस्थिति । 
इत्युद्मविवेकघस्मरमहों भारेण भिन्दस्तमो 
झ्ानीभूय तदा स एक ऊछसित कतृस्वश्ूल्य पुसान्‌ ॥४५॥ 


अरथ---व्याप्यव्यापकभाव तत्स्वरूपमें ही होता है न कि अतत्स्वरूपमें भी। और व्याप्य- 
व्यापकभावके संभव बिना कर्ता-कर्मकी स्थिति क्‍या है ? कुछ भी नहीं, इस प्रकारके उत्कट 
विवेककों भक्षण करनेबाले--नष्ट करनेवाले अज्ञानतिमिरको जोर देकर भेदता हुआ यह पुरुष 
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जब ज्ञानी दोकर सुशोमित होता दै, अह्दो, तभी यह कढृ त्वसे शून्य होता है । यहाँ “द्दाम- 
विवेकघस्मरमद्दोभारेण” ऐसा यदि एक पढ़ माना 303 तो इसका अथ द्ोता है उत्कट 
विवेकरूपी सर्वेप्रासी ज्ञानतेजके भारसे अज्ञानतिमिरकों भेदता हुआ । 


भावार्य--ज्ो सब अवस्थाओंमे नियमरूपसे रहे वह तो व्यापक है और जो विशेष 

अबस्थाएं हैं वे व्याप्य हैं ऐसी बस्तुकी व्यवस्था द्वोनेसे द्रव्य तो व्यापक €ं और पर्याय व्याप्य 
हैं। वे पर्याय द्रव्यके साथ कथब्ित्‌ तादात्म्य सम्बन्धसे अनुस्यूत है । कोई भी ऐस। समय 
नहीं जिसमे पर्यायसे वियुक्त द्रव्यका सक्त्व पाया जावे और न कोई एसा समय है जिससे 
द्रब्यसे वियुक्त पर्योयोंक। सक्त्व पाया जावे । क्बल द्रव्य अन्वयरूपसे स्वंदा नित्य रहता है 
ओर पयोय व्यतिरेकरूप है--एकके सद्भावमे अन्य पर्यौयका स्वत्व नहीं रहता, क्योकि पर्याय 
क्षणध्बंसो है ओर द्रव्य नित्य है। इस प्रकार द्रव्य और पर्याय दानोमे अविनाभावका नियम 
है । यही श्रीप्रवचन सार मे स्वय कुन्दकुन्द महाराजने लिखा है-- 

णश्थि विणा पारेणाम अस्थो अत्थ विणेह परिणामों । 

दब्बगुणपज्जयस्थो भ्रस्थो भत्थित्ताणिव्वत्तो ॥ 


अर्थात परिणामके बिना अथथ नही है और अर्थके बिना परिणाम नही है । जो द्रव्य- 
गुण और पर्यायोंमे स्थित हे बही अर्थ है, वह अर्थ अपने अस्तित्वसे स्वयं सिद्ध है | परसार्थ- 
से व्याप्यव्यापकता एकद्रव्यमे बनती ह, भिन्न द्रव्योंमे नहीं बनती और व्याप्यव्यापकभावके 
बिना कर्ठकर्म की व्यवस्था नहीं होती, क्योंकि जो व्यापक होता है वह कतो कहलाता है और 
जो व्याप्य होता हे वह कर्म कद्दा जाता है। जब एकद्रव्यमे हो व्याप्यव्यापकभाव बनता है 
तब करत कर्मभाव भी एक द्रव्यमे ही बनेगा । इस तरह भिन्न द्रव्य होनेसे आत्मा रागादिरूप 
करमंपरिणामका और रसगन्धादिरूप शरीरके परिणामका कर्ता केसे हो सकता है ? इस 
प्रकारका उत्कट विवेक जब इस जीवबको उत्पन्न होता हे तब वह अनादिवासनासे वासित 
मिथ्याज्ञान-तिमिरको नष्टकर ज्ञानी होता हे और तभी परद्रव्यके कठ स्वसे मुक्त होता है । 


आगे पुद्गलकर्सको जाननेवाला जीव है उसका पुदूगलके साथ कतुं कमंभाव क्‍या है, 
क्या यहीं है, इसी आशकाका उत्तर देते हैं-- 
ण वि परिणमइ ण गिल्नद्ट उप्पज्जह ण परदव्वपज्जाए | 
णाणी जाणंतो वि हु पुग्गलकम्म अणेयविह ॥७६॥ 


अर्थ--ज्ञानी जोब अनेक प्रकारके पुदूगलकमंकों जानता हुआ भी परद्रव्यकी पर्याय- 
रूप न तो परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उन रूप उत्पन्न होता हे । 


बल विशेषायं--प्राप्य, बिकाय॑ और निवेत्यके भेदसे कम तीन प्रकारका है । जहाँ सिद्ध 
पदाथ्थंको ग्रहण करनेके लिये कर्त्ता यत्नपर होता हे वहाँ प्राप्य कर्म कहछाता है जैसे देवदत 
प्रामको जाता है। यहाँ जो भाम पदार्थ है वह सिद्ध है इसीसे उसे प्राप्य कर्म कहते हैं। 
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जहाँ परपदार्थ द्रव्यान्तरके सम्बन्धसे विकारभाषको प्राप्त होता है, उसे विकाय कर्म कहते 
हैं। जेसे दुग्ध खटाईके योगसे दविरूपताको प्राप्त होता हे । और जो पर्यायान्तरको तो ्राप्त 
हो जावे परन्तु विकारभावरूप परिणत न हो उसे निबंत्य कर्म कहते है। जेसे झत्तिका घट- 
रूप परिणमनको प्राप्त होती हे । यहाँ सत्तिकाका घटात्मक परिणमन तो अवश्य हुआ, परन्तु 
विकृतावम्थारूप परिणमन नहीं हुआ | इसीसे इसे नित्य कम कहते हैं । प्रकृतमे प्राप्य, 
बविकाय ओर निव॑त्यके भेद्से त्रिविध कर्मरूप जो पुदूरछके परिणामन हैं वे व्याप्य है, उनमें 
पुद्गलद्रव्य अन्तव्यौोपक हाकर आदि, मध्य, अन्त अबस्थाओमे व्याप्त होता हुआ उन्हें ग्रहण 
करता हे, उन रूप परिणमन करता है ओर उनमे उत्पद्ममान होता है इस प्रकार पुदूगलद्रव्यके 
द्वारा कमंकी उत्पत्ति होती हे। उस कमको ज्ञानी यद्यपि जानता हू तो भी आत्मा स्वयं 
अन्तव्यापक हाकर बाह्ममे रहनेवाले ण्रद्रव्योंकि परिणामको म्ृत्तिका-ऊलशकी तरह आदि, मध्य 
और अन्त अवम्थाओमे व्याप्त होकर न तो ग्रहण करता है, न उनरूप परिणमता हैं और न 
उनमे उत्पन्न होता है । इस तरह परद्रव्यके परिणमनरूप व्याप्यलक्षणवाल कमका नहीं करने- 
बाला तथा पुद्गलऊ्मकों जाननेवाला जो ज्ञानी जीव है उसका पुदूगलछके साथ कठ कर्म भाव 
नही ह । तात्पय यह ह कि जीव अपनेसे भिन्न जो पुदुगलद्वव्य ह उस रूप कभी परिणमन 
नही +र तह क्योझि जीव चेतन हू ओर पुदुगलद्रव्य अचेतन है, चेतन, अचेतनरूप परिण- 
मन नहीं कर सकता | इसी तरद्द जाब पुदुगलको ग्रहण नहीं करता, क्योंकि जीव अमूस्तिक 
हू और पुदूगल मू-त्तक हें, और परम।थ्थंसे जीव पुदूगलको उत्पन्न नहीं ऊरता है क्योंकि 
चेतन, अचेतनको उत्पन्न करनेकी सामथ्येसे शून्य है। इस तरह पुदूगल जीबका कम नहीं 
हे ओर जीव पुद्गलछका कतो नही है जीवका स्वभाव तो ज्ञाता है, अतः वह ज्ञानरूप परि- 
णमन करता हुआ पुदुगलद्रव्यको जानता भर है। इस तरह जाननेबाले जीवका पुद्गछके 
साथ कत्‌ कर्म भाव केसे हो सकता है ) ॥७५॥ 


भागे स्वकीय परिणामकों जाननेबाला जो जोव है उसका क्या पुदृगलके साथ क्तुं-कर्म 
भाव हो सकता है या नही, इस आशड्ूका उत्तर देते है-- 


ण वि परिणमदि ण गिह्ृलदि उप्पज्जदि ण परदब्वपज्जाए | 
णाणी जाणतो वि हु सगपरिणाम अणेयविह ॥७७॥ 


अर्थ--ज्ञानी अनेक प्रकारके स्वकीय परिणामको जानता हुआ भी परद्रव्यको पर्यायों 
रूप न परिणमन करता है, न उन्हे प्रहण करता है ओर न उन रूप उत्पन्न ही होता है । 


विशेषार्थ--प्राप्य, विकाये और निव॑त्यके भेदसे भेदत्रयको प्राप्त जो आत्मपरिणाम 
रूप कम है बह व्याप्य है, आत्मा अन्तर्व्यापक होकर आदि, मध्य और अन्त अवस्थाओंमे 
व्याप्त होता हुआ उस आत्मपरिणामको ग्रहण करता है उस रूप परिणमन करता हे और 
उस रूप उत्पन्न होता है । अतः आत्मा कतों है और उसके द्वारा फिया हुआ आत्मपरिणाम 
कम हे । ज्ञानी जीव उस आत्मपरिणामरूप कमको यद्यपि जानता है तो भी स्वयं अन्त- 


है०४ समयसार [ २-७८ 


व्योपक होकर चाह्म स्थित परद्रव्यके परिणामकों, रत्तिका-कलशके समान आदि, मध्य और 
अन्त अवस्थाओमे व्याप्त होकर न ग्रहण करता है, न उस रूप परिणमन करता हे ओर न 
 , हे श्ृ निचे हर आओ 
उस रूप उत्पन्न होता है । अतएव प्राप्य, विकाय ओर निवत्यके भेदसे त्रिखूपताका प्राप्त जो 
परद्रव्यफा परिणामरूप कर्म है उसका कर्ता नहीं हे किन्तु स्वकीय परिणामकों जानता है । 
इस तरह परद्रव्यके परिणामस्वरूप कंको नहीं करने बाला तथा स्व॒कीय परिणामकों जानने 
वाला जो ज्ञानी है उसका पुदूगलद्गव्यके साथ कई कर्म भाव नहीं है। पहली गाथामे पुदूगलके 
परिणामकों जाननेबाले जीवका पुदूगलके माथ क्-ऊर्म भाव अथवा व्याप्यव्यापकभाव नहीं 
है, यह बताया गया है और इस गाथामे अपने परिणामको जानने वाले ज्ञानॉके साथ 
पुदू्गछका कत्‌-कर्म भाव अथवा व्याप्यव्यापकभाष नहीं है, यह बताया गया है ॥३७॥ 


आगे पुदूगलकसंके फलको जाननेवाले जीवका पुदूगलके साथ कतृं-क्मंभाव क्या निष्पन्न हो 
सकता है या नहीं, इस आशड्धाका उत्तर देते है-- 


ण॒ वि परिणमदि ण गिह्ूदि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाए | 
णाणी जाणतो वि हु पुग्गलकम्मफलमणत ||७८॥ 


अर्थ--ज्ञानी जीब अनन्त प्रकारके पुदूगलकमफलको जानता हुआ भा परद्रव्यकी 
पर्यायोरूप न परिणमन करता है, न उन्हें प्रहण करता है. और न उनमे उत्पन्न होता है । 


विशेषार्थ--ज्ञानी अनन्त पुदूगलकमंके फलको जानता है तो भो परकद्रव्यपर्यायोमे न 
तो परिणमता है न उनको ग्रहण करता है और न उनमे उत्पन्न होता है क्योकि प्राप्य, विकारये 
और निव॑त्य है लक्षण जिसका ऐसा व्याप्यरूप कर्म हैं। यहॉपर सुख-दुःखादिरूपसे जो 
पुद्गलकरमंका फल है वही व्याप्यरूप कमंसे विवक्षित है। उस सुखदुःखादिरूप पुदूगल 
क्रमफलको, पुदगछद्वव्य स्वथ अन्तव्योपक होकर उसकी आदि, मध्य, अन्त अवम्थाओमे 
व्याप्त होता हुआ प्रहण करता हैँ, उसरूप परिणमता हे और उसीरूप उत्पन्न होता है, इसौसे 
पुद्गलद्गव्यके द्वारा यह सुखदुःखादिरूप पुदूगलकमका फल किया जाता हे। अतः पुदूगछ- 
द्रव्य कर्ता हे और सुखदुःखादिफलरूप पुदूगछकर्म फलकर्म हे। ज्ञानी जीव इस पुदूगछक्ं- 
फलको यद्यपि जानता है तो भी स्वय अन्तव्यौपक होकर बाह्मस्थित जो परद्रव्य 6 उसके 
परिणासको मृत्तिका-कलशके सदहृश आदि, मध्य ओर अन्तमे व्याप्त होकर न तो अहण करता 
है, न उस रूप परिणमता है ओर न उसरूपसे उत्पद्यमान होता हे | इसडिये प्राप्य, विकार्य 
ओर निबेत्यके भेदसे ज़िरूपताको प्राप्त, व्याप्यलक्षण बाला जा परद्रव्यका परिणामरूप कम 
है उसका कर्ता नहीं है किन्तु सुखदुश्खादिरूप पुदूगलकर्मफछकों जानता हे। इस तरह 
परद्रव्यके परिणामम्वरूप कर्मको नहीं करनेवाला तथा सुखदुःखादिरूप पुदूगलकमंफलको 
जानने बाला जो ज्ञानी जीव है उसका पुद्गछके साथ कत कमंभाव नही है । इस गाथामे 
यह दिखलाया गया दे कि पुदूगछकमके फल सुखदुःलको जाननेबाछा जो जीव है उसका 
भी पुद्गछके साथ कठे-कर्मभाव नहीं दे ॥७८॥ 
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अब जोबके प रिणासको, अपने परिणासकों तथा अपने परिणांमके फलको नहों जानने 
बालू जो पुद्गलव्रब्य है उसका जीवके साथ कतुंकर्म॑भाव क्या उपपन्न हो सकता है या नहीं ? 
यह बिखाते हैं-- 


ण वि परिणमदि ण गिद्ध दि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाएं । 
पुर्गलद॒व्ब पि तहा परिणमह सएहि भावेहिं ॥७९॥ 


अर्थ--जिस प्रकार जीज्र परद्रव्यपर्यायोंमें न उत्पन्न होता है, म परिणमता है ओर न 
उन्हें. ग्रहण करता है । इसी प्रकार पुदूगलद्गब्य भी परद्रव्यपर्यायोंकों न ग्रहण करता है, न 
उनमें उत्पन्न होता हे और न वद्रप परिणमता हे, किन्तु स्वकीय पर्यायॉँके द्वारा परिणमन 
करता है । 


विशेषार्थ--क्योंकि जीवपरिणामको, अपने परिणामकों और अपने परिणामके फलछको 
भी नहीं जानने बाला पुद्गलद्रव्य स्वयं अन्तब्योपक होकर परद्रव्यके फरिणामको मृत्तिका- 
कलशके समान आदि, मध्य ओर अन्‍्तमें व्याप्तकर उसे न ग्रहण करता है, न उसरूप परिणमन 
करता हे ओर न उसरूप उत्पन्न होता है किन्तु प्राष्य, विकाय और निर्व॑त्यके भेदसे त्रिरूपताको 
प्राप्त व्याप्यलक्षणसे युक्त स्वभावरूप जो कम है उसे स्वयं अन्तव्यौपक होकर आदि, मध्य 
ओर अन्‍्तमे व्याप्तकर उसीको ग्रहण करता है, उसीरूप परिणमता है ओर उसीरूप उत्पन्न 
होता है । इसलिये प्राप्य, विकाय और निवत्यके भेदसे श्रिरूपताको प्राप्त, व्याप्यलक्षणसे युक्त 
परद्रव्यके परिणामरूप कर्मको नहीं करनेवाला तथा जीवपरिणाम और स्वपरिणामस्वरूप 
“हक! नहीं जानने वालछा जो पुद्गलद्वव्य है उसका जीवके साथ कठे-कर्मंभाव नहीं 

॥ ७५ ॥ 


यही निष्कर्ष श्रीअम्ृतचन्द्रस्वामी कलशामें प्रकट करते हैं-- 


स्रःधराछन्द 
शानी जानन्‍्नपी्सा स्वपरपरिणति पुद्गाऊुश्वाप्य जांनन , 
व्याप्त व्याप्यर्वसन्त कछमितुमसहो निश्यमरत्यस्तभेदात्‌ । 
अज्ञानाव्कतृकमंभ्रममतिरनयोर्भासि तावन्‍न यावत्‌ , 
विज्ञानाध्चिश्रकास्ति क्रचचवदय भेदसुत्पाथ सच्च ॥७५०॥ 


अथे--ज्ञानी इस निज और परकी परिणतिको जानता है तो भी, और पुदूगरू इस 
निज और परकी परिणतिको नहीं जानता है तो भी, ये दोनों नित्य ही अत्यन्त भेदरूप होनेसे 
अन्तरद्में व्याप्य-व्यापकमायको प्राप्त करनेमें असमथ हैं। इनमें जो कठु-कर्मको अमपुर्ण 
बुद्धि हे वह अज्ञानसे भासमान है और वह तब तक भासमान होती रहती है जब तक करोंत- 
को तरह निद्‌यतापूबेक दोनोंमें भेद उत्पन्नकर ज्ञीघ्र दी भेदशॉनरूपो ज्योति प्रकाशमान नहीं 
होने छगती | 

१४ 
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भाषार्थ--झञानी जीव अपने और परके परिणामकों जानता है और पुद्गलद्र॒व्य अपने 
वथा परके परिणामको नहीं जानता है। इस प्रकार दोनोमे अत्यन्त भेद होनेसे कठे-कर्म भावका 
होना अत्यन्त असभव है। यह कठे-कर्म भावकी प्रवृत्ति अज्ञानसे होती है। जिस समय विज्ञान 
रूपी ज्योतिका उदय होता है उस समय अपने आप, जेसे क्रकचके द्वारा काष्ठके दो खण्ड हो 
जाते हैं बेसे ही, यह प्रवृत्ति भिन्न हो जाती हे ॥५०॥ 


आगे यदि जीव ओर पुदूशलपरिणाममे परस्पर निमित्त-मैमित्तिक सम्बन्ध है तथापि 
उनसें कतृ-कर्ंभाव नहों है, यह कहते है-- 


जीवपरिणामहेदुं कम्मत्तं पुग्गला परिणमंति । 
पृग्गलकम्मणिमित्त तहेव जीवोी वि परिणमह ॥|८०॥ 
ण वि कुव्वह कम्मगुणे जीवो कम्म तहेव जीवगुणे । 
अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोद्ध पि ॥८१॥ 
एएण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण । 
पुग्गलकम्मकयाण ण दु कत्ता सब्वभावाणं ॥८२॥ 


अर्थ-- पुद्ग द्रव्य जीवके रागादिक परिणामोंका निमित्त पाकर कम्मंभावको प्राप्त दो 
जाता है। इसी तरह जौबद्रव्य भी ज्ञानावरणादि कमाँके विपाककालरूप निमित्तको पाकर 
सस्‍्वीय रागादि भावरूप परिणम जाते है। ऐसा निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध होनेपर भी जीब- 
द्रब्य कर्ममें किसो गुणका उत्पादक नहीं है । अर्थात्‌ पुदूगलद्रब्य स्थय ज्ञानावरणादिभावको 
प्राप्त हो जाता है । इसी तरह कर्म भी जीवमे किन्हीं गुणोंको नहीं करता हे किन्तु मोहनीय 
आदि कर्मके विपाकको निर्मित्तकर जीव स्वयमेव रागाद्रिप परिणमन करता हे । इतना 
होनेपर भी पुदूगल ओर जीव इन दोनोंका परिणमन परस्परनिमित्तक है, ऐसा जानो | इसीसे 
आत्मा अपने भावोंके द्वारा अपने परिणमनका कर्ता होता हे, पुदूगलकमंकृत जो सब भाव हैं. 
उनका कर्ता नहीं है । अर्थात्‌ पुद्गछके जो ज्ञानावरणादि कम हैं उनका कर्ता पुदूगल है और 
जीबके जो रागाविभाष हैं उनका करता जीव है। 


विदेषा्थ--जिस कारणसे जीबके रागादिक परिणामोंका निमित्त पाकर कार्मणवर्गणा- 
रूप पुदूगलद्गव्य स्वयमेव ज्ञानावरणादि कमंरूप प्रिणम जाता हे तथा पुद्गलज्ञानाररणादि 
कर्मोंके विपाककालको पाकर जीब स्वयमेव रागादिकभावरूप पर्यायको प्राप्त हो जाता है । 
इस कारण जीव ओर पुद्गलपयोयोंमें पपस्परद्देतुत्वका उपन्यास होनेपर भी जीब और 
पुद्गछमे चूँकि व्याप्यव्यापकभाव नहीं हे अतः जीबके पुद्गलपरिणामोंका और पुद्गछ 
कर्मोंफे जीवपरिणामोंका कठ-कर्मभाव सिद्ध नहीं होता है। किन्तु मान्न निमित्त-नैमित्तिक- 
भावका ग्रतिषेध नहीं हे। अतः परस्पर निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध द्वारा दोनोका परिणमन 
होता हे। अर्थात्‌ पुदुगलकर्मके विपाककालमें जीव रागादिकरूप परिणमनको प्राप्त होता है 
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ओर जीवफे रागादिक परिणामोंका निमित्त पाकर कार्मणबर्गंणारूप पुद्गरूद्रब्य ज्ञानावरणा- 
दिभावको प्राप्त दोता है । 


यहां श्रीपुदषाथंसिद्धशु पायमें श्रीअमृतचन्द्र सूरिने कहा है-- 


जीवक्ूत परिणाम निमित्तमान्र प्रपथ पुनरन्ये । 
स्वयमेव परिणमस्तेउन्न धुदूगा कममावेन ॥ 
परिणममानस्य चितश्रिदास्मकैः स्वयमपि स्वकैसनि । 
भवति हि निमित्तमात्र पौद्गलिक कर्म तस्थापि ॥ 


अथोत्‌ जीवकृत रागाद्परिणामको निमित्तमात्र प्राप्तोकर अन्य पुद्गलद्रव्य स्ववमेव 
कमरूपसे परिणमन करने छगते हैं. और अपने चिदात्मक रागादिभावबोरूप परिणमन करने 
वाले जीवको पौद्गलिक कम निमित्तमात्र होता है । 


क्योंकि जीव और पुदुगलका परस्परमे निमित्त-नैमित्तिकभाव सम्बन्ध है । इसलिये 
मृत्तिका-कलशके समान स्वकीय भावके द्वारा स्वकोयभावके करनेसे जीवनामक जो पदाथ हे. 
बह अपने रागाठिक भावोका कर्ता कदाचित्‌ हो सकता दे, फिन्तु सृत्तिका-वसनकी तरह 
स्वकीय भावके द्वारा परभावका करना असम्भव है, अतएव पुद्गलभाबोका कर्ता कभी भी 
नहीं हो सकता, ऐसा निउ्चय सिद्धान्त हे । इसका तात्पय यह हें कि सृक्तिका जिस तरहदद 
वसनरूप पर्यायका कतो नहों, इसो तरह जीव भी पुद्गछपरिणामोंका कतो कदाचित्‌ भी 
नहीं हो सकता हे । इससे यह सिद्ध हुआ कि जीवका अपने परिणामोके साथ द्वी कतृ-कम 
भाव ओर भोक्‍्तृ-भोग्यभाव है । 


कार्योत्तत्तिकी ग्रक्रियमे उपांदानकारण और निमित्तकारण ये दो कारण हांते हैं.। 
डपादान कारण वह हे जो स्वय कायरूप परिणत होता है। जेसे घटका उपादान कारण म्त्तिका 
ओर निमित्त कारण बह हूं. जौ उपादानकी कार्यानुकूल परिणतिमे सद्दायक द्ोता है । जैसे 
घटकी उत्पत्तिमे कुछाल, दण्ड, चक्र, चीवरादि | यहाँ आचायने उपादानकारणकी मुख्यतासे 
कथन किया है । उपादानकी मुख्यतामे विवक्षा यह है कि जीव और पुदुगल दोनों स्वतन्त्र 
द्रव्य है। अतः दोनोंका परस्पर एकद्रव्यरूप परिणमन नहीं हो सकता। स्वकीय परिणमनका 
स्व दी उपादानकारण हो सकता हे, ऐसा नियम है । अतः पुद्गलद्रव्यमे जो कमंरूप परिणमन 
होता दे उसका उपादानकारण पुद्गलू ही हे। इसी तरह जीवमें जो रागादिकरूप परिणमन है. 
उसका उपादानकारण जीव ही है । जीव और पुद्गठछका यह परिणमन सवंथा परनिरपेक्ष 
नहीं है क्‍योंकि यदि स्वथा परनिरपेक्ष माना जायगा तो अकारणवान होनेसे उसमें नित्यत्व- 
का प्रसज्ञ आ जावेगा, परन्तु जीबके रागदिक परिणाम ओर पुद्गछके कमेरूप परिणमन 
नित्य नहीं हैं। जब अनित्य है तब किसी कारणसे ही उनकी उत्पत्ति होना चाहिये। इस 
स्थितिमें निमित्तकारणकी अपेक्षा आवश्यक रहती है । निमित्तकारण स्वयं कार्यरूप परिणत 
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नहीं होता । इसलिये विभिन्‍न द्रन्‍्यके निमित्त बननेमें आपत्ति नहीं दे। अतः पुदूगछके क्मरूप 
परिणसनमें जीवका रागादिभाव निमित्तकारण है और जीवके रागादिभावरूप परिणमनमें 
पौद्गलछिककर्म निमित्तकारण हैं। उपादानोपादेयभाव एकद्रव्यमे बनता है और निमित्त- 
सैमित्तिकभाव दो द्रव्योंमें बनता है। यहाँ प्रकरण करतृ-कर्मभावका है। परमार्थसे कर कर्स- 
उन्हींमें बनता है जिनमें व्याप्यव्यापकभाब होता हे ओर चूँकि व्याप्यव्यापकभाव एक 
ही द्रव्यमें हो सकता है । अतः रागादि भाबोंका कर्ता जीव ही है, पोद्गलिक कर्म नहीं, ओर 
ज्ञानावरणादि कर्मौंका कतो पुद्गल द्वी है, जीब नहीं दे ॥८०।८१८२॥ 


यही दिखाते हैं-- 
णिण्छयणयस्स एवं आदा अप्पाणमेव हि करेदि । 
बेदयदि पुणो त चेव जाण अत्ता दु अत्ताण ॥८३॥ 


अथ--निश्चयनयका यह सिद्धान्त हे कि आत्मा आत्माको ही करता हे और आत्मा 
आत्माको ही भोगता है, यह तू जान ॥| 


विशेषार्थ--जैसे बायुके संचरणका निमित्त पाकर समुद्रकी उत्तरड़ अवस्था हो जाती 
है अथीत्‌ जब बायुका वेग होता है तब समुद्रभे कल्लोले उठने छगती हैं और जब घायुका 
बैग मन्‍्द हो जाता हे तब समुद्रकी निस्तरज्ञ अवस्था हो जाती हे। अर्थात्‌ चायुके वेगके 
अभावमें कललोछोंका उठना स्वयमेथ शान्त हो जाता हे । इस तरह बायुके संचरण और 
असंचरणरूप निमित्तको पाकर यद्यपि समुद्रको सतरन्न ओर निस्तरड़ः अवस्था होती हे तो 
भी वायु ओर समुद्रका परस्परमे व्याप्यव्यापकभाव नहीं हे। और व्याप्यव्यापकभावके 
अभावसे कट कमंभावकरी भी असिद्धि है। उस असिद्धिके दवानेपर समुद्र स्वय अन्तव्यौपक 
होकर आदि, सध्य ओर अन्त अवस्थाओंमे उत्तरज्ञ तथा निस्तरद्भ अवम्थाओंको व्याप्तकर 
कभी उत्तरज्ञरूप आत्मा ( अपने ) को करता है और कभी निस्तरज्जनरूप आत्मा ( अपनेको ) 
करता है । इसी तरह आत्मा केवल एक अपने आत्माको करता हुआ प्रतिभासमान होता है, 
अन्यको करता हुआ नहीं । 


जैसे बही समुद्र भाव्यमावकभावके अभावसे परभावका परके द्वारा अनुभवन होना 
अशक्य हे, इसीसे उत्तरज्ञ ओर निस्तरज्नरूप अपने आत्माका अनुभवन करता हुआ केवछ 
स्थीय आत्माका अनुभव करता हुआ प्रतिभासमान होता है, अन्यको आपरूप कदापि अनुभव 
नहीं करता हे। ऐसे हो जब पुदूगछकमका बिपाक होता है तब आत्माकी संसार-अबस्था होती 
डे ओर पुद्गछकसके विपाकके अभावमें असंसार-अषस्था होती है। ऐसा होनेपर भी पुद्गल 
कस ओर जीवका व्याप्यव्यापकभाव नहीं है। इसीसे इन दोनोका परस्परमें कर्ं-कर्मभाव भी 
नहीं हे। इसके न दोनेसे फेबछ जीब दी स्वयं अन्तव्योपक भावसे आदि, मध्य और अन्त 
अषस्थाओंमें सससार ओर अप्ंसार अवस्थाओंकों व्याप्तकर कभी ससार अवस्थारूप 
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आत्माको करता है ओर कभी अससार अवस्थारूप आत्माकों करता है। इस तरह इन दो 
अवस्थाओंकोी करता हुआ प्रतिभासमान द्वोता हे । इसी तरह यही आत्मा भाव्यभावक- 
भावके अभावसे, क्‍योंकि परभावका परके द्वारा अनुभवन होना अशक्य है अतः ससंसार 
ओर निःससार अवस्थारूप आत्माका अनुभवन करता हुआ एक आत्माका ही अनुभव 
करने वाला भासमान होता है, अन्यका अनुभवन करनेवाछा नहीं ॥८श॥ 


अब आगे व्यवहारको विखलाते हैं-- 


ववहारस्स दु आदा पृम्गलकम्मं करेदि णेयविहं । 
त चेव पुणो वेयह पुग्गलकम्मं अणेयविहं ॥८४॥ 


अर्थ--व्यवद्दाररयका यह मत हे कि आत्मा अनेक प्रकारके पुद्गलकमको करता हे 
और फिर उसी अनेक प्रकारके पुदूगलकर्मकों भोगता दे । 


विशेषार्थ--जेसे अन्तव्यप्यव्यापकभावसे मिट्टीके द्वारा कलश किया जाता है. और 
भाव्यभावकभावसे मृत्तिकाके द्वारा ही अनुभवन किया जाता है। ऐसी व्यवस्था होनेपर भी 
बाह्य व्याप्यव्यापकभावसे कलशकी उत्पत्तिके अनुकूल व्यापारकों करनेबाला और कलूदा- 
घृततोयोपयोगसे जायमान ठृप्तिको भाव्यमावकभावसे अनुभवन करने बाछा जो कुलाल है 
बह कलशको करता है और उसका अनुभवन भी करता है । इस प्रकार छोगोंका अनादि रूढ 
व्यवहार चला आ रहा हे। ऐसे ही अन्तव्यौप्यव्यापकभाषसे पुद्गलद्रव्यके द्वारा ल्लाना- 
बरणादि कम किये जानेपर तथा भाव्यभावकभावसे अनुभूयमान द्वोनेपर भी बाह्य व्याप्य- 
व्यापकभावके द्वारा अज्ञानभाषसे पुद्गछकमंकी उत्पत्तिके अनुकूछ स्वकीय रागादिक 
परिणामोको करने बाला और पुद्गलकमंके विपाकसे संपादित तथा विषयके सा न्निध्यसे 
होनेबाली सुखदुःखात्मक परिणतिकों भाव्यभावकभाषके द्वारा अनुभवन करनेवालछा जो 
जीव हे वह पुदूगछकर्मको करता हे और भोगता है, ऐसा अज्ञानी जीवोका आससार प्रसिद्ध 
व्यवहार चला आ रहा है ॥८४॥ 


अब इस व्यवहारको दूषित करते हैं-- 
जदि पुग्गलकम्ममिणं कुंव्वदि त॑ं चेव वेदयदि आदा । 
दो-किरियावदिरित्तो पसज्जए सो जिणावमद ॥८५॥ 


अर्थ--यदि आत्मा इस पुद्गलकमंको करता हे और उसी पुद्गछकमको भोगता हे तो 
बह दो क्रियाओंसे अभिन्न ठददररता है सो यह जिनेन्द्रदेवको अस्वीकृत हे । 


विधेषार्थ--इस छोकमें जितनो भी क्रियाएँ हैं वे सब परिणामलक्षणवाली होनेके 
कारण परिणामसे भिन्न नहीं हैं. और क्योंकि परिणाम ओर परिणामी अभिन्न बस्तुएँ हैं अतः 
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परिणाम परिणामीसे भिन्न नहीं है। इस तरह जो भी क्रिया होतो है वह सब क्रियावानसे 
भिन्न नहीं होती । अतएव बस्तुस्थितिके अनुसार क्रिया ओर कर्तामें अभिन्नता सिद्ध होती हे। 
इससे यही निष्कर्ष मिकछता है कि जैसे व्याप्यव्यापकभाबसे जीव अपने परिणामकों करता 
है ओर भाव्यभावकभावसे उसका अनुभवन करता हैँ। यदि ऐसे ही जीब व्याप्यव्यापक- 
भावसे पुद्गलकर्मको भी करने छूंगे ओर भाव्यभावकभावसे उसीका अनुभवन करने छग 
जाय तो रद ओर परमें रहनेवालढी दो क्रियाओंमें अभेदका प्रसज्भ आ जावेगा और उस 
स्थितिमें स्व तथा परके बीच परस्परका भेद समाप्त द्वो जानेसे एक आत्मा अनेकरूप हो 
जायगा तथा एक आत्माका अनेकरूपसे अनुभव करनेवाछा आत्मा मिध्यारृष्टि हो जावेगा, 
सो यह सबह् भगवानको अभिमत नहीं है । 


यहाँ चर्चा जीब ओर पुद्गल दो द्रव्योंकी हे। जीव चेतनद्रब्य है और पुद्गल जड़ द्रव्य 
है। दोनों द्रव्योंकी क्रियाएँ वस्तुमयादाके अनुसार भिन्न-भिन्न हैं अर्थात्‌ जीवकी क्रिया जीवमे 
होती है ओर पुदुगलूकी क्रिया पुदुगलमें होती है। इसी सिद्धान्तके अनुसार जीव जीवब- 
परिणामोंका कर्ता है ओर जीबपरिणामोंका द्वी भोक्ता हं। इसी तरह पुदूगछ पुद्गलूपरिणामो- 
का कतो है और पुद्गलपरिणमोंका ही भोक्ता है। इस वस्तुस्थितिका उल्लज्न कर व्यव- 
हारनय जावको पुदूगछकर्मोका क्तो और भोक्ता बतरछाता हे । सो इस निरूपणमे जीबमे दो 
क्रियाओंका समावेश दो जायगा--एक जीवकी अपनी क्रियाका तथा दूसरी पुद्गछकी क्रियाका। 
ओर क्रियाका क्रियावानसे अभेद होता है । इसलिए जीवका उपयुक्त दोनो क्रियाओके साथ 
अभेद होनेसे जिस प्रकार उसमें जीवत्व रहता दे उसी प्रकार पुद्गछत्व भी रहने लग 
जायगा । इसलिये जीवद्रज्य जो पहले जीवत्वको अपेक्षा एकरूप था अब वह पुद्गलका भी 
कत्तो मान लेनेपर पुद्गछरूप होनेके कारण अनेकरूप हो जायगा | और इस विपरीत तत्त्व- 
व्यवस्थाकों माननेवाल्ा मिथ्यादृष्टि हो जायगा | यही कारण दे कि सब श्देवने इस सिद्धान्त- 
को अबमत ( अस्वीकृत ) किया है ॥<८०॥ 


आगे दो-क्रियावादो किस तरह भिध्यादृष्टि होता है, इसोको गाया द्वारा स्पष्ट करते हैं-- 


जक्षा दु अत्तभाव पुम्गलभाव॑ च दो वि कुब्वति | 
तेण दु मिच्छादिट्टी दोकिरियावादिणो हुति ॥८६॥ 


अथे--जिस कारण जीव आत्मभाव तथा पुदुगछभाव दोनोंको करते हैं, इसलिये 
दो-क्रियाबादी छोग सिश्यादृष्टि होते हैं। 


विशेषा्थ--क्योंकि दो-क्रियाबादी अर्थात्‌ दो क्रियाओंका कर्ता एक होता है, ऐसा कथन 
करनेवाले लोग आत्माकों आत्मपरिणाम और पुद्गछपरिणाम इन दोनोंका करनेवाछा मानते 
हैं, इसलिये वे भिध्यादृष्टि हैं, यद्द सिद्धान्त हे। यह कदापि नहीं हो सकता कि एकद्रव्यके 
द्वारा दो द्रब्योंके परिणाम दो जाबे | जेसे कुछाछ जब घट बनाता है तब जिस प्रकारका घट 
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बनना हे उसके अनुकूछ ही अपने व्यापार व परिणामका कर्ता होता है और उस कुछालका 
वह परिणाम कुछालसे अभिन्न होता है । तथा उसकी परिणतिरूप जो क्रिया हे बह भी उससे 
भिन्न नहीं है । उस क्रियासे कुछाछ घटको करता हुआ प्रतिभासित होता है, किन्तु ऐसा 
प्रतिभासित नहीं होता कि कुछाल घटका कतो हैं। भले दी बहू कुछाल 'मैं घट बनाता हूँ” 
इस प्रकारके अहंकारसे भरा हो ओर अपने व्यापारके अनुरूप भिद्ठीकी घटरूप परिणतिकों 
कर रहा हो, परन्तु मिट्टीमे जो घटरूप परिणाम हो रहा दे वह यथाथमें मिट्टीसे अभिन्न 
है तथा मिट्टोसे अभिन्न परिणतिमात्र क्रियाके द्वारा क्रियमाण है। तातपय यह हुआ कि 
परमाथसे घटका कर्ता कुलाल नहीं हे किन्तु मिट्टी है, कुठाठ तो अपने हस्तपादादिकके 
व्यापारका ही कर्ता है। इसी प्रकार “आत्मा पुद्गलकमंका कताो हे” यहाँ परमाथंसे विचार 
किया जावे तो आत्मा आत्मपरिणामक्रा ही कर्ता दे क्‍योंकि आत्मा अज्ञानबश पुद्गल- 
परिणामके अनुकूल जिस व्यापारको करता है बह आत्मासे अभिन्न है और उस परिणतिके 
होनेसे जो आत्माकी परिणतिमात्र क्रिया हुई उससे भी आत्मा अभिन्न है । इस प्रकार आत्मा 
ज्ञानावरणादि कर्मोंके अनुकूल आत्मपरिणामको करता हुआ प्रतिभासित होता है । किन्तु ऐसा 
प्रतिभासित नहीं होता कि आत्मा पुदूगलपरिणामका कर्ता है, भले ही वह 'मै पुद्गछ 
परिणामफ़ों कर रहा हूँ इस प्रकारके अहकारसे भरा हो तथा अपने परिणामके अनुकूल 
पुद्गलपरिणामको कर रहा द्वो, क्योंकि उसका वह व्यापार पुदूगलसे अभिन्न है और जिस 
परिणतिमात्र क्रियासे वह व्यापार क्रिया जा रहा है वह भी पुद्गलसे अभिन्न है। तात्पय॑ 
यह हुआ कि पुदूगलपरिणामका कतों पुदूगल हे, आत्मा नहीं, आत्मा तो केवल अपने 
परिणामका करता है। इस तरह जब आत्माको आत्मपरिणामका और पुदुगरूकों पुदूगलपरि- 
णामका ही कर्ता मान लिया तब एक द्रव्यमे एक ही क्रिया हुई, दो क्रियाएँ नहीं हुई । परन्तु 
इसके विपरीत जब यह माना जाता है कि आत्मा, आत्मपरिणाम और पुद्गछू परिणाम 
इन दोनोका कर्ता है तब द्विक्रियाबादियोंका मिथ्या सिद्धान्त आता है ।८६॥ 
इसी अभिप्रायको श्रीअमृतचन्द्राचार्य निम्नलिखित कलशोंमें प्रकट करते हैं-- 
आर्याछन्द 


य परिणमति स कर्ता थ॒ परिणामों भवेत्त तस्कसे | 
या परिणति क्रिया सा ग्रसमपि भिन्‍न न वस्तुतया ॥७५१॥ 
अर्थ--जो परिणमन करता हे वही कतो हे, जो परिणाम है. वह कमे हे और जो 

परिणति है वह क्रिया है, ये तीनों बास्तवमे भिन्न नहीं हैं। अर्थात सामान्यवृष्टिसे विचार 
किया जाये तब तोनों एक ही वस्तु हैं। इनमें भिन्नता नहीं, परन्तु विशेषदृष्टिसे परत्परमें 
मभिन्नता है | 

एक परिणमति सदा परिणामों जायते सर्देकस्य । 

एकस्य परिणति स्थादनेकमप्येक एवं यत, ॥५२॥ 


अथ--वस्तु सदा एकाकी परिणमन करती है, जो परिणाम होता है वह सदा एकक। 
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ही होता है, ओर जो परिणवि दे वद्द भी सदा एककी द्वी दोतो है. क्योंकि वस्तु अनेकरूप 
होकर भी परसाथसे एक ही हे ॥५श॥। 


नोसौ परिणमत खरछु परिणामों नोमयो प्रजायेव । 
डम्योने परिणति स्याददनेक्मनेकमेव सदा ॥७५३॥ 


अर्थे--निशचयसे दो द्रव्य एकरूप परिणमन नहीं करते, दो द्रव्योका एकरूप परिणाम 
नहीं होता और दो द्रव्योंकी एक परिणति नहीं होती, क्योंकि जो अनेक है वे सदा अनेक ही 
रहते हैं ॥५३।॥ 


नेकस्य हि कर्तारी दो सस्‍्तो हे कमंणी न चैकस्य । 
नेकस्य 'क्रिये दे एकमनेक यतो न स्यथात्‌ ॥७४।। 


अर्थ--एक कमके दो कर्ता नहीं होते, एक कर्ताके दो कर्म नहीं होते और एक द्र॒व्यकी 
दो क्रियाएँ नहीं दोतों, क्योंकि जो एक हे बह अनेक नद्दीं हो सकता । 


शादूलबिक्रो डितछन्द 
आसंसारत एवं घावति पर कुवे5ह भमिस्युच्चक- 
दुर्वार ननु मोहिनामिद्द महाहकाररूप तस । 


तदूभूताथपरिग्रद्देण विछय यद्येकबार ब्जेत्‌ 
तत्कि ज्ञानघनस्य बन्धनमहो भयो भवेदास्मन ॥७णा। 


अर्थ--अछ्ो, निश्चयसे इस सप्तारमे मोही जीवोके जबसे संसार है तभीसे "मै पर- 
द्रव्यका कर्ता हूँ" ऐसा बहुत भारी दुर्निवार महान्‌ अद्काररूपी अन्धकार चल्ण आ रहा है । 
सो वह अन्धकार बास्तबिक अथंके म्रहण करनेसे यदि एकबार भो विलछयकों प्राप्त हो जावे 
तो फिर ज्ञानथन आत्माका बन्धन क्या हो सकता है ? अथीत्‌ नहीं हो सकता । 


भावाथथ--ससारमें अज्ञानी जोब अनादिकालसे अपने आपको परका कतो मानकर 
कर्मोंका बन्ध कर रहा दै। अपने आपको परका कती मानना हो मिथ्यात्व हे और मिथ्यात्व- 
ही कमबन्धका प्रमुख कारण है । यहाँ मिथ्यात्वको दुर्निवार अन्धकारका रूपक दिया गया 
है। बस्तुका परमाथ स्वरूप समझनेसे बह मिथ्यात्वरूपी अन्धकार यदि एकबार भो नष्ट हो 
जाता है तो फिर यह जीव अनन्त संसार तक बन्धनका पात्र नहीं रद्द सकता, क्‍योंकि 
सिथ्यात्वका क्षय कर सम्यक्त्वकों प्राप्ति उसी जीबकों होतो हे जिसका संसारका काछ 
अधिक-से-अधिक अध पुदूगछ परावतंन मात्र रह गया हो | 


भनुष्ठुपूछन्व 


आस्ममावान्‌ करोस्यात्मा परमावान्‌ सदा पर । 
भात्मेव झात्मनो भावा परस्व पर एवं ते ५६४ 
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क्र्थ--आत्मा सदा आत्मभावोको ही करता है और परद्रव्य परभावोंका ही करता हे, 
आन 2२2 पक कक बे 
आत्माके भाव आत्मा ही है और परके भाव पर ही हे । 


भावार्थ--'ससा रका प्रत्येक द्रव्य सदा अपने-अपने भावाका कर्ता है' इस सिद्धान्तसे 
आत्मा आत्माके ही भावोका कर्ता है और आत्माके अतिरिक्त जो परद्रब्य हे वे अपने भावो- 
के कर्ता है। भाव और भाववानमे परमाथ्थंसे कोई भेद नहीं हे, इसलिये आत्माके जो भाव 
है वे आत्मा ही हैं ओर परके जा भाव है वे पर ही है ॥५६॥ 


आगे मिथ्यात्व आदि भावोकी द्विविधरूपताका वर्णन करते है-- 


मिच्छत्त पुण दुविह जीवमजीबं तहेव अण्णाण । 
अविर्शद जोगो मोहो कोहादीया इमे भावा ॥<८७॥ 


अर्थ--जो पहले मिथ्यात्व कहा गया ह बह जीव ओर अजीबके भेदसे दो प्रकारका 
है, उसी प्रकार अज्नान जो है वह भी जीव व अजीवऊे भदसे दो प्रकारका ह | इसी तरह 
अविरति, योग, मोह ओर क्राघादिक जो भाव है वे सब जीव और अजीवके भेदसे दो-दो 
प्रकारके है । 


विशेषार्थ--मिश्यादर्शन, अज्ञान, अविरति आदि जो भाव है वे सब भाव मयूर और 
मुकुरुन्द ( दर्षण ) के सदश जीव और अजीब ढोनोंके द्वारा भाव्यमान होनेसे जीव और 
अजीब दोनो हो म्बरूप हैं। मयूर और दर्पणके दृष्टान्तकों व्यक्तरूपसे दिखते हैं--जैसे 
नील, कृष्ण, हरित, पोतादिक जो रूपगुणके विकार हैं वे मयूररूप पुदूगलकद्गव्य ( शरीरके ) 
द्वारा भाव्यमान होनेस मयूर है क्याकि उन्न नीछ, ऋष्ण, हरित, पीतादिक विकारोका अस्तित्व 
मयूरसे अतिरिक्त नही पाया जाता, अतः वे सब मयूर ही है, ओर जो मयूरका प्रतिबिम्ब 
दर्पणमे पडता है बह दपंणकी एसी स्वच्छता ह कि जिससे बह मयूर दर्पणमे भासमान हो 
रहा है । यहॉपर वास्तवमे दर्पणमे मयूरका अस्तित्व नहीं हे किन्तु एक ऐसा विलक्षण 
निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध हे कि यदि काई ग्रतिबन्धक न हो तो मयूर निमित्तकों पाकर 
दपंणकी स्वच्छतामे मयूर कसा आकार प्रतिभासमान हांता है| वहॉपर जा नील, कृष्ण, हरित, 
पीतादिभावरूप परिणमन हो रहा हे वह दपंणकी स्वच्छताका विकार है। जिस प्रकार 
दर्पणके द्वारा भाव्यमान होनेसे नीछ ऋष्ण हरित पीतादिभाव द्पण ही है उसी प्रकार मिथ्या- 
दर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादिक जो भाव हैं वे पुद्गलद्रव्यके द्वारा भाव्यमान होनेसे अजीज 
ही हैं। तथा मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति आदि जो भाव जीवमे विकाररूपसे होते है वे 
जीवके द्वारा भाव्यमान होनेसे जीव ही है। यहॉपर यह जानने योग्य है कि जो मिथ्यात्व 
आदि मोहनीयकर्म की प्रकृतियाँ है वे तो अजीवरूप है और इनके विपाककालमे जो अतत्त्व- 
श्रद्धादिख्प भिथ्यात्व आदि भाव होते हैं वे जीव है ॥८०॥। 

१५ 
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आगे इम सिश्यात्वादिक भावोसे जीव कौन है? ओर अजीब कोत है ? इसका उत्तर 
बेते हैं-- 


पुग्गलकम्म मिच्छ जोगो अविरदि अणाणमज्जीवं । 
उवओगो अण्णाणं अविरइ मिच्छ च जीवो दूं ॥८८॥ 


अर्थ--पुद्गालकमरूप जा मिथ्यात्व, योग, अबिरति तथा जज्ञान है बे तो 
अजीब हैं और इपयोगरूप अर्थात्‌ भावरूप जो अज्ञान, अबिग्ति, मिथ्यात्व तथा याग है वे 
जीव है॥ 


विशेषार्थ-जो निएइचयकर मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादि अजीब है. वे सब 
अमूर्तिक चैतन्यपरिणामसे भिन्न मूर्तिकद्रव्यरूप पुदूगलकर्म है और जो मि/यादअन, अज्ञान, 
अधिरति इत्यादि जीव है वे सब मृतिक पुदूगलठकमंसे अन्य चैतन्यपरिणामके बिकार हे। 
तातपय यह है कि मिभ्यात्वप्रकृति, मन-बचन-फरायरूप द्रव्ययाग, अविरतिम कारणभूत 
अग्रत्याख्यानावरणादि चारित्रमोहकी प्रकृतियाँ तथा ज्ञानको कुन्नान बनाने बाला भिश्यात्व 
आदि भ्रकृतियाँ अथवा मतिज्ञानावरणादि ज्ञानावरणकी प्रकहृतियाँ य गाव अजाब है फ़्याफि 
पौद्गलिक्कर्म है। और इन उपयुक्त प्रकृतियाके विपाककालमे जायमान जा विपरीतामि- 
निवेश अथवा अतत्त्वश्रद्धानरूप श्रद्धागुणकी विपरीतपरिणति, आत्मप्रदेशनमे प्रकम्पनकी 
झक्तिरूप भावयोग, अविरतिरूप चारित्रगुणकी विपरीतपरिणति तथा मतिज्ञानादि गुणोक्री 
अज्ञानरूप विपरीतपरिणति हे वह सब जीब है क्योंकि उपयोगस्वरूप हानेसे वे जीवकी हो 
विशिष्ट परिणतियाँ हे ॥८८।॥। 


अब मिथ्यावरशनादि भाव चेतन्यपरिणामके विकार कैसे हैं ? यही दिखाते है-- 


उवओगस्स अणाई परिणामा तिण्णि मोहजुत्तस्स । 
मिच्छत्त अण्णाण अविरदिभावों य णायज्वो |।८५९॥। 


अर्थ--मोहयुक्त उपयोगके अनादिसे तीन तरहके परिणाम हांते है। वे परिणाम 
मिथ्यात्व, अज्ञान और अविरतिरूप जानने योग्य हैं ॥ 


विशेषार्थ--ता स्विकदृष्टिसे देखा जावे तो सब ही पदार्थ स्वकीय-स्वकीय परिणामरूप 
परिणमनेमे सम हैं। यह सब पदार्थोका वास्तविक स्वभाव-सामर्थ्य हे, कोई स्वकीय 
परिणमनमे उपादानरूपसे किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं करता है । उपयोगमे स्वभावसे समस्त 
वस्तुओंके आकार परिणमनेको सामथ्य हैै। अतएब उसके साथ अनादिकाछसे वस्त्वन्तरभूव 
जो मोहका सम्बन्ध हे उसके निमित्तसे मिथ्यादअ्न, मिथ्याज्ञान और अविरतिरूप तीन 
तरहका उस उपयोगका विकाररूप परिणमन हो जाता है ओर यह बात अछीक नहीं, क्योंकि 
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ऐसा होना देखा गया हे--जैसे म्फटिकमणि स्वभावसे स्वच्छ हे किन्तु निमित्त पाकर उसकी 
स्वच्छता विरक्ृतरूप हो जाती है, यही दिखाते हैं-- 


स्फटिककी स्वच्छता अपने स्वरूपरूप परिणमनमे सबंदा सामथ्यशालिनी हे । किन्तु 
जब उसके साथ नील हरित-पीत-तमाछ-कदली-काश्जनपात्रकी उपाधिका सम्बन्ध हो जाता 
हे तब उसके तीन तरहके नील-हरित-पीतविकाररूप परिणमन हो जाते है, यह सबके दृष्टि- 
गोचर कथा है । इसी तरह उपयोगका बरत्वन्तरभूत मोहके साथ सम्बन्ध होनेसे मिथ्या- 
दर्शन, अज्ञान और अविरतरूप तीन तरहका परिणाम॒बिकार देखा जाता है । इसका आशय 
यह हे कि जैसे स्फटिकमणि स्वभावसे स्वच्छ है, परन्तु उस स्फटिकमणिकों जिस रघ्जकी 
डांक लगाई जाती है उसी तरहका उसका परिणाम द्वो जाता हे । इसी अकार आत्माका जो 
उपयोग है वह स्वचुछ है परन्तु जब उसके साथ मिथ्यादश नादि उपाधिका सन्बन्ध रहता 
हे तब वह मिथ्यादर्शनादिरूप परिणामकरो प्राप्त हो जाता है ॥८९॥ 


आगे आत्मामे तीन प्रकारके परिणामोका कत्त त्व है, यही दिखाते हैं-- 


एएसु य उवओगो तिविद्दो सुद्धो णिरजणो भावों । 
ज सो करेदि भाव उवओगो तस्स सो कत्ता |९०॥ 


अर्थ--यद्यपि उपयोग आत्माका शुद्ध-निररजन भाव है तो भी इन मिथ्यादशन, अज्लान 
और अविस्तिरूप निमित्तोंके सद्भावमे मिथ्यादशशन, अज्ञान ओर अविरतिके भेदसे तीन 
प्रकारका हो जाता हे । वह उपयोग जिस भावकों करता है उसका वह कर्ता होता है । 


विशेषार्थ--यद्यपि यह उपयोग परमार्थसे शुद्ध-निरब्जन-अनादिनिधन-बस्तु जो 
आत्मा सो स्वस्वभूत चेतन्यमात्र भावके कारण एक प्रकारका हे तो भी अनादि-बस्त्वन्तर 
भूत अर्थात्‌ अनादिकालसे साथमे छगे हुए प्रथक्‌ वस्तुस्वरूप मोहकमसे युक्त होनेके कारण 
आत्मामे जो मिश्यादश न, अज्ञान और अविरतिभावरूप तीन ग्रकारके परिणामविकार प्रकट 
हो रहे है उनका निमित्त पाकर अशुद्ध, सान्नन ओर अनेकताको प्राप्त होता हुआ तीन प्रकार- 
का हो रहा है। यही तीन प्रकारका उपयोग स्वयं अज्ञानरूप परिणम कर कत्तृ त्वको प्राप्त द्ोता 
हे और विकाररूप परिणमकर आत्माके जिस-जिस भावको करता है उस उस भावका कर्ता 
होता हे । 

उपयोग आत्माका गुण है और गुण, गुणीसे प्रथक्‌ नहीं रहता, अतः उपयोगको कर्ता 
कहनेसे आत्मामे कठंत्व आ जाता है। पहले निमित्तकी मुख्यतासे यह कहा गया था कि 
आत्मामे जो मोह, राग, छेष आदि बिकारी भाव हैं उनका कर्ता पुद्गलद्रव्य हे | यहाँ उपादान 
की मुख्यतासे कहा गया दे कि इनका कर्ता आत्मा है क्‍योंकि ये मोह, राग, द्वेष आदि 
विक्रारी भाव परनिमित्तसे जायमान आत्माकी ही अशुद्ध परिणतिरूप है ॥९०॥ 
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इस तरह जब आत्मा सिथ्याद्शन, अज्ञान और अविरति इन तोन प्रकारके विकारों 
परिणामोंका कर्ता होता हैं तब उसका निमित्त पाकर पुद्गलद्रव्य स्वय कमंभावको प्राप्त हो जाता 
है, यही दिखाते है-- 


ज कुणह भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स । 
कम्मत्त परिणमदे तम्हि सय पुग्गल दव्व |।९१॥ 


अथे--आत्मा जिस भावकों करता है उस भावका वह कर्ता होता है और उसके 
होनेपर पुदूगलद्रव्य स्वय कमेरूप परिणम जाता है । 


विशेषार्थ--आत्मा म्वय दी उस प्रकारके परिणमनसे जिस भावकों करता है मन्त्र- 
साधक पुरुषकी तरह वह उस भावका करता होता ह और उस भावके निमित्त होनेपर 
पुदूगलूद्रव्य स्वयं ही ज्ञानावरणादिरूप परिणमनको प्राप्त हो जाता हे । यही दिखाते है-- 
जिस प्रकार मन्त्रका साधनेवाला उस प्रकारके ध्यानभावस स्वय परिणमन करता हुआ 
ध्यानका कतों होता है और उस ध्यानभावके सम्पूर्ण साध्यभावकी अनुकूलताके कारण 
निमित्तमात्र होनेपर अन्य किसी-साधक कर्ताके विना ही सर्पाब्किके विषका प्रसार 
स्वयमेव दूर हो जाता है, स्त्रियाँ विडम्बनाको प्राप्त हा जाती हे तथा बन्धन ध्वस्त हो जाते 
| उसी प्रकार यह आत्मा अज्ञानसे मिथ्यादर्शनादिरूप स्वय परिणमन करता हुआ भिथ्या- 
दर्शनादिभावका कर्ता होता है और उस मिश्यादश्नादिभावके अपनी अनुकूलताके कारण 
निमित्तमात्र होनेपर आत्मारूप कर्ताके बिना पुद्गलद्वव्य म्वय ही मोहनोय आदि कमरूप 
परिणम जाता है । 


आत्मामे वभाबिक्त शक्ति होनेके कारण मिथ्यादअनादिरूप परिणमन करनेकी योग्यता 
है | अतः अन्तरड्मे उस योग्यतासे तथा बहिरद्मे पूबबद्ध मिश्यान्व आदि द्रव्यकर्मक 
बिपाकस इधर आत्मा मिथ्यादशनादि विभावरूप परिणमन करता हे उधर पुदगलद्रव्यमे 
भी बेभाविक शक्ति होनेके कारण कर्मरूप परिणमन करनेकी याग्यता ह। अतः अन्तरघ्भमे 
उस योग्यतासे तथा बहिरब्अमे जीवके मिथ्यादर्शनादि विभावभावके नि्मित्तसे पुदूगल- 
द्रव्य ज्ञानावरणादि कमरूप परिणमन करता हं। यहाँ आत्मा और पुदूगल दोनोमे 
विद्यमान वेभाविकशक्तिसे जायमान योग्यताका लक्ष्यमे रखकर कथन करते हुए कह्दा गया है 
कि आत्मा मिश्यादर्शनादि विभावरूप परिणमन स्वय करता है ओर पुदुगलद्गब्य 
शानावरणादि कसंरूप परिणमन स्वय करता हे। जब आत्मा और पुदूगलकी उस 
योग्यताको गौणकर बहिरजञ्ध निमित्तकी प्रधानतासे कथन क्रिया जाता है तब कहा जाता है 
कि पूवबद्ध द्रव्यकर्मरूप पुदूगलके निमित्तसे आत्मा मिथ्यादशंनादि दिभावरूप परिणमन 
करता है और आत्माके मिथ्यादर्शनादि विभावरूप परिणमनके निमित्तसे पुदूगलद्रभ्य 
शानावरणादि कमरूप परिणमन करता है। यहाँ मन्त्रसाधकके दृष्टान्त्से भी यही 
बात प्रकट की गई है, क्योकि मन्‍्त्र सिद्ध करने बाला पुरुष ध्यानविषयक योग्यताको 
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स्वय रखता है, उस योग्यतासे ही बह ध्यानरूप परिणमन करता हुआ ध्यानका कर्ता 
कहलाता है उबर सर्पादिकके विषमे दूर होनेकी योग्यता स्वय हैे। अतः जब मन्त्र- 
साधक ओर सर्पाव्किके विष, दोनोंकी अपनी-अपनो योग्यताआको लक्ष्यमे रखकर कथन 
होता हे तब कहा जाता है कि मन्त्रसाधक स्वय ध्यानरूप परिणमन करता है और सर्पा- 
दिकका विप स्वय दूर हाता हे। परन्तु जब उनकी उस योग्यताका गोणकर बाह्य निमित्त- 
को प्रधानतासे कथन होता हे तब कहा जाता है कि अमुक मन्‍्त्रसाधकके ध्यानके प्रसादसे 
सपका विप दूर हो गया, अमुक व्यक्तिके वशाकरण मन्त्रसे स्त्रियां विडम्बनाको प्राप्त हा 
गई तथा अमुक व्यक्तिकी मन्त्रमाधनाको महिसासे बन्धन खुल गये । यहाँ एक बात ध्यानमे 
रखनेकी ओर ह कि बहिरज्ञ निमित्त, साध्यभावकी अनुकूछतास ही निमित्तपनको प्राप्त 
हता हे क्योकि साध्यभावक्री अनुकूलताके विना केवल निमित्तसे साध्यकी सिद्धि नहीं 
हाती ॥ ९१ ॥ 


अब यह बात कहते हैं कि अज्ञानसे ही कर्म होते हैं-- 


परमप्पाण कुब्व अप्पाण पि य पर करिंतो सो | 
अण्णाणमओ जीवों कम्माण कारगो होदि || ९२ ॥ 


अर्थ--अज्ञानमय जीव परको अपना और आपको पर करता हुआ कर्मोंका कर्ता 
होता हे । 

विशेषार्थ--निइ चयसे यह आत्मा अज्ञानभावषके द्वारा पर ओर आत्माका भेदज्ञान नहीं 
कर सकता 8 और भेदज्ञानके अभावमे परकों तो अपना करता ह और अपनेको पररूप करता 
है, अतः म्वय अज्ञानमय होता हुआ कर्मोका कर्ता प्रतिभासमान होता हैं। यहाँ 'प्रतिभाति! 
क्रियः देनेका यह तात्पय हे कि परमाथसे कर्ता तो नहीं है किन्तु भासमान होता है । उसीको 
स्पष्ट रूपसे दिखाते है--राग, हप, सुख, दुःख आदि पुद्गलपरिणामकी अबस्थाएँ है ओर 
ये अवस्थाएँ 'मै गगी हैं, ढपो हूँ, सुखी हूँ, दु.खी हूँ” इस प्रकारके अनुभत्र करानेमे समथ हे । 
परन्तु जसे शीत, उष्ण पुदूगछपरिणामकी अबस्थाएँ है ओर वे शीत, उष्णक अनुभव करानेमे 
समथ है तथा पुद्गलसे अभिन्न है बसे ही ये गाग, दवेष, सुख, दुःखादि अबस्थाएँ भी पुदूगलसे 
अभिन्‍न है ओर इस अवस्थःके निमित्तसे जो अनुभव हाता हैं बह अनुभव आत्मासे अभिन्न 
तथा पुदगलसे नित्य ही भिन्न है किन्तु इस अनुभवका ओर रागादिरूप »वम्थाका अज्ञानसे 
परस्पर भेदज्ञान न होने पर दोनोमे एकल्बका अध्यास हो जाता है। जिस प्रकार आत्मा 
शीत, उष्णरूप परिणमन करनेमे असमथ है उसी प्रकार परमाथंसे अज्ञानमय राग, द्वष, 
सुख, दुःखादिरूप भी परिणमन करनेमें असमर्थ है । परन्तु ऊपर कहे हुए एकत्बके अध्याससे 
यह आप्मा राग, हेप, सुख, दुःख।दिरूप अज्ञानमयभावसे परिणमन करता हुआ अपने ज्ञान- 
की अज्ञानताको प्रकट करता है तथा स््रय अज्ञानमय होता है और यह जो मैं हूँ सो राग 
करता हूँ इत्यादि विधिसे ज्ञानसे विरुद्ध रागादि कमका कर्ता प्रतिभासमान होता है। 
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तस्वदृष्टिसे देखा जावे तो पुदूगलकर्मके विपाकसे आत्माका जो चारित्रगुण हे वह 
रागादिरूप परिणम जाता है उस कालमे आत्माका जो ज्ञानात्मक उपयाग है वह इन भावोको 
अपनेमे देखहा हे। ज्ञानकी ऐसी स्वच्छता हे कि जो वस्तु उसके समक्ष आती है उसे जानता 
है। यदि केवल जानना रहता तो आत्माकी कुछ हानि न थी, परन्तु उनरूप अपनेको मानने 
लगता है। वास्तवमें ज्ञान और ब्लेय एकरूप कदापि नहीं होते, परन्तु अज्ञानमे यह बात नहीं 
बनती | यही कारण है कि अक्षानी जीव रख्जुमे सपंश्रान्तिके द्वारा भयभीत हाकर उस 
स्थानसे पलछायमान होनेकी चेष्टा करते है। यद्यपि वस्तुस्वरूप कभी नहीं बदलता, परन्तु 
अज्ञानमे भासमान होता है। इसीसे अज्ञानी जीव स्बंदा दुःखो और असतुष्टरूप रहता हे । 
अतः सिद्ध हुआ कि अज्ञानसे ही कर्मोंका आविभाव होता है, ज्ञानसे नहीं ॥५२॥ 


आगे ज्ञानसे कर्म नहों उत्पन्न होता, यह कहते है - 


परमप्पाणमकुब्ब अप्पाण पि य पर अकुब्बतो । 
सो णाणमओ जीवों कम्माणमकारओ होदि ॥ ९३ ॥ 


अर्थ--जो जीव अपनी आत्माको पररूप नहीं करता हे और परपदार्थको अपने 
आतव्मस्वरूप नहीं करता है वही जोच ज्ञानमय है तथा कर्मोंका अकती होता है । 


विशेषार्थ -नि३ चयसे यह आत्मा ज्ञानसे पर ओर आत्माके भेदको जानता है। ऐसा 
भेदज्ञान जिस आत्मामें हो जाता है वह परकों आत्मरूप नही करता और आत्माकों पररूप 
नहीं करता । ऐसो व्यवस्थाके सद्भावमे स्वयमेव ज्ञानी हुआ कर्मोका कर्ता नही होता है । 
यही दिखाते है-- 

जैसे शीतोष्ण पुदूगलका अवस्थाविशेष हे और यह अचम्था शोतोप्णरूप ज्ञानके 
सम्पादनमें समर्थ है, किन्तु इसकी अभिन्नता पुदूगलके साथ ही है। ऐसे ही राग, दष, सुख, 
दुःख भी पुद्गछकी अवस्थाएँ है क्योकि रागद्वेषात्मम जो मोहकर्म ह उसके उदयसे ही 
इनका आविर्भाव होता है। यह्‌ रागादिरूप अवस्था रागादिके ज्ञान करानेमे समर्थ हे फिर 
भी पुदूगलसे अभिन्न है ओर आत्मासे तो नित्य ही अत्यन्त भिन्‍न हे। किन्तु इसके 
निमित्तसे जो अनुभव होता हे वह अनुभव आत्मासे अभिन्न ह और पुदूगलछसे नित्य ही 
अत्यन्त भिन्न हे। अतएव जिनके सम्यरज्ञान हे वे इस अनुभव और राग, हेषादिका 
प्रथक्‌-प्रथक्‌ स्वरूप जानते है। इस सम्यज्ञानसे अनुभव और रागादिकमे नानात्वका विवेक 
हो जाता है अर्थात्‌ दोनों जुदे-जुदे है, यह ज्ञान हो जाता हे। इस नानात्वके विवेकसे, जिस 
अकार आत्मा शीतोष्णरूप परिणमन करनेमे अशक्य है उसो तरह राग, ढेष, सुख, दुःखरूप 
अज्ञानमय भावसे भी परिणमन करनेमें अज्ञक्य हे। अतः तद्प किब्िन्मात्रका परिणमन न 
करता हुआ यह आत्मा अपने ज्ञानके ज्ञानपनको भ्रकट करता हे और स्वय ज्ञानमय होता 
हुआ ऐसी श्रद्धा करता है कि 'यह्‌ जो मैं हूँ सो जानता ही हूँ रागादिरूप परिणमन तो पुदूगल 
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करता है! इत्यादि विधिसे वह आत्मा अज्ञानस्वरूप जो रागादिक कमे हैं उन सभीका अकतों 
होता है । 


रागादिरिप अवस्था और रागादि अवस्थाका अनुभव ज्ञानमें ढो भिन्न-भिन्न वस्तुएँ 
है । यद्यपि दोनों ही आत्मामें भासमान हो रही है फिर भी रागादिरूप अवस्था पौद्गलिक 
कमंके निमित्तसे उत्पद्यमान होनेके कारण आत्माकी न कही जाकर पुदूगलकी कही जाती 
हे। जैसे शीतोष्णरूप अवस्थाका पुदूगलके साथ अभेदभाव हे | ऐसे ह। रागादि अवस्थाका 
भी निमित्तकारणकी प्रधानतामे पुदूगलसे अभेदभाव हे। परन्तु रागादिरूप अवस्थाका 
जो अनुभव -ज्ञान हांता हैँ वह परसे जायमान नहीं हे क्‍योंकि ज्ञान, आत्माका गुण है, 
डसका अविर्भाव आस्मासे ही होता हे परसे नहीं, अतः ज्ञान आत्मासे अभिन्न ओर पुदुगछसे 
अत्यन्त भिन्न हे। अज्ञानी जीवको इस प्रकारका भेदज्ञान नहीं होता, इसलिये वह रागादि- 
रूप अज्ञानमय भावसे परिणमन करता हुआ अपने ज्ञानकों अज्ञानरूप प्रकट करता हे 
ओर उस अज्ञानकी महिमासे अपने आपका रागादि कर्मोंका कर्ता बताता हें, परन्तु ज्ञानी 
जीवका उक्त भद-ज्ञान हो जाता हैं। इसलिये वह रागादिरूप अज्ञानमय भावसे कुछ भी 
परिणमन नहीं करता हुआ अपने ज्ञानका ज्ञानरूप ही प्रकट करता है ओर उस ज्ञानकी 
महिमासे वह समझता हे कि मेरा काम तो केवछ जानना हे, रागाद्रिप परिणमन करना 
नहीं, रागादिरूप परिणमन करना पुद्गलका काम है। इस तरहऊी श्रद्धासे वह रागादि 
कर्मोका कर्ता नही होता हे ॥९३॥ 


आगे अज्ञानसे किस प्रकार कर्म होते है, यही दिखाते हैं-- 


तिविहो एसुवओगो अप्पवियष्प करेइ कोहो है । 
कत्ता तस्सुवओगस्स होह सो अत्तभावस्स ॥ ९४ ॥ 


अ्थं-- यह तीन प्रकारका उपयोग जब आत्मामें ऐसा विकल्प करता है कि मै क्रोध हूँ! 
तब वह आत्मभावरूप उस उपयोगका कतो होता है । 


विशेषार्थ--यह्‌ ज्ञो आत्माका सविकार चेतन्य परिणाम है वह सामान्यसे तो एक 
अज्ञानरूप हे ओर विशेषसे मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अविरतिके भेदसे तीन प्रकारका है । जिस 
कालमे पर और आत्माका न तो विशेष दहन होता है, न विशेषज्ञान होता है और न विशेष 
बिरति होती हे उस कालमे समस्त भेदोका अपलाप कर भाव्यभांवकभावको प्राप्त चेतन-अचेतन 
पदार्थोका समानाधिकरणरूपसे अनुभव होने छग्ता हे। उस अनुभवके प्रभावसे आत्मा- 
में ऐसा विकल्प उठता हे कि मै क्रोध हूँ। इस विकल्पसे यह आत्मा श्रान्तिके द्वारा 'ैं क्रोध 
हूँ" इस प्रकार चेतन्यपरिणामके द्वारा परिणमन करता हुआ उस विकारी चेतन्यपरिणामरूप 
आत्मभावका कर्ता होता है । इसो तरह 'क्रोध' पदको परिवर्तित कर मान, माया, छोभ, मोह, 
राग, हेष, कम, नोकमे, मन, वचन, काय, श्रवण, चक्ष, प्राण, रसना और स्पद्ग न इन सोलह 
सूत्रोंकी व्याख्या कर लेनी चाहिये । इसी प्रक्रियासे अन्य तत्त्व भी ऊद्दापोह्द करनेके योग्य है । 
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उपयोग आत्माका शुण है, और गुण गुणीसे अभिन्न रहता है, अतः यहाँ उपयोग 
शब्दसे आत्साका बोध होता हे । आत्माका अज्ञानरूप विकारी-परिणमन मामान्यसे यद्यपि 
एक प्रकारका दे तो भी विशेषकी अपेक्षा वह मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अविरतिक भेंदसे तीन 
प्रकारका हो रहा हे। यह मिथ्याद्शनादिख्प परिणमन आत्माका निञरका स्वभावरूप 
परिणमन नहीं हे, किन्तु परके निमित्तसे जायमान हंनेके कारण विफारी परिणमन ह। इस 
विकारी परिणमनके प्रभावसे आत्माकों पर तथा आत्माका भेदज्ञान नही हो पाता हू। इस 
भेदक्षानके अभावमे वह भाव्यभावकभाबको प्राप्त जो चतन-अचेतन पदार्थ है उनका एकरूपसे 
अर्थात्‌ चेतनरूपसे ही अनुभव करता है। क्राधादिरूप परिणत आत्मा भाव्य 6 ओर उसमे 
कारणभूत भावक्रोघ भावक हे, यहाँ भाव्य अर्थात्‌ आत्मा ता चेतन 6 ओर भावक अर्थात्‌ 
भावक्रोध अचेतनके निमित्तसे उत्पन्न हानेके कारण अचेतन हें। आत्मामे जो क्राधरूप 
परिणति हो रही हे उसमे आत्मा ता चेतन हैं और क्राध अचेतन है । इस तरह इन दोनोमे 
रपष्ट भेद है| परन्तु अज्ञानी आत्माकों इनमे भेदका अनुभव नहीं होता ओर उसके न हानेसे 
यह ऐसा विकल्प करने छूगता हे कि 'मै क्रोध हूँ'। इस विकल्पकी प्रहिमास आत्मा अपने 
बिकारी परिणासका कर्ता हांता है ओर बह विकारी परिणास उसका कर्ग हता 6 । इस 
तरह सिद्ध होता है कि अन्नानसे ही कमका प्रादुर्भाव है ॥ ९४॥ 


इस तरह भाव्य-भावक॒विषयक भेदके अज्ञानसे कमंका प्रादुर्भाव दिखलाकर अब ज्ञेय- 
जशायकभावविषयक भेवफे अज्ञानसे कमंका प्रादुर्भाव दिखलाते हैं-- 


तिविहो एसुबओगो अप्पवियप्प करेदि धम्माई। 

कता तत्सुवओगस्स होदि सो अत्तभावस्स || ९५ || 
अथं--यह तीन प्रकारका उपयोग आत्मामे जब एसा विकल्प करता है फि 'में धर्मा- 
दिक द्रव्यरूप हूँ" तब बह आत्म-परिणामरूप उस उपयागका कर्ता हाता ह । 


विशेषा्ध--निउचयसे आत्माका यह जो विकारसहित चेतन्यपरिणाम ह वह 
सामान्यसे एक अज्ञानरूप है और विशेषसे मिथ्यादझत, अज्ञान तथा अविरतिके 
भेदसे तीन प्रकारका हैं। जब इन परिणामोका उदय रहता हे तब पर ओर आत्माका न 
तो विशेषरूपसे अर्थात्‌ प्रथऋ-प्रथक्‌ श्रद्धान होता हे, न विश्ष रूपसे ज्ञान हाता हे 
ओऔर न विशेषरूपसे आत्मा परपदार्थोंस बिरत रहता हे। इसीसे समम्त स्व और 
परके भेदका अपलापकर कज्षेय-ज्ञायकसम्बन्धसे पर ओर आत्माका तादात्म्यरूपसे 
अनुभवकर कभी तो यह विकल्प करता है कि मै धर्म हूँ, कभी अधर्म हूँ, कभी आकाज हूँ, 
कभो काल हूँ, कभी पुदूगल हूँ अथवा जीवान्तर हूँ अर्थात्‌ जा वस्तु ज्ञानमे आतो है उसो 
रूप अपनेको मानने छगता हे और उसी तरहका विकल्प आत्माम उत्पन्न करता हैं । इसीसे 
यद्द आत्मा मैं धर्म हूँ, मैं अवमे हूँ, मैं आकाश हूँ, मै काल हूँ, मै पुद्गल हूँ, अथवा मै अन्य 
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जीब स्वरूप हूँ इस प्रकार अ्रान्तिज्ञानके द्वारा उपाधिसह्दित चेतनन्‍्य परिणाम ( सबविकार 
चैतन्य )रूप परिणमता हुआ उपाधिसहित चेतन्यपरिणामरूप आत्मभावका कर्ता द्वोवा 
हे । इससे यह स्थित हुआ कि क्ठृत्वका सूछ कारण अज्ञान है । 


आत्मा ज्ञायक है और उसके सिवाय जो धर्म, अधर्म, आकाश, काल, पुदूगछ तथा 
अन्य जीव द्रव्य हैं वे ज्ञेय है। जिस प्रकार स्वच्छताके कारण दर्पणमे घटपटादि पढार्थोके 
प्रतिबिम्ब पछते है उसी प्रकार ज्ञायक जो आत्मा उसकी स्वच्छताके कारण उसमे घम्म, 
अधर्म आदि ज्ञेयाका प्रतिबिम्ब पडता है अर्थात्‌ आत्मामे उनका विकल्प आता हे। परमाथ- 
से ज्ञायक ( आत्मा ) और उसमे पड़े हुए ज्ञयों ( घर्माधर्मादि द्वव्यों के विकल्प भिन्न-भिन्न 
पदाथ हैं। परन्तु अज्ञानसे यह जीव दोनोमे एकत्ब बुद्धिकर ऐसा विकल्प करता हे कि मैं 
धमद्रव्य हूँ, मैं अधमंद्रव्य हूँ इत्यादि । इस तरह परद्रव्यरूप ज्ञयोंमे आत्मबुद्धिरूप अज्ञानसे 
यह जीव कर्मोका कतो होता है ॥९०॥ 


अब अज्ञानसे आत्मा कर्ता होता है, इसका उपसहार करते हैं--- 


एवं पराणि दव्वाणि अप्पय कुणदि मदबुद्धीओ । 
अप्पाण अंव य पर करेइ अण्णाणभावेण ॥ ९६ ॥ 


अर्थ--इस प्रकार मन्दबुद्धि अर्थात्‌ अज्ञानी जीव अज्ञानभावसे परद्र॒व्योको आत्मरूप 
करता है और आत्माका भी परद्रव्यरूप करता हे ॥ 


विशेषार्थ--जिस प्रकार यह आत्मा 'मैं क्रोध हूँ” इत्यादिकि समान और भें धमंद्रव्य 
हूँ” इत्यादिके समान परद्रव्योको अपना करता है उसी प्रकार आत्माकों भी परद्रव्यरूप 
करता है। यद्यपि यह आत्मा अशेष बस्तुओके सम्बन्धसे रहित विशुद्ध चेतन्यमय धालुका 
पिण्ड हे तो भी स्वकीय अज्ञानभावसे ही सबिकार और उपाधिसहित चेतन्यपरिणामके 
द्वारा उस प्रकारके आत्मभावका कर्ता प्रतिभासित हाता हैं। इसीसे आत्माके भूताविष्ट व 
ध्यानाविष्ट पुरुषके सदृश कठृत्वका मूल कारण जो अज्ञानभाव है बह प्रतिष्ठाको प्राप्त होता 
है अर्थात्‌ कठंत्वका मूल कारण अज्ञान है यह सिद्ध होता हे | यही बात दिखाते हैं-- 


जैसे निः्वयकर जिस समय किसीके शिरपर भूत सबार हो जाता है उस समय वह 
प्राणी, भूव और आत्मको एक मानने छगता है और जो मनुष्योंके करने योग्य नहीं है ऐसे 
व्यापार करने लगता है। वे व्यापार अत्यन्त भयकर और विशिष्ट व्यापार साध्य है, अत्यन्त 
गम्भीर है, बास्तवमे मनुष्य उन व्यापारोंको नहीं कर सकता हे । पर भूताबिष्ट मनुष्य उन 
व्यापारोंका अपने आपको कर्ता मानता है । ऐसे ही यह आत्मा भी अज्ञानसे भाव्यभावकरूप 


है भावष्यभावकभाव के भेदाज्ञानसे । 
२ शेयज्ञायकभावक भेदाझ्ानसे । 
१६ 
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पर और आत्मा इन दोनोंको एक करता हुआ अविकार अनुभू तिरूप भावकभावके अयोग्य विचित्र 
भावरूप करोधादि विकारोंस मिले हुए चेतन्य परिणामके दिकारप नसे जो उस प्रकारके भाव 
होते है उनका कर्ता होता है। यह भाव्यभावकभावकी अपेक्षा दृष्ट/न्त ह। अब ज्ञयज्ञायक- 
भावकी अपेक्षा दूसरा दृष्टान्त देते हैं - जेसे कोई भोला मनुष्य अपरीक्षक आचायके आदेशसे 
महिषिका ध्यान करने छगा और अज्ञानसे ध्यानके कालमे महिप तथा अपने आपका एक मानने 
छगा ओर ऐसा माननेके बाद आकाश पर्यन्त जिसके श्ृद्ध है ऐसे महिपका आत्मामे अब्यास 
हनेसे जो कुटियाका द्वार था उसमे निकलनेसे रह गया, क्योकि कुटियाफा द्वार तो मनुष्यके 
निकलनेके योग्य था ओर यह मनुष्य अपने आपको आकाशपयन्त सीगबाछा महिप मानने 
लगा तब द्वारसे बाहर किस प्रकार हा ? यहाँ बह ध्यान करनेवाला पुरुष जिस तरह महिप 
ओर अपने आपमे एकत्वका अध्यास करता हुआ अपने आपको मत्पषि मानने लगता है। 
उस समय बह उस भावका कर्ता होता हैं। इसी तरह यह आत्मा अज्ञानसे ज्ञय और 
शायक इन दोनोको एक करता हुआ अपने आत्माम परद्रव्यका अध्यास हानेसे नोइन्द्रियके 
विषयीभूत धर्म, अवर्म, आकाश, काल, पुदूगल और जोबान्तरके द्वारा चंतन्यघातुके विमद्ध 
होने ( ज्ञान न होने ) तथा इन्द्रियोके बिषय किये हुए रूपी पदार्थकि द्वारा केवल बोधके 
तिरोहित होनेस मृतक कलेवरकी तरह मूच्छित परमासत विज्ञानयनपन कर उस प्रकारके 
भावका कर्ता द्वोता हे। इसका तात्पय यह हें कि जैसे आत्मामे क्रोधादिक भाव हाते है 
यद्यपि वे बिकारी है क्योकि मोहादिक पोद्गलिक कर्मोके निमित्तसे जायमान है, आत्माका 
अहित करनेवाले है तथा इन्हींके द्वारा आत्मा अनन्त ससारका पात्र बनता है फिर भो यह 
अज्ञानी जीव उन्हे निज़् भाव मानता ह। ऐसे ही जो धर्मादिक द्रव्य है वे ज्ञानमे प्रतिभास- 
मान द्वोते है क्योकि ज्ञान एक ऐसी निर्मल शक्ति हे कि जो पढार्थ उसके समक्ष आवे उसे 
अपनेमे प्रतिभासित करने लगता है। यद्यपि ज्ञान तद्रप नहीं हो जाता तो भी अज्ञानी जीब 
उन्हे अपने समझ अनन्त ससारका पात्र बनकर चतुर्गतियोमे परिभ्रमण करता ४ | इससे 
यह सिद्धान्त निकला कि ज्ञानसे ही कर्टंपनका नाश हाता है ॥९०६॥ 


आगे यही कहते है-- 


एदेण दु सो कत्ता आदा णिच्छयविदृहिं परिकहिदो । 
एवं खलु जो जाणदि सो म्ुचदि सच्वकत्तित्त ॥ ९७ ॥ 


अथ--इस पर और आत्मद्र॒व्यके एकत्वाध्याससे आत्मा कतो होता है ऐसा नि३ुचय- 
के कक कहा है, निश्चयसे जो ऐसा जानता है वह ज्ञानी निखिल कतंपनको 
त्यागता है। 


विशेषार्थ -जिस हेतुसे यह आत्मा अपने आपमें पर और आत्माके एकत्वका संकल्प 
करता है, उसी द्ेतुसे यह अज्ञानो आत्मा निःचयसे कर्ता प्रतिभासित होता है और जो 
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आत्मा इस प्रकार जानता है वह सम्पूर्ण कठेपनको त्याग देता है । इसीसे निश्चय कर वह्द 
आत्मा अकती द्वोता हे | यही दिखाते हैं-- 


इस ससारमे निश्चयसे जब यह आत्मा अज्ञानी हो जाता है तब इसकी भेदसंवेदन- 
की शक्ति अथीत्‌ समस्त पदार्थोंको प्रथक-पथक्‌ जाननेकी सामथ्य तिरोहित हो जाती हे, 
अतः उस कालरूमे ज्ञेयमिश्रित ज्ञानका स्वाद लेता हे, अनादिसे इसकी यही अवस्था हो 
रही है । इसीसे यह पर और आत्माको एकरूप जानता है और इसी मिश्रित ज्ञानसे "मे 
क्रोध हूँ' इत्यादि विकल्प करता हे। उन विकल्पोकी महिमासे निर्विकल्प, अक्ृतक तथा 
एकस्वरूप जो विज्ञानधन है उससे भ्रष्ट होकर बारम्बार अनेक विकल्पों द्वारा परिणमन 
करता हुआ अपनेको उनका कर्ता समझता है। और जो ज्ञानी ह वह ज्ञानस्वरूप अपने आपको 
करता हुआ ज्ञानकी महिमासे सर्वप्रथम प्रकट होनेवाले ज्ेय और ज्ञानके भिन्न-भिन्न स्वादसे 
अपनी भेदसवेदनकोी शक्तिका प्रकट करनेवाला होता हे । उस समय इसे ऐसा भान होता 
हू कि यह आत्मा तो अनादिनिधन, निरन्तर स्वादमे आनेवाले तथा अन्य समम्त रसोसे 
भिन्न अत्यन्त सधुर एक चतन्यरससे परिपूर्ण हू और ये कषाय भिन्न रसवाले है. क्‍योंकि वे 
सादि-सान्‍्त, अनित्य, आकुछता तथा अशुचि आदि स्वरूप है। उन कषायोंकें साथ जो 
आत्माके एकत्वका विकएप हो रहा ह वह अज्ञानसे हो हो रहा है । इस प्रकारके भानसे 
बह, आत्मा ओर कपायोको भिन्न-भिन्न रूपसे जानता हे । इसी कारणसे अकृतक ( स्वभाव- 
जनित ) एक ज्ञानम्वरूप हो मै हूँ, ऋतक ( परनिमित्तजनित ) अनेक, क्रोधादि स्वरूप में 
नही हूँ इस प्रकारके भेदज्ञानके हानेस 'मैं क्रोध हूँ” यह्‌ विकल्प किख्वित्‌ भी आत्माके नहीं 
होता ह । इसीसे ज्ञानी आत्मा सम्पूर्ण कतुभावको त्याग देता है, इसीसे नित्य ही उदासीन 
अवस्थाकों घारणकर केवल जानता हुआ ही स्थिर रहता है ओर इसीसे निर्विकल्पक, अकृतक, 
एक विज्ञानचन हाता हुआ अत्यन्त अकर्ता प्रतिभासता है । 


जवतक अज्ञानसे परद्रव्योकों अपना मानता था तबतक उनका कतो बनता था, परन्तु 
सम्यग्गानके होनेपर जब परको पर और अपनेकों अपना मानने रूगा तब आपसे आप 
अकता हो गया ॥९७॥ 


इसी भावको श्रीअमृतचन्द्र स्वामी कलशोंके द्वारा प्रकट करते है-- 


बसन्ततिलकाछन्द 


अज्ञानतस्तु सतृणाभ्यवहारकारो 
ज्ञान स्वय किछ भवज्ञपि रज्यते य । 
पीथ्वा दधोक्षुमधुराम्खहरसातिगुद्धघा 
गां दोग्घि दुग्धमिव नूनससौ रसाछास्‌ ॥५८॥ 


अध्थ--जो मनुष्य स्वयं ज्ञानरूप होता हुआ भी अज्ञानसे ठुणसहित सुन्दर आद्वारको 
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खानेबाले हाथी आदिके समान राग करता है वह निश्चित हो रसाला ( श्रोखण्डको ) 
पीकर दद्दी और इक्षुरसके खट्टे -मीठे स्वादको गृद्धतासे दूधकी तरह गायसे रसालाको 


दुह्दता हे । 


भावार्थ--जैसे हस्ती अज्ञानसे ठणसहित सुन्दर अन्नादिक आहारोको एकमेक जानकर 
भक्षण करता है । ऐसे ही आत्मा स्वय ज्ञानस्वरूप हे परन्तु मोहसे परपदार्थोमे रक्त हो जाता 
है। जेसे कोई मनुष्य शिखरिणीको पीकर उसके खट्ट -मीठे स्वादको न जानकर उसकी 
इच्छासे गायको दोहन करता है। शिखरिणोीमें जो स्वाद आ रहा है वह तो दधि और 
झकराफे सम्बन्धसे विजातीय रसका स्वाद हे । उस स्वादका छोभी उसे न जानकर शिश्वरिणी 
पानेके लिए गायको दुहता है। भला, विचारकर देखो, क्या केवल दुग्धमे वह स्वाद है ९ 
नहीं, इसी तरह यद् अज्ञानी निराकुछतारूप सुखको तो इन्छा करता हे और उसको जानता 
है नहीं, अतः उसकी प्राप्तिके लिये विषयोंमे प्रवृत्ति करता है । विषय तो जड है, उनमे रूप-रस- 
गन्ध-स्प-शब्द ही तो है, सुख नहीं हे । जेसे उनमे सुख नहीं हे बसे दुःख भी नहीं हे, 
क्योंकि सुख-दुःखरूप जो परिणमन होता है वह चेतनमे ही होता है । यह अज्ञानी 
मूढ, अन्यमे आरोपकर व्यर्थ ही खेद खिनन्‍न होता हुआ अनन्त ससाररूप फलका उपभोक्ता 
होता हे ॥५७॥ 


अब अज्ञान द्वी कठृंपनका कारण हूँ, यह कहते है-- 
शारदूविक्रोडितछन्द 


अज्ञानान्म्टगठ॒ष्णिका जलबिया घावलिति पातु स्ूगा 
भज्ञानात्तमसि द्ववन्ति भ्रुजगाध्यासन रज्जो जना । 
अज्ञानाच्च विकल्पचक्रररणाद्वातोत्तरड्राब्धिवत 
शुद्धज्ञानमया। अपि स्वयमभी कर्म्नोभवन्स्याकुछा ॥|७८॥ 


अर्थ--अज्ञानसे म्गसमुदाय जलबुद्धिसे म्ृगतृष्णाका पान करनेके छिये धावन करते 
हैं, इसी तरह अन्धकारमे जनसमुदाय रस्सीमे सपंबुद्धिका अध्यासकर डरसे भागने लगते 
हैं, इसो तरह अज्ञानसे नानाप्रकारके विकल्पोकाकर हवासे लहराते हुए ममुद्रकीं तरह, श॒द्ध 
जाम भी जो आत्माएँ हैं वे नानाप्रकारके आकुछित परिणार्मोंक्रों करते हुए कर्ता हो 
जाते हैं। 


भावार्थ--मृगठष्णिका अथोत्‌ मरु देशमें सूयंकों किरणोके पडनेसे बालू चमकने 
छगती है, उसमे जल भासने रूगता हे, उस कालमे विपासाकुछ मृगगण उसकी शान्तिके 
अथ वहां दोडकर जाता है परन्तु पास पहुँचनेपर जब वहाँ जल नहीं पाता तब फिर आगे 
दौड़ता है। जल तो वहाँ है नही, भ्रान्तिसे भटकते-भटकते अन्त दश्ञाको प्राप्त हो जाता है। 


तथा इसोतरद अन्धकारमें जहाँ टेड़ी-मेडो रस्सी पड़ी हे वहाँ आ्रान्तिसे मनुष्यको सपा 
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भान होने छगता है और उससे वह भयभीत होकर भागने छूगता है। इसीतरह यह आत्मा 
यद्यपि निराकुल है, ज्ञानघन है, परन्तु अज्ञानसे परपदाथमे अपने आनन्दगुणकों खोजता 
है, इसीके छिये अनेकविध परिश्रमसे विषयोंका संग्रह करता हे ओर उन्हे पद्चन्द्रियोंके द्वारा 
अददण करनेकी चेप्टा कर सुखी बनना चाहता हे। वास्तबमे तो उनमे सुख हे नहीं, मात्र 
मनोराज्यवत्‌ कल्पनाकर व्यथ ही अपना समय विताता हुआ अनन्त संसारका पात्र बनता 
है ओर आकुछित द्वोता हुआ कर्ता बनता है ॥५८॥ 


आगे ज्ञानी जानता है, करता कुछ नहीं हे, यह ऋहते है-- 


वसन्ततिलकाछन्द 


ज्ञानाद्विविचकतया तु परात्मनोयों 

जानाति हस इव वा पथलोविशेषम्‌ । 
चेतन्यघातुमचल स सदाधिरूढों 

जानीत एवं हि करोति म॒ किल्लनापि ॥५०॥ 


अथं--जिस प्रकार हस, पानी और दूधकी विशेषताको जानता हे, इसी प्रकार जो 
ज्ञानसे अपनी विवेचक बुद्धि-भेदज्ञानकी कलछाके द्वारा पर ओर आत्माके विशेषको जानता 
हे बह सदा अविनाशी चेतन्यधातुका आश्रय लेता हुआ जानता ही हं, करता कुछ भी 
नहीं ह । 

भावार्थ--जो जीव ज्ञानी है वे ज्ञानससे पर और आत्माकों विवेकके द्वारा जैसे हस 
दूध और जलको भिन्न-भिन्न जानता हे ऐसे ही जानते है, वे महामना सदा अचल चैतन्य- 
धातुविज्ञानचन आत्माका आश्रय करते हुए जानने वाले होते है, करते कुछ भी नहीं है । 
जेसे हसका स्वभाव है कि वह दुग्ध और जलको पथक्‌-प्ृथक्‌ कर देता हे तथा ग्राह्म दूधका 
आश्रय छेता है, जलको त्याग देवा है। ऐसे ही सम्यञ्ज्ञानी जीवका यह स्वभाव हे कि वह पर 
ओर आत्माको प्रथक-प्रथक्‌ जानता हे | इसीसे परपदाथमें ममत्व त्यागकर अपने आत्म- 
स्वरूपमे छीन हो ज्ञाता है, कुछ अन्यको करता नहीं है ॥॥००९॥ 


अब ज्ञानकी महिमा बताते दै-- 
सन्दाक्रान्ताछन्द 


ज्ञानादेव ज्वलनपयसो रौष्ण्यशेस्यव्यवस्था 
ज्ञानादेबोलल्‍छसात लवणस्वादमेद्ब्युदास । 

ज्ञानादेव स्वरस विकस श्षिस्यचेतन्य घातो 
क्रोधादेश्व प्रसर्वात सिदा भिन्‍दती कतू भावस्‌ ॥६०॥ 


अथ--ज्ञानसे ही अग्नि ओर पानीमें क्रमसे उष्णता और शीवछताकी व्यवस्था द्वोती 
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है, ज्ञानसे दही लवणके स्वादभेदका निराकरण द्वोता हे ओर ज्ञानसे ही स्वकीय रस--आत्म- 
स्वभावसे सुशोभित चैतन्यघातु-आत्मा और क्रोधादिकसे भेद सिद्ध होता हे, ऐसा भेद 
जो कि कतृत्वभावको नष्ट करने वाला द | 


भावार्थ--ज्ञानमे ही ऐसी सामथ्य है कि वह अग्निमे उष्णता और जलमे शीतताकी 
व्यवस्था करता है। ज्ञान ही इस बातका बोध कराता हे कि यह लवणका स्वाद हे ओर यह 
व्यप्लनका स्वाद हे । ओर ज्ञान ही स्वरसके विकाससे सुशोधित चैतन्यपिण्ड और क्रोधादिक 
के भेदको ज्ञात कराता है. तथा कर्टेभावके भेढदका भेदन करता हुआ आत्माके अकर्तापनका 
ज्ञान कराता हे । 


अग्निके सम्बन्धसे जल जब गरम हो जाता है तब ज्ञानकी ही यह मद्दिमा है कि वह 
इसका बोध करता है कि जलमे जो यह उष्णताकी प्रतोति हो रही है वह नैमित्तिक हे 
परमाथंसे जलकी नहीं, किन्तु अग्निके निमित्तसे ऐसा परिणमन है, परमाथसे जल शीत है । 
इसी तरद्द भोजनमे छवणके सम्बन्धसे क्षारपनका स्वाद आता है। तत्त्वरीतिसे विचार किया 
जावे तो क्षारपन भोजनका नहीं, लवणका है, लवणके निमित्तसे भोजनमे क्षारपनका स्वाद 
आ रहा है। इसी प्रकार चेतन्यरूप आत्मामे जो क्रोधादिककी प्रतीति हो रही है बह वास्तव 
४ मोहनीय नामक पुदूगलकमंके निमित्तस हे, आत्माका चेतन्यगुण तो स्वभावसे स्वच्छ 

॥ ६० ॥ 


आगे आत्मा आत्मभावका करता है ,परका नहीं, यह कहते है-- 
अनुष्टुप्‌ 


अज्ञान ज्ञानमप्येब कुवन्नात्मानमझसा । 
स्यास्कर्तात्मास्मभावस्य परभावस्य न क्वचित्‌ ॥६१॥ 


अथ-परमाथसे ज्ञानरूप आत्माकों भोहादिक कर्मके निमित्तसे अज्ञानरूप करता 
हुआ आत्मा, आत्मभावका ही कतों हो सकता हे, परभावका कर्ता कही नहीं हो सकता | 


भावाथ--तत्त्वदृष्टिसे आत्मा ज्ञानरूप ही हे परन्तु मोहकमके विपाककाछुमे 
वह रागादिरूप परिणति होनेके कारण अज्ञानरूप जान पड़ता हे। उसी अज्ञानदशामें 
आत्मा कर्ता द्वोता दे परन्तु वहाँ भी आत्मभावका हां कर्ता होता है, परभावका क्॒तो 
नहीं होता ॥६१९॥ 


आगे आत्मा परभावका को क्यों नहीं है ? इसका उत्तर देते है-- 
अनुष्ठुप्‌ 


आत्मा ज्ञान स्वय ज्ञान ज्ानादन्यत्‌ करोति किम्‌ । 
परभावस्य कर्तात्मा मोहोउ्यं व्यवद्दारिणाम्‌ ॥६२॥ 
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अर्थ--आत्मा ज्ञान है, जब आत्मा स्वयं ज्ञानरूप है तब ज्ञानसे भिन्न अन्य किसको 
करे ? आत्मा परभावका कर्ता है, यह कहना व्यवह्ारों जनोंका मोह हे--अज्ञान है । 


भावार्थ-ग़ुण और गुणीका अभेददृष्टिसे जब कथन होता है तब जो गुण हे बह्ढी 
गुणी हे और जो गुणी हे वही गुण हे । इस तरह आत्मा और ज्ञान दोनों एक ही है। जब 
आत्मा स्वय ज्ञान हो गया तब वह ज्ञानके भिवाय अन्य किसको करे ? यद्यपि आत्मामें 
रागादिक भाव प्रतिभासमान हांते हैं, पर भेदज्ञानने उन्हें मोहजन्य होनेके कारण आत्मासे 
पृथक कर दिया। अब आत्माके पास ज्ञानके सिवाय रहा हो क्या, जिसका वह कतो हो 
सके ? इस म्थितिमे आत्माकों परभावका कर्ता कहना यह व्यवहारी जीवोका मोह ही है-- 
अज्ञान ही है ॥६२॥ 


आगे यही दिखाते है-- 

ववहारेण दु आदा करेदि घड-पड-रथाणि दब्वाणि | 

करणाणि य कम्माणि य णोकम्माणीह विविद्याणि ॥ ९८ | 
अर्थ--आत्मा व्यवहारनयसे घट, पट, रथ आदि कार्योंको करता है, स्पश्ग नादि पद्न 


इन्द्रियोको करता है, ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्मों तथा क्रोधादिक भावकर्मोंको करता हे और 
शरोराठिक नानाप्रकारके नोकर्मोंको करता हे । 


विशेषार्थ--क्योकि व्यवहारी जीवोको जिस प्रकार यह प्रतिभास होता हे कि यह 
आत्मा अपने विकल्प और प्रयत्नके द्वारा घटादिक परद्रव्यरूप बाद्य कमंको करता है उसी 
प्रकार क्रोधादिक परद्रव्यरूप समस्त अन्तःकमंको भी करता है क्योकि दोनोमे कुछ विशेषता 
नहीं है, ऐसा व्यामोह अनादिकालसे है, सो यह समीचीन नहीं है ॥९८।। 


आगे बह व्यासोह समोचोन क्यो नहीं है, यह दिखाते हैं-- 


जदि सो परदव्वाणि य करिज़् णियमेण तम्मओ होज्ज । 
जक्मा ण तम्मओ तेण सो ण तेसि हवदि कक्ता ॥ ९९॥ 


अर्थ--यदि यह आत्मा परद्वव्योको करे तो नियमसे तन्‍्मय हो जावे, किन्तु यद्द आत्मा 
तन्मय नहीं होता, इसलिये परद्वव्योंका कता नहीं होता। 


विशेषायं--यदि निश्चयकर यह आत्मा परद्रव्यात्मक कर्मको करनेवाछा हो जाबे तो 
परिणामपरिणामिभावकी अन्यथा अलुपपत्ति होनेसे नियमसे तद्रप हो जावे, किन्तु ऐसा बन 
नहीं सकता, क्योंकि भिन्नद्रव्यरूप होनेसे स्वीयद्रव्यका उच्छेद हो जावे। अतः यह सिद्धान्त 
निर्विवाद सिद्ध हुआ कि एकद्रव्य अन्यद्रव्यरूप नहीं हो सकता दे | इसलिये व्याप्यव्यापक- 
भावके द्वारा आत्मा परद्रव्यका कर्ता नहीं हे । 
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एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यमे अत्यन्ताभाव है, अत्तः वह अन्य द्रव्यरूप नहीं हो सकता 
ओर अन्यरूप हुए बिना कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यका कर्ता नहीं हो सकता । तिः*चयदृष्टिसे 
जिसमे व्याप्यव्यापकभाव होता हे उसीमे कठं-कमभाव बनता हे, जंसे घट व्याप्य ह और 
मिट्टी व्यापक दे, तो यहाँ घटका कर्ता मिट्टी हो सकती है क्योकि मिट्टी घटाकार परिणत हो 
जातो दै | परन्तु आत्मा घटपटादिरिप परिणमन ब्रिकालमे भी नहीं कर सकता, इसलिये 
आत्माकों घटपटादिकका कर्ता मानना समीचीन नहीं ह। यह उपादानदृष्टिसे कथन हे। 
इसमे उपादानोपादेयभप्वकी प्रधानता रहती है ओर निमित्त-नैमित्तिकभावकी गौणता 
होती दे ॥९०॥ 


आगे निमित्तनेमित्तिकभावसे भी आत्मा पटपटादिकका कर्ता नही है, यह दिखाते हे-- 


जीवो ण करेदि धड णेव सेसगे दव्वे । 
जोगरुवओगा उप्पादगा य तेसि इवदि कत्ता ॥ १०० ॥। 


अर्थ--जीवद्रब्य न तो घटको करता है, न पटकों करता है ओर न बाकीके जन्‍्य द्रव्या- 
को करता है, किन्तु आत्माके योग और उपयोग उन सब कार्यकि कर्ता होते है । 


विशेषा्--जो घटादिक ओर क्रोधादिक परद्रव्यात्मक कर्म है यदि इन्हें आत्मा 
व्याप्यव्यापकभावसे करे तो तद्गृपताका प्रसज्ञ आ जावे ओर निमित्त-नेमित्तिकभावस करे तो 
नित्यकतेपनका अ्रसज्ञ आ जावे, परन्तु ऐसा है नहीं, क्योंकि न तो आत्मा उनसे--तन्मप्र है 
है और न नित्यकर्ता ही है । अतः न ता व्याप्यव्यापकभावसे कर्ता 6 ऑर न निरमित्तनेमित्तिक- 
भावसे कर्ता है। किन्तु अनित्य जो योग और उपयोग है वे ही घटपटादिद्रव्योके निम्मित्त 
कर्ता है । उपयोग ओर योग आत्माके विकल्‍प ओर व्यापार है अर्थात्‌ जब आत्मा एसा 
विकल्प करता ढे कि मै घटको बनाऊँ तब काययगोगके द्वारा आत्माके प्रदेशोमे चम्चछता 
आती है और उस चश्त्ठताकों निमित्तता पाकर हस्तादिकके व्यापार द्वारा इण्डनिमित्तक्‌ 
चक्रश्नमि होती है. तब घटादिककी निष्पत्ति होती हे । यह बिफलल्‍प और योग अमभित्य है, 
कदाचित्‌ अज्ञानके द्वारा करनेसे आत्मा इनका कर्ता हो भी सकता हे परन्तु परद्रव्यात्मक 
कर्मोंका कर्ता नहीं दो सकता | 


यहाँ निमित्तकारणको दो भागोंमें बिभाजित किया गया है--एक साक्षात्‌ निमित्त और 
दूसरा परस्परानिमित्त । कुम्भकार अपने योग ओर उपयोगका कर्ता हे, यह साक्षात्‌ निमित्त- 
की अपेक्षा कथन है क्योकि इनके साथ कुम्भकारका साक्षात सम्बन्ध है और कृम्भकारके 
योग तथा उपयोगसे दण्ड तथा चक्रादिकमे जो व्यापार होता हे तथा उससे जो घटादिककी 
निष्पत्ति होतो हे वह परस्परानिमित्तकी अपेक्षा कथन है। यहाँ परस्परानिमित्तसे होनेवाले 
निमित्त-नेमित्तिकआवको गोणकर कथन किया गया हे । छोकमें जो यह व्यवहार प्रचढित है 


२-१०२ ] कर्तु-कर्माधिकार १२९, 


कि कुम्भकार घटका कतों हे और कुविन्द पटका कर्ता हे, यह परम्परानिमित्तसे जायमान 
निभित्तनेमित्तिकभाबकी अपेक्षा कथन है ॥॥१००॥ 


आगे ज्ञानी जीव ज्ञानका ही कर्ता है, यह फहते है-- 


जे पुग्गलदव्वाण परिणामा होंति णाणआवरणा | 
ण करेदि ताणि आदा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥१०१॥ 


अर्थ--ज्ो ज्ञानावरणरूप पुद्गलद्ग॒व्योंके परिणाम होते हैं इन परिणामोको आत्मा नहीं 
करता हे, एसा जो जानता है बह ज्ञानी होता है । 


विशेषार्थं--जैसे गोरसके दधि और दुग्ध परिणाम होते हैं, उन परिणामोमे दधि 
खट्टा और दुग्ध मधुर होता है । तटस्थ गोपाछ उन परिणामोका कर्ता नहीं हे, उिन्‍्तु देखने- 
जाननेवाला है क्योकि उनके निर्मित्तसे जो ज्ञान होता हे वह आत्मासे व्याप्य है अर्थात्‌ 
आत्मा व्यापक ह और दपि-दुग्धका ज्ञान व्याप्य है। ऐसे ही पुदुगलद्र॒ब्यके जो ज्ञानावरण- 
रूप परिणाम है उनका करनेवाला आत्मा नही हे क्योंकि उन परिणामोकी पुद्गलद्रव्यके 
साथ द्वी व्याप्ति ह, ज्ञानावरणकरम व्याप्य दे और पुदुगलूद्रव्य व्यापक है। ज्ञानावरणरूप 
परिणामोके निमित्तसे जा ज्ञान उत्पन्न होता है. बह आत्मद्रव्यसे व्याप्त है अतः उन परिणामों- 
का जाननेवाला आत्मा हे। इस तरह आत्मा अपने ज्ञानका ही कर्ता है । इसी पद्धतिसे 
ज्ञानावरणपदको पर्वितित कर कमसूत्रके विभागोपन्यास द्वारा दशनावरण, वेद्नीय, मोह- 
नीय, आयु, नास, गोत्र और अन्तराय इन सात सूज्रोके साथ मोह, राग, हेष, क्रोध, मान, 
माया, लोभ, नोकसं, सन, वचन, काय, श्रोन्र, चक्षु, घाण, रसना और स्पश्नन ये सोलह सूत्र 
व्याख्यान करनेके योग्य है। इसी रीतिसे अन्यका भी ऊहापोह् कर छेना चाहिये ॥१०१॥ 


आगे ज्ञानीकी तो कथा दूर रही, अज्ञानों भी परभावका कर्ता नहीं होता है, यही 
बिखाते है-- 
ज भाव सुहमसुह करेदि आदा स तस्स खलु कत्ता | 
त तस्स होदि कम्म सो तस्स दु वेदगो अप्पा || १०२॥ 


अर्थ--आत्मा जिस शुभ-अशुभ भावको करता है. निइ्चयसे बह उसका कतों द्वोता 
हे और वह भाव उस आत्माका कम होता है तथा वही आत्सा उस भाषका भोक्‍ता होता हे। 


विद्येषार्थ--निवि्चयसे इस ससारमे यह्‌ आत्मा अनादिकालीन अज्ञानके प्रभावसे पर 
१ इति परम्परया नि्ित्तरूपेण घटादिविषये जीवस्य कर्तृत्व स्थात्‌ । यदि पुन मुख्यवुत्त्या निमित्तकर्तुत्व 


भवति तहिं जीवस्य नित्यत्वात्‌ सबंदेव कर्मकर्तृत्वप्रसज्भात्‌ मोक्षाभाव । ( ताप्पर्यवृत्ति ) 
१७ 


१३० समयसार [२३-१० 


और आत्मामे एकत्वका अध्यास कर रहा हैं। उस एकत्वाध्यासके कारण मन्द ओर तीज्र 
स्वादवाली पौदगलिक कर्मोंी विपाकद्आसे यद्यपि स्वय कभी चछायमान न होनेबाले एक 
विज्ञानघन स्वादसे युक्त ह॑ ता भी उसके स्वादमे भेद डालता हुआ अज्ञानरूप जिस शुभ- 
अशुभका करता हे उस भावसे उस कालमे तनन्‍्मयोभाव दोनेसे व्यापक होनेके कारण 
आत्मा उस भावका कर्ता होता हद और वह भाव तन्मयीभाव हंनेसे व्याप्य होनेके कारण 
आत्माका कर्म होता ह तथा बही आत्मा उसकालमे तन्मयीभावसे भावक्र होनेके कारण 
उस भावका भावक अर्थात्‌ अनुभव करनेवाला होता है और वह भाव भी तन्‍्मयीभावसे 
भाग्य दोनेके कारण आत्माका अनुभाव्य अर्थात्‌ अनुभव करने योग्य द्वोता है। तात्पय 
यह हुआ कि अज्ञानी आत्मा उस शुभाव्कि भावका अनुभव करनेबाला होता हे ओऔर वह 
भाव उस आत्माके अनुभवर्म आनेसे अनुभाग्य कहलाता हे । इस पद्धतिसे अज्लानी जीव 
भी परभावका कतो नहीं होता दे । 


यद्यपि आत्मा परमाथसे अपने एक विज्ञानघन स्वादसे कभी विचलित नहीं होता 
तो भी पुदूगलमय कमके मन्दादयमे शुभरूप और तीत्रोदयम अशुभरूप परिणास करता 
हुआ उसके साहजिक स्पभावमे भेद डाल देता हे। यह शुभ और अशुभ दोनों प्रकारके 
भाव आत्माफे अज्ञानमयभाव है ओर वे वास्तवमे आत्मस्वभावसे भिन्न है, परन्तु अनादि- 
कालीन अज्ञानके कारण यह जीब उन्हे स्वकीय मान रहा है । इस अज्ञानदशाकी अपेक्षा 
भी जब जीवके कठे-कर्म और भक्त भोग्यभावका विचार करते है तब यही निष्कर्ष निकलता 
कि जीव अपने शुभ-अशुभ भावोंका दी कर्ता और भोक्ता हो सकता है, परद्रव्यका कतो 
और भोक्ता नहीं हो सकता। यद्यपि परमार्थसे जीव शुभ-अश्ुभ भावोका भी कर्ता और 
भोक्ता नहीं हे तो भी यहाँ अगुद्ध उपादानकी अपेक्षा उसे उनका कथचित्‌ कर्ता और भोक्ता 
कहा गया है | तथापि परभावका कत्तों तो बह कदापि नहीं है ॥१०२॥ 


आगे परभाव परके द्वारा हो भी नहों सकता, यही दिखाते है-- 
जो जश्षि गुणे दव्वे सो अण्णक्षि दु ण सकमदि दब्वे | 
सो अण्णमसकतो कद त परिणामए दव्व || १०३ ॥ 


भर्थ-जो वस्तु जिस द्रव्य और गुणमे वतंता हे वह बस्तु अन्य द्रव्य व गुणमें 
सक्रमणरूप नहीं होता अथान्‌ अन्यरूप पलछटकर नहों होता | वह वस्तु जब अन्यमें संक्रमण 
बच 
नहीं करता हे तब अन्य द्रव्यकों केसे परिणमा सकता है ? 


विद्येषार्थ--इस छोकमें जितने कुछ वस्तु-विशेष हैं वे सब अपने चेतनस्वरूप अथवा 
अचेतनस्व॒रूप द्रव्य ओर गुणमे सहज स्वभावसे अनादिसे ही बत॑ रहे है, बस्तुस्थितिकी 
इस अचलित सीमाका कोई जउल्लइ्नन नहीं कर सकता । इसलिये जो वस्तु जिस द्रव्य और 
गुणरूप अनादिसे है बह उसो द्रव्य और गुणरूप सदा रहती हं, अन्यद्रव्य और अन्यगुणमें 
उसका संक्रमण नहीं हो सकता, अर्थात्‌ पलटकर अन्यरूप नहीं हो सकता। जब अन्यद्र॒व्य 
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और अन्यगुणमें उसका संक्रमण नहीं तब वह उन्हें अन्यरूप केसे परिणमा सकता है ? 
इससे यह निश्चय हुआ कि परभाव किसीके द्वारा नहीं किया जा सकता है ॥१०३॥ 


अतः निश्चित हुआ कि आत्मा पुद्गलकर्मोका कर्ता नहों है, यहो दिखाते हैं-- 


दव्वगुणस्स य आदा ण कुणदि पुग्गलमयक्षि कम्मक्षि | 
त उभयमकुच्बंतो तक्षि कह तस्स सो कत्ता ॥ १०४ ॥ 


अर्थ--आत्मा पुदूगलमय ज्ञानावरणाढ्किममे न तो अपने द्रव्यको करता है और न 
गुणको करता दे । जब वह उससे द्रव्य-गुण--ढोनोंको नही करता तब वह उसका कतोा केसे 
हो सकता हे ? 


विशेषा्थ--जेसे नि३चयसे मसृत्तिकामय कलश कम, मृत्तिका द्रव्य और मसृत्तिकाके 
स्पश, रस, गन्ध, वर्णरूप गुणाम स्वभावसे विद्यमान रहता हे, क्योकि वम्तुकी मर्यादासे 
भिन्न द्रव्य और भिन्न गुणफा भिन्न द्रव्य और भिन्न गुणमे प्रवेश निषिद्ध हे । अतः कलशकार 
उस कलशमे न तो अपने आपको प्रविष्ट कराता ह ओर न अपने गुणोको ही प्रविष्ट कराता 
है । अन्य द्रव्यमे प्रवेश किये बिना अन्य बस्तुको परिणमाना अशक्य है | इसलिय जब कलश 
कार कछठामे अपने द्रव्य और अपने गुणोकों धारण नहीं कर सकता तब तक्त्वदृष्टिसे बह 
उसका कती प्रतिभासमान नही हाता | ऐसे ही पुद्गलमय ज्ञानावरणादिकम, पुद्गलद्रव्य 
और उसके गुणोमे स्व्रभावसे ही रह रहा है । क्योकि अन्यद्रव्यका अन्यद्रव्यमे और अन्य- 
गुणका अन्यगुणमे प्रवेश नहीं कराया जा सकता, इसलिये आत्मा उस ज्ञानावरणादि कममे 
न तो अपने आत्माको धारण करता है और न अपने गुणोका धारण करता है। अन्यद्रव्यमें 
प्रवेश किये बिना अन्यवस्तुकों परिणमाना अश्ञक्य हे | इसलिये जब आत्मा ज्ञानावरणदि 
कम में अपने द्रव्य ओर गुणोकों धारण नहीं कर सकता तब तत्त्वदष्टिसे बह उनका कतों 
कैसे प्रतिभासित हो सकता है । अतः परमाथसे यहा सिद्ध हुआ कि आत्मा पुदूगल कर्मोंका 
कतो नहीं हे ॥१०४७॥ 


आगे इससे अन्य जो कथन है बद्द उपचार है, यह कहते है-- 
जीव्षि हेदु भूदे बधस्स दू पस्सिदृण परिणाम । 
जीवेण कद कम्म भण्णाद उपयारमत्तेण ॥ १०५ ॥ 


अरथ--यह जीव जब रागादिभावरूप परिणमन करता हे तब जीवके निमिक्तका पाकर 
पुद्गलद्रव्यका ज्ञानावरणादि कमरूप परिणमन द्वो जाता हे उसे देखकर उपचारमात्रसे यह 
कहा जाता हे कि जाबने ज्ञानावरणादिकम किये । 


विशेषार्थ--नि३चयसे इस लोकमें आत्मा स्वभावसे पौदूगलिक शज्ञानावरणादि कर्मोंका 
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निमित्त नहीं है, यह वस्तुकी मर्यादा हे परन्तु अनादिकालोन मोहका सम्बन्ध होनेसे आत्मामे 
अनेक प्रकारके अज्लञानभाव होते हैं उनका निमित्त पाकर पौद्गलिक ज्ञानावरणादिकर्मोका 
स्वयमेब आत्माके साथ एकक्षेत्रावगाहरूप बन्ध हो जाता है । उसे देखकर आत्माने कर्म 
किये! ऐसा निविकल्प ज्ञानसे भ्रष्ट और विकल्पोंसे तन्‍्मय जीवोका विकल्प होता हे परन्तु 
घट्द उपचार ही हे, परमार्थ नहीं हे । 

वास्तवमें आत्मा और पुदूगलमे जो वेभाविक शक्ति ह उसके कारण आत्मामे रागादि- 
रूप और पुद्गलद्गव्यमे ज्ञानावरणादिकर्मरूप परिणमन स्वयं होता हें, ऐसा उपादानकी 
प्रमुखतामे कथन होता है और जीबके रागादिभावोंका निमित्त पाकर पुदुगलद्रव्यमे कमरूप 
परिणमन होता हे ऐसा निमित्तकी प्रधानतामे कथन होता है | निमित्तकी प्रवानतामे द्र॒व्यके 
स्थकीय परिणमनको गौणकर परद्रव्यजनित परिणमनको प्रमुखता दी जाती हैं, इसलिये बहू 
उपचार कथन कहलाता है ॥१००॥ 


आगे इस उपचार कथनका दृष्टान्तद्वारा प्रतिपादित करते हैं-- 


जोधेहिं कदे जुड़े राणण कद ति जपदे लोगो । 
तह ववहारेण कद णाणावरणादि जीवेण ॥ १०६ ॥ 


अर्थ--जैसे रणभूमिमे योद्धा लाग जाकर युद्ध करते है अर्थात्‌ युद्धक करनेवाले 
शूरबीर योद्धा ही है परन्तु छोकिक मनुप्योका यह व्यवहार है कि राजाने युद्ध किया । ऐसे 
ही लौकिक मनुष्योंका यह ध्यवहार है कि ज्ञानाबरणादि कम जीवने किये ॥ 


भावाथं--जिस प्रकार युद्धरूप परिणामसे स्त्रय परिणमन करनेवाले योद्धाओके द्वारा 
युद्ध फिये जानेपर स्वय युद्धरूप परिणमन न करनेवाले राजाके विषयमे छोग एसा कथन 
करते हे कि यह युद्ध राजाने किया ह, परन्तु ऐसा कथन उपचार हे, परमार्थ नही । इसी 
प्रकार ज्ञानावरणादिकमेरूप परिणामसे स्वय परिणमन करनेवाले पुद्गलद्रव्यके द्वारा ज्ञाना- 
बरणादिकर्मके किये जानेपर ज्ञानाबवरणादि कमरूप स्वय परिणमन न करनेवाले आत्माके 
विषयमें व्यवहारसे ऐसा कथन हाता हे कि जीबने ज्ञानावरणादि कम किय, परन्तु यह कथन 
उपचार है, परमाथ नहीं । 

जिस प्रकार युद्धरूप परिणमन हांता तो योद्धाओंमे हैं परन्तु उसके कतृत्वका आरोप 
राजामे किया जाता है उसी प्रकार कर्मरूप परिणमन द्वोता ता पुद्गलद्रव्यमे है परन्तु उसके 
कतृत्वका आरोप जीवमे किया जाता है। अन्य द्वव्यके परिणमनका अन्य द्रव्यमे आरापकर 
कथन करना उपचार कथन है । व्यवहारनयसे ऐसा कथन होता है, निःचयसे नहीं ॥१०६॥ 


आगे इसो व्यवहारनयके कथनको दिखलाते है-- 
उप्पादेदि करेदि य बधदि परिणामणदि गिण्हदि य । 
आदा पर्गलद॒व्व ववहारणयरस्स वत्तव्व ॥ १०७ | 
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अथ--आत्मा पुद्गलद्गव्यको उत्पन्न करता हे, कराता है, बॉधता हे, परिणमाता हे 

ब्ड च्हे ते ० 
और ग्रहण करता है यह व्यवहारनयका कथन हू । वास्तवमे न तो उत्पन्न करता है, न 
कराता है, न बॉधता हे, न परिणमाता हे ओर न ग्रहण करता हे, केवल व्यवहारकी यह 


महिमा है । 


विजेषा्थ--प्राप्प, विकाय और निवत्यके भेदसे पुद्गलद्रव्यात्मक कमके तीन भेद 
है । व्याप्यव्यापकभावका अभाव होनेसे यह आत्मा तीनों प्रकारके पुदुगलद्वव्यात्मक कमेको 
न ग्रहण करता है, न परिणमाता है, न उपजाता है, न करता हे और न बॉधता ह परन्तु 
व्याप्यव्यापकभावके अभावमे भी जो ऐसा कथन किया जाता है कि आत्मा उपयुक्त तीन 
प्रक्राके पुदगलद्वव्यात्मक कमेको ग्रहण करता हे, परिणमाता ह्‌ उपजाता हैं, करता है और 
बाँधता है, यह उपचार कथन हे । यह्‌ उपचार कथन व्यवहारनयका विषय है ॥१०७॥ 


आगे इसी उपच्ारको हृष्टान्त द्वारा दिखाते है-- 


जह गया ववहाग दोसमुणुप्पादगों क्ति आलविदो । 
तह जीवो ववहारा दव्वगुणुष्पादगों भणिदों ॥ १०८ ॥ 


अर्थं--जिस प्रकार व्यवहारसे राजा, प्रजामे दोष और गुणोका उत्पादक हे ऐसा 
कहा गया है उसी प्रकार व्यवहारसे जीव, पुद्गलद्गवव्यके गुणोंका उत्पादक है, ऐसा कट्दा गया 
है | ऐसी पुरानी श्रुति भी हे-- 


राज्ञषि धर्मिणि धर्मिष्ठा पापे पापा समे समा । 
राजानुमनुवतन्ते यथा राजा तथा प्रजा ॥ 


अर्थात्‌ राजाके धर्मात्मा बननेपर छोग पधर्मात्मा होते है, पापी होनेपर पापी हवाते हद 
ओर सम होनेपर सम होते है। छाग राजाका ही अनुसरण करते है। सा ठीक ही हे क्‍योंकि 
जेसा राजा होता है बेसी प्रजा होती है । 


विशेषार्थ--जिस प्रकार छोगोके गुण और दोष व्याप्यव्यापकभाव होनेसे स्वभावसे 
ही उत्पन्न होते हैं, राजाके साथ उनका कोई व्याप्यव्यापकभाव नहीं रहता, तो भी राजा उन 
गुणो और दोषोंका उत्पादक है ऐसा उपचार होता हे उसी प्रकार व्याप्यव्यापकभाब होनेसे 
पुद्गलद्रव्यके गुण और दोष स्वभावसे हो उत्पन्न होते हैं, जीवके साथ उनका व्याप्यव्यापक- 
भाव नहीं रहता तो भी जीव उनका उत्पादक हैं, ऐसा उपचार होता हे। तात्पय यह हे कि 
जैसे छोकके व्याप्यव्यापकभाव सम्बन्धके द्वारा स्वभावसे ही शु्णों और दोषोंकी उत्पत्ति 
होती है, उनके होनेमें राजाके व्याप्यव्यापकभाव सम्वन्धका अभाव है तो भी उन गुणों 
ओर दोषोंका उत्पन्न करनेबाला राजा है, ऐसा उपचार है। ऐसे ही व्याप्यव्यापकभाव 
सम्बन्धके द्वारा पुद्गलद्रव्यके गुण और दोष स्वभावसे ही उत्पन्न होते हैं, उनके होनेमें 
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जीवका व्याप्यव्यापकभाव सम्बन्ध नहीं हे तो भी जीब उनका उत्पादक है ऐसा उपचार 
होता है ॥१०८॥ 


अब आगे यदि जीब पुद्गलकमंका कर्ता नहीं है तो फिर कोन है ? यह आशज्ला उठा 
कर कलशाद्वारा आगामी कथनको भूमिका दिखाते है-- 


बसनन्‍ततिलकाछन्द 


जीव. करोति यदि पुदूगलकम नेव 

कस्तहिं तस्कुरत हृस्यभिशड्रयेव । 
एवहिं तीब्ररयमोहनिवह णाय 

सकीस्यते श्णुत पुदूगलमंकद ॥॥६३॥ 


अर्थ--यद्वि जीव पुदूगलकमंको नहीं करता है तो फिर कौन करता है ? इस आशडडासे 
ही इस समय तोब्र वेगशाली मोह्कों दूर करनेके लिये पुद्गछकम के क्ताका निरूपण किया 
जाता है, दे भव्य जनो | सुनो । 


भावाथं--ऊपरकी गाथाओंमे यह कथन किया गया है कि पुद्गलकमंका कर्ता जीव 
नहीं हे । इस स्थितिमे इस आशकुका उठना स्वाभाविक है कि यदि इन्हे जीव नहीं करता 
है तो कौन करता है ? क्योकि व्याप्यव्यापकभावका अभाव होनेसे जिस प्रकार जीव इनका 
कती नहीं है उसी प्रकार निबंद्धि होनेसे पुदूगल भी इनका करता नहीं हो सकता । इस प्रकार 
पुदूगछकरमंके कतोपनके विषय्मे जो अत्यन्त तीत्र अज्ञान फेला हुआ है. उसका निराकरण 
करनेके लिये पुद्गलकर्मके कतोका वर्णन किया जाता है। हे भव्यजनो ! उसे श्रवण 
करो॥६३॥ 


आगे क्मंबन्धके कारण बतलाते हैं-- 


सामण्णपच्चया खलु चउरो भण्णति बधकत्तारो । 
मिच्छत्त अविस्मण कसाय-जोगा य बोड्ूव्वा ॥१००९॥ 
तेसिं पुणो वि य इमो भणिदो भेदों दु तेरस वियप्पो | 
मिच्छादिट्टी आदी जाव स जांगिस्स चरमत ॥११०॥ 
एदे अचेदणा खलु पुग्गलकम्प्ुदयसंभवा जह्मा । 
ते जदि करति कम्म ण वि तेसिं वेदगी आदा ॥१११॥ 
गुणसण्णिदा दु एदे कम्मं कुब्वंति पचचया जह्मा । 
तक्षा जीवो5कत्ता गुणा य कुच्वति कम्माणि ॥११२॥ 

( अतुष्कस्‌ ) 
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अथं--निरचयसे बन्धके करनेवाले सामान्यरूपसे चार कारण कहे है। उनके नाम 
मिथ्यांत्व, अविरति, कषाथ ओर योग जानना चाहिये । 


इन्हींके मिश्यादृष्टिकों आदि छेकर सयोगकेबली पर्यन्त तेरह भेद कह्दे गये हैं, क्योंकि 
ये गुणस्थान पुद्गलकम के उदयसे हाते हैं, अतः अचेतन है । यढि ये गुणस्थान कर्मोको करते 
है ता आत्मा उनका भाक्ता नहीं होता है । 


ये प्रत्यय ( कारण ) गुणस्थाननाम वाले है तथा क्योंकि ये ही कर्मोंको करते है, 
इसलिये जीब अकर्ता हे । ये गुणस्थान इन कर्मोंको करते हैं । 


विदेषार्थ--निठच यसे पुद्गलकमका कर्ता एक पुदूगलद्रब्य ही है। उमतीके विशेष 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय ओर योग है. जा सामान्यरूपसे बन्धके चार हेनु कह्दे गये है । 
ये चार द्वेतु ही भेद करनेपर मिथ्यादृष्टिका आदि लेकर सयागकेबलो पयन्त तेरद्द प्रकारके 
है। ये तरह गुणम्थान पुदुगलकमके उदयके त्रिकल्पस्थरूप दवानेसे अत्यन्त अचेतन है, अतः 
अचेनन पुदूगछ करके साथ इनका व्याप्यव्यापफ्भाव बन जाता है । इस स्थितिमे यदि ये 
किसी पुदुंगलकमंका करे तो करे, इसमे जीबफा क्‍या आया ? अर्थात अचेतन गुणस्थान 
अचेतन पुदूगलकर्मोके कता यदि होते हू ता हो उनके कठंत्वसे जीवमे कठंत्व सिद्ध नहीं हो 
सकता । यदि कदाचित्‌ यह तक किया जावे कि पुदूगछात्मक मित्यात्वादि भावोकों वेदन 
करता हुआ जीब स्वयमेव मिथ्यादृष्टि होकर पुदूगछकर्म को करता हे ता निश्चयसे यह अज्ञान 
है क्योकि आत्माका उन पुदूगलमय भावाके साथ भाव्यभावकभावका अभाव है । इस स्थितिमे 
जब आत्मा पुदूगलमय मिश्यात्व आएि भावोका वेदक ही नहीं हे तब पुदूगलमय मिश्यात्वादि 
कर्मोका कतों किस प्रकार ह। सकता है ? इससे यह सिद्धान्त आया कि पुदुगलद्गब्यमय चार 
सामान्य प्रत्ययोके विकल्पस्वरूप तथा गुणस्थानके नामसे व्यवहृत दोनेवाले जो तेरह प्रकार 
के विशेष भ्रत्यय है वे अकेले ही अर्थात्‌ शुद्ध आत्मस्वरूपसे निरपेक्ष रहकर ही कर्मोंको करते 
है । इस तरह जीब पुद्गछकर्मोका अकर्ता है, उक्त तेरह गुणम्थान ही पुद्गलकर्मोंके कर्ता 
है और वे गुणस्थान पुद्गलद्वव्यके विपाकुसे जायमान होनेके कारण पुद्गलद्रव्य द्वी हैं। इससे 
सिद्ध हुआ कि पुदूगछ कर्मोका कर्ता एक पुद्गलद्रव्य ही है । 


मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और योगके निमित्तसे आत्माके गुणोंमें जो तारतम्य 
होता है उसे गुणस्थान कहते है | ये गुणस्थान यद्यपि आगममें चौदद्द बतलछाये गये हैं, परन्तु 
चौदहब गुणस्थानमे मोह और योग दोनोंका अभाव ह। जानेसे कम बन्धका कुछ भी कारण 
नही हैं, इसलिये यहाँ बन्धके विशेष भ्रत्ययोमे मिथ्यादृष्टिको आदि लेकर सयोगकेबली 
पर्यन्त तेरह गुणस्थान ही बतछाते है। ये गुणस्थान आत्माकी शुद्ध परिणतिरूप नहीं हे 
तथा पुद्गठमय अचेतन कर्मोके उदयसे उत्पद्यमान होनेके कारण निमित्तप्रधानदृष्टिके 
कथनमें अचेतन है। यहाँ अचेतन शब्दसे घटपटादिकके समान सबंथा जड़रूप हैं, ऐसा 
नहीं समझना चाहिये किन्तु आत्माकी शुद्ध चेतन्यपरिणतिसे भिन्न है, ऐसा आशय समझना 
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चाहिये । ये गुणस्थान ही कर्मोंके कर्ता हैं, गुणस्थान क्योंकि पुद्गलात्मक है इसलिये पुदूगल 
ही पुद्ूगलकर्मोंका कर्ता है, जीब नहीं हे, यद्द बात सिद्ध दो जाती ह। इस तरह “जोबः 
कराति यदि पुद्गलकर्म नेव' इस कलञामे जो यह आशजह्ुः उठाई गई थी कि यदि जीव 
पुदूगल कर्मका करता नहीं है ता फिर उसका कर्ता कौन है ? इस आशक्डाका उत्तर देते हुए 
कहा गया हे कि मिथ्यादृष्टि आदि गुणस्थान ही कर्मोंके कर्ता है तथा वे गुणस्थान पुद्गल- 
कमके विपाकसे होनेके कारण पुद्गछूरूप है ॥॥१०९-११०॥ 


आगे जीव और प्रत्ययोमे एकपन नही बन सकता, यह दिखाते हैं-- 
जह जीवस्स अणण्णुवओगो कोहो वि तह जदि अणण्णो । 
जीवस्साजीवस्स य. एवमणण्णत्तमावण्ण ॥११३॥ 
एवमिह जो दु जीवो सो चेव दृ णियमदों तहाजीवो । 
अयमैयत्ते दोसों पच्चय-णोकम्म-कम्माण ।।११४॥ 
अह दे अण्णो काहो अण्णुवओगप्पगो हवदि चेदा । 


जह कोहो तह पच्चय कम्स णोकम्ममरव अण्ण ॥११५॥ 
( श्रिकलस ) 


अर्थ--जिस प्रकार उपयोग जीवसे अभिन्न हे उसी प्रकार यदि क्रोध भी जीवसे 
अभिन्न माना जावे तो ऐसा माननेसे जीब ओर अजीब दानोमे एकत्व आता हे । 


इस तरह जीब और अजीबमे एकत्व माननेसे ससारभे जा जीव है वही नियमसे 
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अजीब हो जायेगा । जीव ओर अजीबक एफत्वमे जो दोप आता हू वही दोष प्रत्यय, कर्म 
ओर नोकमौंके एकत्वमे भी आता हे । 


इस दोषसे बचनेके लिए यदि तेरे मनमे क्रोध अन्य है और उपयोगात्मक आत्मा 
अन्य है तो जिस प्रकार क्रोध अन्य हे उसी प्रकार प्रत्यय, कर्म तथा नोकर् भी अन्य है, ऐसा 
मानना चाहिये। 


विशेषार्थ-जैसे जीवका तन्‍्मयभाव होनेसे उपयोग जीवसे अभिन्न है, बेसे ही जड़ 
क्रोध भी यदि जीवसे अभिन्न माना जावे तो चिद्रप और जड़का अभेद हानेसे जीबके 
उपयोग ममत्वके सदृश जड क्राधक साथ भी तन्‍्मयताकी आपत्ति आ जावेगी । और उसके 
आनेपर जो जीव हे वही अजोब हो जावेगा, तब एक द्वव्यका लोप नियमसे मानना पड़ेगा | 
इसी प्रकार प्रत्यय, कम तथा नोकमोंकी जीवके साथ अभिन्नता माननेसे यददी दाप आवेगा । 
इसलिये इस दोषके भयसे उपयोगस्वरूप आत्मा अन्य हे और जडस्वभाव क्रोध अन्य 
है, ऐसा स्वीकार करना ही श्रेयस्कर हे। तब जेसे उपयोगस्वरूप जीवसे जडस्वभाव 
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क्राध अन्य है, ऐसे ही प्रत्यय, कम और नोकम भी अन्य हैं क्योकि जडस्वभाववाले ये 
तीनों ही हैं, और इसलिए जडस्वभावताकी अपेक्षा क्रोध और इन तीनोमे कोई विशेषता 
नहीं हे । इस तरह जीव और प्रत्ययमे एकवाकी अनुपपत्ति है! ॥११३-११०॥ 

अब पुदृगलद्रव्य परिणमनज्ञोल है, यह साख्यमतके अनुयायी शिष्यके प्रति कहते है-- 


जीवे ण सय बद्ध ण सय परिणमदि कम्मभावेण | 

जह पुग्गलदव्वमिण अप्परिणामी तदा होदि ॥११६॥ 
कम्मइयवर्गणासु य अपरिणमतीसु कम्मभावेण । 
ससारस्स अभावों पसज्जदे सख-समओ वा ॥११७॥ 
जीवो परिणामयदे पुग्गलद॒व्वाणि कम्मभावेण । 

ते सयमपरिणमंते कह णु परिणामयदि चेदा ॥११८॥ 
अह सयमेव हि परिणमदि कम्मभावेण पुर्गल दव्व | 
जीवी परिणामयदे कम्मं कम्मत्तमिदि मिच्छा ॥११५॥ 


१ किज्च शुद्धनिदचयनयेन जीवस्याक्तृत्वमभोक्तृत्व च क्रोधादिभ्यश्च भिन्नत्व॒ च भवतीति व्याश्यान कृते 
सति द्वितीयपक्षे व्यवहारेण कर्तृत्व भोक्‍्तृत्व च क्रोधादिम्यश्चा भिन्नत्व च लम्यत एवं । कस्मात्‌ ? निशचय- 
व्यवहारयों परस्परसापेक्षत्वात्‌ । कथमिति चेत्‌ ? यथा दक्षिणेन चक्षुषा पश्यत्यय देवदत्त इत्युक्ते वामेन 
न पश्यतीत्यनुक्त सिद्धमिति । ये तु पुनरेब परस्परसापेक्षमयविभाग न मन्यन्ते साख्यसदाशिवमतानुसारिण- 
स्तेषा मते यथा शद्धनिश्चयनयेन कर्ता न भवति क्रोधादिभ्यइंच भिन्नों भवति तथा बव्यवहारेणापि । 
ततश्न क्रोधादिपरिणमताभावें सति सिद्धानासिव कर्मबन्धाभाव । कर्मबन्वाभावे ससाराभाव , 
ससाराभावे सर्वंदा मुक्तत्व प्राप्नोति । स॒च॒ प्रत्यक्षवरोध , ससारस्य प्रत्यक्षेण दृश्यमानत्वादिति । 

( तात्पर्यवृत्ति ) 

यहाँ शुद्धतिश्वयनयसे जीव अकर्ता है, अभोक्ता है तथा क्रोधादिकसे भिन्न है ऐसा व्याख्यान 
किये जाने पर दूसरे पक्षमे व्यवहारनयसे जीव कर्ता है और भोक्ता है तथा क्रोधादिकसे अभिन्न हैं, यह 
बात स्वय प्राप्त होती है क्योंकि निश्चय और व्यवहारनय परस्परमे सापेक्ष है । जिस प्रकार देवदत्त 
दाहिन नेत्रसे देखता है, यह कहने पर बायें नेत्रमे नही देखता, यह बात बिना कहे ही आ जाती है उसी 
प्रकार निश्वयके कहने पर व्यवहारका पक्ष बिना कहें ही आ जाता हे। किन्तु जो छोग परस्परमे 
सापेक्षमयविभागको नहीं मानते है वे साख्य अथवा सदाशिव मतके अनुयायी है । उनके मतमे जिस 
प्रकार जीव शुद्धनिश्वयनयसे कर्ता नहीं होता तथा क्रोधादिकसे भिन्‍त्र रहता हैं उसी प्रकार व्यवहारसे 
भी हैं। तब ऐसा मानने पर क्रोघादिक्प परिणमनका अभाव होने पर सिंोके समान कर्मबन्धका 
अभाव हो जावेगा, कर्मबन्धका अभाव होने पर ससारका अभाव हो जायगा, ससारका अभाव होने पर 
सर्वंदा मुक्तपन्का प्रसड्भ आ जावेगा और वह प्रत्यक्षका विरोध कहलावेगा, क्योकि ससार प्रत्यक्ष 
दिखाई देता है । 

१८ 
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णियमा कम्मपरिणद्‌ कम्मं लि य होदि पुर्गल दव्वं । 
तह त णाणावरणाइपरिणद म्ुुणसु तच्चेव ॥१२०॥ 
( पश्चकम ) 
अर्थ--यद्द पुद्गलद्ृव्य जीवके साथ न ता स्वय बँधा हे और न स्वयं कमेभावसे 

परिणमन करता हे । यदि ऐसा माना जाय तो वह अपरिणामी हो जावेगा तथा जब कामंण 
बगंणाएँ कर्मरूपसे परिणमन नहीं करेगी तब ससारका अभाव हो जायगा अथवा सांख्यमत- 
का प्रसज्ञ आ जावेगा । इस दोषका निवारण करनेके लिये यदि ऐसा माना जावे कि जीव 
पुदगलद्रव्योंकी कर्मरूपसे परिणमाता हैं तो यहॉपर दो प्रश्न उठते है--पुद्गलद्रव्य स्वय 
कम रूप परिणमन करने वालोंको कर्मरूप परिणमाता हैं ? या स्वयं कर्मरूप नहीं परिणमन 
करने वालोंको परिणमाता है ? यदि वे स्वय नहीं परिणमन करने वाले हैं तो आत्मा उन्हें 
कैसे परिणमन करा सकेगा ? और यदि वे स्वय परिणमते है तो जीव उन्हें कर्मभाषरूप 
परिणमाता है, यह कद्दना अछीक हैं । अतः सिद्ध हुआ कि पुदूगलद्गव्य दी कमरूप परिणत 
होता हुआ नियमसे कम होता है तथा वही ज्ञानावरणादिरूप परिणत ह्वोता है, ऐसा जानो | 


विशेषार्थ--पुद्ग लद्वब्य जीवके साथ अपने आप बन्ध-अवस्थारूप नहीं हे, यदि ऐसा 
माना जावे तो ऐसा माननेम बह पुद्ुगलद्॒व्य जपरिणामी हो जावेगा ओर अपरिणामी 
होनेपर संसारका अभाव हो जावेगा | यदि ऐसा माना जावे कि जीवद्रव्य, पुद्गरद्रव्यको 
कर्मभावसे परिणमन कराता है क्‍योंकि ऐसा माननेसे न तो ससारका अभाव होगा और 
न सांख्यमतको आपत्ति आवेगो, ऐसा तक किया जाबे तो ऐसी आरशह्का होती है. कि अपने 
आप नहीं परिणमन करनेवाले पुद्गलद्रब्यको जीव कमंभावरूप परिणमाता है ? अथवा अपने 
आप परिणमते हुए पुदुगलद्र॒व्यको कमभावरूप परिणमाता हैं ! इनमे प्रथम पक्ष ठोक 
नहीं हे क्योंकि अपने आप परिणमन न करने वालेको अन्य तद्॒प परिणमन करानेमे सबथा 
असमर्थ है, “जो शक्ति स्वय नहीं हे वह दूसरेके द्वारा नहीं की जा सकती ।” यदि दूसरा 
पक्ष अगीकृत किया जावे अर्थात्‌ म्वय परिणमनशील हैं ऐसा माना जावे तो परने क्‍या 
किया ! “अपने आप परिणमता हुआ पदाथ अन्य परिणमन कराने वालेकी अपेक्षा नहीं 
करता “क्योंकि वस्तुकी शक्तियाँ परकी अपेक्षा कभी नहीं करती हैँ ।” इससे यह बात मिद्ध 
हुई कि पुदुगलद्वव्य अपने आप परिणामस्वभाववाला हे। ऐसा होनेपर जैसे कछशरूप 
परिणत मिट्टी स्वयमेव कलश हे बसे ही जड़स्वभाव ज्ञानावरणादि कमरूप परिणत जो 
पुद्गलद्रव्य है बह्दी स्वय ज्लानावरणादिकम है। इस तरह पुदूगरद्गव्यका परिणामस्वभाव 
सिद्ध हो जाता है ॥११६-१२०॥ 

इसीके समथनमे श्रीअम्ृतचन्द्र स्वामी कलशा लिखते है-- 

उपजातिछन्द 
स्थितेस्यविध्ना खलु पुद्गलस्य 
स्वसावभूता परिणामशक्ति । 
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तस्यां स्थितायां स करोति भाव 
यमास्मनस्तस्य स्र॒ एवं कर्ता ॥६४॥ 
अर्थ--इस पद्धतिसे पुदूगछद्॒व्यकी परिणमनशक्ति निर्विष्न स्वभावभूत मिद्ध है। 
उस शक्तिके रहते हुए पुद्गलद्रव्य अपने जिस भावको करता हे उस भावका वही पुद्गल- 
द्रव्य कर्ता होता है । 
भावार्थ यहाँ. उपादानकी प्रधानतासे पुद्गलद्गव्यकों ही कमंका क॒र्तों बताया 
गया है | 
इस प्रकार पुद्गलद्रव्यके परिणामस्वभावकों सिद्ध कर अब जीवके परिणामस्वभावकों 
सिद्ध करते है-- 
ण सय बद्धों कम्मे ण सय परिणमदि कोहमादीहि । 
जइ एस तुज्झ जीवी अप्परिणामी तदा होदी ॥१२१॥ 
अपरिण मतम्हि सयं जीवे कोहादिएहि भावेहिं | 
ससारस्स अभावो पसज्जदे सख-समओ वा ॥१२२॥ 
पुम्गलकम्म॑ कोहो जीव परिणामएदि कोहत्त । 
त॑ सयमपरिणमत कह णु परिणामयदि कोहो ॥१२३॥ 
अह सयमप्पा परिणमदि कोहभावेण एस दे बुद्धी । 
कोहो परिणामयदे जीव कोहत्तमिदि मिच्छा ॥१२४॥ 
कोहुवजुत्तो कोहो माणुतजुत्तो य माणमेवादा । 
माउवजुत्तो माया लोहुवजुत्तो दवदि लोहो ॥१२०॥ 
( पचकम्‌ ) 
अर्थ--यदि तुम्हारा यह मत हो कि यह जीव न तो अपने आप कममके साथ बँधा 
है ओर न स्वय क्रोधादिरूप परिणमन करता है तो वह अपरिणामी द्वो जावेगा ओर जब 
जीव क्रोधादिक भावरूप स्वयं परिणमन नहीं करेगा तब संसारका अभाव हो जावेगा अथवा 
सांख्यसिद्धान्तकी आपत्ति डपस्थित होगी। उसका वारण करनेके लिये यदि ऐसा माना 
जाबे कि पुद्गलकम क्रोधादिक ( द्रव्यकम ) जीवको क्रोधादिरूप ( भावकमरूप ) परिणमाते 
हैं तो सहज ही यह आशकझ्का होती है कि पुदुगछकम क्रोध, अपने आप क्रोधादिरूप परिणमन 
करने वाले जीवको क्रोधादिरूप परिणमाता हे ? या नहीं परिणमन करने वाले जीवकों 


क्रोधादिरूप परिणमाता है ? प्रथम पक्षमें स्वयं क्रोधादिरूप न परिणमते हुए जीवको पुद्गल- 
कर्म क्रोधादिक तद्रप कैसे परिणमा सकता है ९ ट्वितोय पक्षमें जीव स्वय क्रोधादिरूप परिणमन 
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करता है, ऐसी यदि तुम्हारी बुद्धि है तो फिर पुदूगलकर्म क्रोधादिक जीवको क्रोधादिरूप 
परिणमाता है यह कहना नितान्त मिथ्या हो जावेगा। अतः यह सिद्ध हुआ कि जब 
आत्मा क्रोधसे उपयुक्त होता है तब स्वय क्रोध है, जब मानसे उपयुक्त होता है तब स्वयं 
मान है, जब मायासे उपयुक्त होता है तब स्वयं माया हे और जब छोभसे उपयुक्त होता है 
तब स्वयं छोभ हे । 


विश्वेधार्थ--जीव कमके साथ न तो स्वयं बँघा हे ओर न स्वय क्रोधादिरूप परिणमन 
करता है, यदि ऐसा माना जावे तो जीव अपरिणामी ही ठहरता है और ऐसा होनेपर 
संसारके अभावका प्रसज्ञ आता है। इसके निवारणके लिय यदि यह तक उपम्धित किया 
जावे कि पुदूगलकम क्रोधाधिक, जीवकों क्रोधादिभावरूप परिणमाता है, इससे संसारका 
अभाव नहीं होगा तो यहाँ यह आशजक्ला होतो हे कि पुदूगलछकर्म क्रोधादिक, अपने आप न 
परिणमते हुए जीवको क्रोधादिरूप परिणमाता है ? या अपने आप क्रोबाबिरूप परिणमते हुए 
जीवको क्रोधाविरूप परिणमाता है ? प्रथम पक्षमे स्वय क्रोधाब्रिप नहीं परिणमता हुआ 
जीव अन्य-पुद्गलकमके द्वारा तद्रप केसे परिणमाया जा सकता हैं ? क्‍योंकि जो शक्ति 
पदाथमे स्वय नही हे वह अन्यके द्वारा नही की जा सकती | द्वितीय पक्षमे यदि स्वय परिण- 
मनशील जीवको पुदूगलद्॒ब्य करोधादि, क्राधादिभावरूप परिणमाते है, एसा माना जावे तो 
ठीक नहीं है क्योकि स्वय परिणमनञील पदार्थ अन्य परिणमन करानेवालेकी अपेक्षा कभी 
नहीं करता | जा बस्तुकी शक्तियाँ है वे दूसरेकी अपेक्षा कभी नहीं करती हैं, अतः यह मिद्धू 
हुआ कि जीवद्रव्य स्वयमेव परिणामस्वभाववाला है । ऐसा होनेपर जिस प्रकार मन्त्रका 
साधक जब गरूडका ध्यान करता हे तब वह गरूडके ध्यानरूप परिणत होनेसे म्व॒य गरुड 
हो जाता हे उसी प्रकार अज्ञानस्वभाव क्रोधादिरूप जिसका उपयाग परिणमन हो रहा है, 
एसा जीव म्वयं क्रोधादिरूप ह। जाता है । इस तरह जीबद्रव्य परिणामम्बभाववाल्ा ह, यह 
सिद्ध हुआ ॥१२१-१२०॥ 


यही भाष श्रीअम्ृतचन्द्र स्वामी कलझामे प्रकट करते हैं-- 


उपजातिछन्द 


स्थितति जावस्य निरन्तराया 
स्वभावभूता परिणामश/क्त । 
तस्या स्थितायां स करोति भाव 
य स्वस्थ तस्येब मचेत्स कर्ता ॥ ६७ ॥ 


, अर्थ--इस पद्धतिसे जीवको स्वभावभूत परिणमनशक्ति निविध्न सिद्ध होता है उस 
शक्तिके रद्दते हुए जीव अपने जिस भावको करता दे उसी भावका वह कर्ता द्ोता है। 

भावाथं- बंभाविकी शक्तिके कारण जीवमे क्रोधादिरूप परिणमन करनेको योग्यता 

स्वय पिद्यमान है । इस याग्यताके रहते हुए पुदूगलमय द्रव्यकर्म क्रोधादिकर्की विपाकदशाका 
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निमित्त पाकर जीव स्वय क्रोधाविरूप परिणमन करता है। अपनी इस परिणमन-सम्बन्धी 
योग्यतासे जीव जिस भावको करता हे उसी भावक्रा कर्ता कहलाता हे ॥६०॥ 


आगे इसीको दिखाते हैं-- 
ज कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स कम्मस्स | 
णाणिस्स स णाणमओ अण्णाणमओ अणाणिस्स ॥१२६॥ 


अथं--आत्मा जिस भावको करता हे वह उसी भावरूप कमका कती होता हे | 
ज्लानीके वह भाव झानमय होता है और अज्ञानीके अज्ञानमय । 

विशेषा्ें--इस प्रकार यह आत्मा अपने आप परिणामम्वभाववाला है | अतः जब 
जिस भावको करता हे वही भाव इसका कम कहलाता हे ओर आत्मा उस भावका कतो 
होता है। ज्ञानी जीवके समीचीनरूपसे म्वपरका भेदज्ञान हें। उसके बलछसे इसके आत्मख्याति 
( आत्मानुभूति ) का अत्यन्त उदय रहता है। उस आत्मख्यातिके उदयसे इसका वह भाव 
ज्ञानमय ही होता हैं । ओर जो अज्ञानी जीव हू उसके स्वपरभेदज्ञानका अभाव है| अतएव 
उसके गद्ध आत्मख्यातिका अत्यन्त अस्तपन हे अर्थाव आत्मख्यातिका उसके अभाव हे, 
इसीसे अज्ञानी जीवके अज्ञानमय भाव होता ह । 


परमार्थसे संसारके प्रत्यक पदार्थ अपने-अपने परिणमनके कता हूते है, वस्तुस्वभाव- 
की यही मर्यादा हे | इस मर्यादासे जीव भी अपने ही परिणमनका कर्ता होता है और उसका 
वह परिणमन ही उसका कर्म कहलाता हैं । अनादिकालसे जांवका परिणमन रागादि विकारों 
से सवलित हो रहा है । इस सबलनके कारण शद्ध आत्माकी परिणति तिराहित हो रही हे 
परन्तु ज्ञानी जीवको स्व ओर परका यथाथ भेदज्ञान हो चुकता है, इसलिये डसे श॒द्ध 
आत्माकी परिणतिका अनुभव हाने लगता द्वै। आत्माकी गद्ध परिणति ज्ञानमय परिणति हे 
क्योकि उसीके साथ इसका त्रकालिक व्याप्यन्यापकभाव रहता है । इस दश्मामे ज्ञानी जीवका 
परिणमन ज्ञानरूप होता हैं । उसी परिणमनका ज्ञानी जीव कतों होवा ह और वही परिणमन 
ज्ञानी जीवका कम होता हे। परन्तु अज्ञानी जीवकों समीचान रूपसे स्व॒ ओर परका भेदज्ञान 
नहीं होता, इसलिये वह मोहकमके उदयसे जायमान रागादिरूप परिणतिसे भिन्न शुद्ध 
आत्मपरिणतिका अनुभव करनेमे असमथ रहता हूं । रागादिरूप परिणति आत्माकी निजकी 
परिणति नहीं हे क्योंकि उसके साथ आत्माका त्रेकालिक व्याप्यव्यापकभाव नहीं हे । इस 
रागादिरूप परिणतिको अज्ञानमयभाव कहते हैं। अज्ञानी जीव इसी अज्ञानमयभावका करता 
हे, इसलिये बह इसीका कता होता है और बहीं अज्ञानी जावका कम होता है ॥१२६।॥ 


आगे ज्ञानमयभावसे क्‍या होता है? और अज्ञानमयभावसे क्‍या होता है, यह कहते हैं-- 


अण्णाणमओ भावों अगाणिणो कुणदि तेण कम्माणि । 
णाणमओ णाणिस्स दु ण कुणदि तक्षा दु कम्माणि॥१२७॥ 
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अर्थ--अज्लानी जीवके अज्ञानमयभाव होता है, इसोसे वह कर्मोंको करता हे ओर ज्ञानी 
जीवके ज्ञानमय भाव होता है, इसीसे वह कर्मोंको नहीं करता हे । 

विशेधार्थ--अज्ञानी जीवके स्व और परका सम्यक्‌ भेदज्नान नहीं हे | इसीसे उसके 
आत्मज्ञानका अत्यन्त अभाव है, और उसका अभाव होनेसे उसके अज्ञानमय ही भाव होता 
है, उस अज्ञानमय भावके होनेपर स्व और परमें एकत्वका अध्यास होता हे, उस एकत्वा- 
ध्यासके कारण ज्ञानमात्र निजस्बरूपसे भ्रष्ट होता हुआ यह जीव पररूप रागद्वंघषके साथ एक- 
रूप होकर अहकारमे प्रवृत्ति करता है अथौत्‌ परद्रव्यको आत्मरूप मानने लगता है और 
फिर यह मानता है कि मैं रागी हूँ, मैं पी हूँ। तथा उस अज्ञानमयभावसे अज्ञानी होकर 
पररूप रागठ्रंषको अपनाकर कर्मोंको करता हे । किन्तु ज्ञानी जीवके स्व तथा परका समीचीन 
भेदज्ञान होनेसे परपदाथंसे भिन्न शुद्ध आत्माकी अनुभूतिका अत्यन्त उदय हो जाता है, 
इसलिये उसके ज्ञानमय द्वी भाव होता है। उस ज्ञानमय भावके होनेपर स्व-परमे नानात्व- 
रूप भेदक्षान होनेसे थह ज्ञानमात्र स्व-स्वरूपमे अच्छी तरह स्थिर हो जाता हे, पररूप 
रागइंषसे प्रथकभूत होनेके कारण इसका अहकार अथौत्‌ परपदार्थोंमें आत्मभाव स्वय 
निवृत्त हो जाता है, अतः वह्द स्वय पदार्थोंकों मात्र जानता ही है, उनमे न राग करता है 
और न द्वेष। इसीसे ज्ञानी जीव ज्ञानमय भावसे पर जो रागद्वेष हैं उनरूप अपनेको नहीं 
करता हुआ कर्मोंको नहीं करता दे। तातपय॑ यह है कि अज्ञानी जोब भेदज्ञानके अभावमे 
उदयागत मोह तथा रागद्वेषमें अहकार ओर ममकार करता हुआ कर्मोका कर्ता होता दे 
और ज्ञानी जीव भेदज्ञानकी मह्िमासे उदयागत मोह तथा रागद्षसे अहकार और ममकार 
ज्॒ करता हुआ कर्मोंका कर्ता नहीं होता हे। इस तरह अज्ञानी जीवका अज्ञानमय भाव ही 
कर्मोंका कारण है ओर ज्ञानी जीवका ज्ञानमय भाव कर्मोंका कारण नही है ॥१२७॥ 

अब आगेकी गाथाओंका भूमिकाके लिये प्रश्नरूप कलछुशा कहते है-- 

आर्याछन्द 
जश्ञानसय एवं भाव कुतो भवेद्‌ ज्ञानिनो न पुनरम्य । 
अज्यनमयय सब कुतो5अमज्ञानिनो नान्‍य ॥६६॥ 

अर्थ--श्ञानी जीवके ज्ञानमय हो भाव क्यो होता है अन्य भाव क्यो नहीं होता और 

अज्ञानी जीवका सब भाव अज्ञानमय दी क्‍यों होता दे अन्य भाव क्यो नहीं होता ? ॥६6॥ 


इसोका आचायं आगे समाधान करते है-- 
एाणमया भावाओ णाणमओ चेव जायदे भावों । 
जम्हा तम्हा णाणिस्स सव्वे भावा हु णाणमया ॥१२८॥ 
अण्णाणमया भावा अण्णाणों चेव जायए भावों । 
जम्हा तम्दा भावा अण्णाणमया अणाणिस्स ॥१२९॥ 
( युग्मम ) 
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अर्थ--जिस कारण ज्ञानमय भावसे ज्ञानमय ही भाव उत्पन्न होता है, इसलिये ज्ञानीके 
निशचयकर सकछ भावष ज्ञानमय ही होते हैं और जिस कारण अज्ञानमय भावसे अश्ञानमय 
ही भाव उत्पन्न होता है, इसलिये अज्ञानी जीबके अज्ञानमय भाव ही होते है ! 


विशेषा्थ--जिस कारण निइचयकर अज्ञानमय भावसे जो कोई भी भाव होता हे 
वह सम्पूर्ण भाव अज्ञानरूपताका अतिक्रमण न करता हुआ अज्ञानमय दी होता हे, इस कारण 
अज्ञानी जीवके जितने भाव है वे सब अज्ञानमय हो होते है और जिस कारण ज्ञानमय 
भावसे जो कुछ भी भाव होता हे वह सम्पूर्ण भाव ज्ञानरूपताका अतिक्रमण न करता हुआ 
ज्ञानमय ही होता हे, इस कारण ज्ञानी जीवके सभी भाव ज्ञानमय ही होते हैं ।१२८।१२९॥ 


इसी भावको कलछझामें दिखाते है-- 
अनुष्टुप् छन्द 


ज्ञानिनो ज्ञाननिवृत्ता सर्वे मावा भवन्ति हि । 
सव5प्यज्ञाननिद्धेत्ता भवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥६७॥ 


अर्थ--ज्ञानी जीवके सब भाव ज्ञानसे ही निष्पन्न होते हैं और अज्लामी जीवके सब 
भाव अज्ञानसे हो रचे जाते है ॥६७॥ 


आगे इसी सिद्धान्तका हृष्टान्ससे समर्थन करते हैं-- 


कणयमया भावादों जायते कुंडलादयो भावा । 
अयमयया मावादों जह जायते तु कडयादी ॥१३०॥ 
अण्णाणमया भावा अणाणिणों बहुविदा वि जायंते । 
णाणिस्स दु णाणमया सच्चे भावा तहां होंति ॥१३१॥ 


अर्थ--जैसे सुवण मय भावसे रस ही कुण्डलादिक होते हैं और छोहमय भावसे 
लोहरूप ही कडे आदि उत्पन्न होते है वैसे ही अज्ञामी जीबके अज्ञानंयय भावसे सम्पूर्ण 
अज्ञानमय ही भाव उत्पन्न होते है और ज्ञानी जीवके ज्ञानमय भावसे सम्पूर्ण भाव ज्ञानमय ही 
उत्पन्न होते हैं ॥ 


विशेषायं--जेसे निरुचयसे यत्यपि' पुदूगछ स्वयं परिणामस्थभाषवाला है तो भी 
कार्योंको उत्पत्ति कारणोंके अनुसार ही होती हे” इस सिद्धान्तसे सुबणमय भावसे सुबर्ण 
जातिका अतिक्रमण नहीं करनेवाले सुबर्णमय कुण्डलादिक पर्याय ही उत्पन्न होते हैं, छोह 
मिर्मित कड़े आदि नहीं । और लोहरूप भावसे लछोह जातिका अतिक्रमण नहीं करने बाले 
छोहमय कड़े आदिक पर्याय ही उत्पन्न होते हैं, सुबर्ण मिर्मित कुण्डलांदिक नहीं। ऐसे ही 
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जीवपदार्थ यद्यपि स्वय परिणामस्वभाववबाल है तो भी “कार्योंकी उत्पत्ति कारणोंके अनुसार 
हो होती है” इस सिद्धान्तसे अश्लानी जीवके स्वय अज्ञानमय भावसे अज्ञानजातिका अति- 
क्रमण नहीं करने वाले नामाप्रकारके अज्नानमय भाव ही द्वोते है, ज्ञानमय नहीं । और ज्ञानी 
जीवके स्वय ज्ञानमय भावस ज्ञानजातिका अतिक्रमण नहीं करने वाल सब ज्ञानमय ही भाव 
होते हैं, अज्ञानमय नहीं ॥१३०१३११॥ 


यही भाव कलशामे प्रकट करते हैं-- 
अनुष्टुप्छन्द 


क्षज्ञानमयभावानामज्ञाना व्याप्य मूमकास्‌ | 
व्ृब्यकमनिमित्ताना भावानामंति हेतुताम्‌ ॥९६८॥ 


अथ्थं--अज्ञानी जीव अज्ञानमयभावोंकी भूमिकाकों व्याप्तकर द्वव्यकर्मके निमित्त जो 
अक्षानमय भाव है उनके ह्ेतुपनको प्राप्त दाता ह । 


भावार्थ -- अज्नानी जीवके मोह, राग तथा द्वेपरूप अज्ञानसथ भावोंक निमित्तसे 
आगामी द्रब्यकर्मोंका बन्ध हाता है ॥६८॥ 


आगे अज्ञानमय भाष द्रव्यक्मके हेतु किस प्रकार हैं? यही दिखाते है-- 


अण्णाणस्स स उदओ ज जीवाणं अतच्च-उवलड़ी । 

मिच्छत्तम्स दृ उदओ जीवस्स असहृहाणत्त ॥१३२॥ 

उदओ असंजमस्स दु ज जीवाण हवेह अविर्मण । 

जो द्‌ कछुसाबओगो जीवाण सो कसाउदओ ॥१३३॥ 

त जाण जोग उदय जो जीवाण तु चिट्ठउच्छाहो | 

सोहणमसोहण वा कायव्वों विरदिभावों वा ॥१३४॥ 

एदेसु हेदुभूदेस कम्महयवर्गणागय ज तु । 

परिणमदे अड्डविह णाणावरणादिभावेहिं ॥१३५॥ 

त खलु जीवणिबद्धू कम्मइयवग्गणागय जहया । 

तश्या द्‌ होदि हेदू जीवों परिणामभावाण ॥१३६॥ 
( पश्चकम्‌ ) 


अर्थ--जीवोंके जो अतक्त्वोपलब्धि ( अन्यथा पदाथंका जानना ) है वह अज्ञानका 
डदय है अर्थात्‌ जीवोंके जब अज्ञानका उदय द्ोता है तब उन्हें यथार्थ पदाथकाका भान 
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नहीं होता है, इसोको विपपयज्ञान कहते हैं। जब जीवोंके मिथ्यात्वका उदय होता है तब 
तक्त्वोंका श्रद्धान नहीं दाता हे। उस कालल्‍ूसें अंशमाजत्र भी त्याग नहीं होता, इसीका नाम 
अविरमण है । जब जीबोंके कषायोंका उदय होता है तब उपयोग कछुषित हो जाता है। जो 
जीबोंका शुभ अथवा अशुभ, करने योग्य अथवा न करने योग्य चेष्टाका उत्साह है उसे 
योगोंका उदय जानो । द्ेतुभूत इन सब भावोंके रद्दते हुए अर्थात्‌ इन उक्त भावोंका निमित्त 
पाकर कार्मण वर्गणारूपसे आया हुआ जो द्रव्य दे चह ज्ञानावरणादि भाषोंसे आठ प्रकारका 
परिणमता है | कार्मणबर्गणारूपसे आया हुआ द्रव्य जब जीबके साथ बन्धको प्राप्त होता है 
तब जीव अपने अज्ञानादिभावोका कारण होता है । 

विशेषार्थ--अतस्त्वोपलब्धिरूपसे जीवमे जो स्वाद आता है बह अज्ञानका उदय दे । 
मिथ्यात्व, असंयम, कषाय और योगके जो उदय हैं वे ही कम बन्धके कारण मिथ्यात्वादि 
अज्ञानमय चार भाव है। तत्त्वका श्रद्धानन होनेसे ज्ञानमें जो अतस्वश्रद्धानरूप स्वाद 
आता है, यही मिथ्यात्वका उदय हे, अविरमणभावसे जो ज्ञानमे स्वाद आता हैँ, यही असंयम 
का उदय हे, कलुषित उपयोग रूपसे ज्ञानमे जो स्वाद आता है, यही कषायका उदय है और 
शुभाशुभ प्रवृत्ति-निवृत्तिरूप व्यापारसे ज्ञानमे जो स्वाद आता है. यही योगका उदय हे। ये 
मिथ्यात्वादिकके उदयरूप चारों भाव पुदूगलके हैं तथा आगामी कर्भबन्धके कारण है। 
इनके रहते हुए कार्मणवर्गंणाके रूपमे जो पुदुगलद्रत्य आता हे वहू शञानावरणादि आठ भ्रकार 
रूप स्वय परिणम जाता है। बही कार्मणबर्गणागत पुद्गलद्बग्थ जब जीवके साथ निबद्ध 
होता है अर्थात्‌ बन्धरूपताको प्राप्त होता है तब यह जीव स्वय अज्ञानके कारण पर ओर 
पे एकत्वका अध्यासकर अपने भिध्यात्वादिक अज्ञानमय परिणामोंका हेतु होता 

॥ १३२-१३६ ॥ 


आगे जोवका परिणाम पुद्गलद्रव्यसे पृथक्‌ हो है, यह दिखाते हैं-- 
जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा हु होंति रागादी । 
एब जीवो कम्म च दो वि रागादिमावण्णा ॥१३७॥ 
एकस्स दु परिणामों जायदि जीवस्स रागमादीहिं । 
ता कम्मोदयहेद्दिं विणा जीवस्स परिणामों |१३८।। 
( युग्मम्‌ ) 
अर्थ--यदि जीवके रागादिक परिणाम करके साथ ही होते हैं. ऐसा माना जावे तो 
ऐसा माननेसे जाब और कम दोनों दी रागादिक भावोंको प्राप्त हो जाजबेंगे। इससे यह 
सिद्ध हुआ कि रागादिरूपसे एक जीवका ही परिणाम होता है अथौत्‌ केबछ एक जीब ही 
रागादिक परिणामोंके द्वारा परिणमन करता है और वह परिणाम कर्मोद्यरूप हेतुके बिना 
केवछ जीवका ही परिणाम हे | 


विद्येषार्थ--रागादिक अज्ञान भावषोंके होनेमें विपच्यमान ( बदयागत ) सोहादिककहूस 
५१९, 
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ही कारण हैं, इसलिये उनके साथ ही जीबका रागादिक परिणाम दोता है अर्थात्‌ मोहादिक 
कर्म ओर जीवकोी मिश्रितावस्था ही रागाढिरूप परिणत हो जाती हैं, यदि ऐसा माना जावे 
तो जैसे चूना ओर हल्दीके मिलापसे दोनोफ़ा एक लालरज्लरूप परिणमन दो जाता है, ऐसे 
ही मोदह्ादिक कर्म और जीबके मिलापसे दोनोंका रागादिरूप परिणाम होता हे ऐसा मानना 
पड़ेगा, यह एक दुर्निबार आपत्ति होगी। अतः उस आपत्तिके बारणके लिये केबल जीबका 
ही रागादिक परिणाम होता है, ऐसा मानना ही भेयस्कर है। इससे यह मिद्ध हुआ कि 
जीवका रागादिरिप परिणाम अपने हेतुभूत पुदूगलकर्मके विपाकसे प्रथक्‌ ही हे । 


पहले निमित्तकी प्रधानतासे कहा गया था कि जीबके रागादिकभाव पुदूगलकमके 
उदयसे होनेके कारण पुद्गलरूप हैं। यहाँ उपादानकी प्रधानतासे कट्दा गया हे कि राभादिक 
भाव जीवके ही परिणाम है, परन्तु पुदूगलक॒र्मके उदयसे जायमान होनेके कारण जीवके 
स्वभाव नहीं हैं किन्तु विभावरूप हैं ॥१३७१३८॥ 


आगे पुदगलब्रव्यका परिणाम भो जीवसे पृथक्‌ ही है, यह कहते हैं-- 
जद जीवेण सह रिचिय पुग्गलद॒व्वस्स कम्मपरिणामों । 
एवं पुर्गल जीवा हु दो वि कम्मत्तमावण्णा ॥१३९॥ 


एकस्स दु परिणामों पुस्गलदव्वस्स कम्मभावेण । 
ता जीवभावहेद्हिं विणा कम्मस्स परिणामों ||१४०॥ 
( युग्मम ) 


अर्थ--यदि पुदुगलद्रव्यका कमरूप परिणाम जीवके साथ ही होता है, ऐसा माना जावे 
तो ऐसा माननेसे पुदूगल और जीव दोनों ही कर्मभावको प्राप्त हुए, ऐसा मानना पड़ेगा सो 
यह बात इष्ट नहीं है, क्योकि पुदूगलरद्रव्यका ही कर्मभावरूप परिणाम होता हे और वह जो 
कसरूप परिणसन है बह जीवके रामादिकभाबोंके बिना केबल पुदूरकका हो परिणाम है 
अर्थात्‌ जो ज्ञानावरणादि्रिप परिणाम है बह केवल पुदूगल का ही हे । 


विशेषायं--पुदु्‌गलद्वव्यका जो कमेरूप परिणमन हो रहा हे वह उस परिणमनमे 
निमित्तभूत रागादिक अज्ञानभावरूप परिणत जीवके साथ दी होता है, यदि ऐसा माना 
जावे तो जिस श्रकार छालरज़्ररूप परिणमन परस्पर मिले हुए दलदी और चूना दोनोंका हो 
हे उसी प्रकार कमेरूप परिणमन पुदूगलद्रव्य और जीव दोनोंका ही है, ऐसा मानना पड़ेगा 
ओर यह इृष्ट नहीं, क्‍योंकि चूना भर हल्की दोनों दी एक पुदूगरलद्वव्य हैं, अतः उन दोनोंका 
एकरूप परिणमन हो जाता है, इसमें कोई बाधा नहीं, परन्तु यद्दाँ तो जीब और पुद्गछ दो 
विजातोीय द्रव्य हैं, इनका एकरूप परिणमन होना असंभव है। अतः शानावरणादिरूप केवल 
पुदुगछद्गव्यका ही परिणाम है और बह रागादिरूप परिणत जीवसे भिन्न केवर पुदुगलद्रव्य- 
का ही परिणाम है ॥१३९।१४०१ 
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भागे शिष्यका प्रहन है कि आत्मासे कसम वद्धस्पृष्ट हैं या अबद्धस्पृष्ट हैं? इसका उत्तर नय- 
विभागसे देते हैं-- 


जीवे कम्म बद्धं पु चेदि ववहारणय मणिदं | 
सुद्वणयस्स दु जीवे अबद्धपुट्ट हवड कम्मं ॥॥१४१॥ 


अर्थ--कर्म, जीवमे बँधा हुआ भी है और उसे स्पर्शता भी है, ऐसा व्यवह्ारनयका 
कथन है । परन्तु शुद्धनयका बचन हे कि कर्म जीवमें न बेँधा हुआ है और न उसे स्पञ्म ता 
भोहे। 


विशेषार्थ--जीव और पुदूगलक्म इन दोनोंमें एक बन्धपर्यायकी दृष्टिसे यदि परामझ 
किया जावे तो अत्यन्त भेदका अभाव है। अथात्‌ भेद तो है परन्तु बन्ध होनेसे बतंमानमें 
भेदका अभाव है, इससे जीवफे साथ कर्मोका बन्ध भी है और स्पञ् भी है, ऐसा व्यवहार- 
नयका पक्ष हे और निशचयदृष्टिसे देखा जावे तो जीव और पुद्गलकम भिन्न-मिन्न द्रव्य हैं, 
अतण्ब उनमें परस्पर अत्यन्त भिन्नपन है. इसीसे जीवके साथ पुद्ूगछकमका न तो बन्ध है 
ओर न स्पञ् ॥१४१९॥ 


जागे इससे क्या सिद्ध हुआ, यह दिखाते हैं-- 
कम्मं बद्मबद्ध जीवे एव तु जाण णयपक्खं | 
पक्खातिक्कतो पुण भण्णदि जो सो समयसारों ॥१४२॥ 


अर्थ--जीवके साथ कर्मोका बन्ध भी है ओर अबन्ध भी है, इस प्रकार नयपक्ष 
जानो और जो इस नयपक्षका अतिक्रमण करने वाला हे वह समयसार कहा जावा है ॥ 


विशेषार्थ--जीवके साथ कर्मोका बन्ध हे ओर जीवके साथ कर्मोंका अबन्ध है, यह 
जो दो विकल्प हैं वह दोनों ही नयपक्ष है। जो पुरुष इन दोनों ही नयोंका अतिक्रमण करता 
हे वही पुरुष सकल विकल्पोका अतिक्रमण करता हुआ स्वय निविकल्प तथा एक विज्ञानघन 
स्वभाव द्वोकर साक्षात्‌ सम्यक्‌ रीतिसे समयसार होता हे | यहाँपर जो प्रथम ही यह 
विकल्प करता हे कि जीवमे कम बंधे हैं वह, “जीवमे कम नहीं बंधे हैं” इस पक्षका अति- 
क्रमण करता हुआ भी, विकल्पका अतिक्रमण नहीं कर सकता है | और जो जीवमे कर्म नहीं 
बँघे हैं, ऐसा विकल्प करता है वह, “जीवमें कम बॉँघे हे” इस पक्षका अतिक्रमण करता 
हुआ भी उक्त विकल्पका अतिक्रमण नहीं कर सकता दै। और जो जीवमें कर्म बद्ध भी हैं 
ओर अबद्ध भी हैं ऐसे दो विकल्प करता है वह, दोनों पक्षोका अतिक्रमण करता हुआ भी 
उक्त दोनों विकल्पोंका अतिक्रमण नहीं कर पाता है । इससे जो समस्त नयपक्षोंका अतिक्रमण 
करता है वही पुरुष समस्त विकल्पोंका अतिक्रमण करता है और जो समस्त बिकल्पोका 
अतिकमण करता है बद्दी बास्तवमें समयसारको प्राप्त होता है । इसका तात्पय यह है कि 
साथक अबस्थामें ही नाना प्रकारके विकल्पजञाल हैं, मोहका अभाव होनेपर जब यह 
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आत्मा स्वकीय स्व॒रूपमें छयको प्राप्त हो जाता है तब इन नयोंके द्वारा होनेवाले नाना विकल्प 
अपने आप अभावरूप हो जाते हैं। यदि ऐसा है तो कौन पुरुष इन नयपक्षोंके त्यागकी 
भावना नहीं करेगा ? अथात्‌ सभी करेंगे ॥१७२॥ 


यही अभिप्राय श्रीअमृतचन्द्र स्वामी कछश-काव्योंमें प्रकट करते दै-- 


उपेद्रवद्ञाछन्द 
थे एवं मुक्त्था नयपक्षपात स्वरूपगुप्ता निवसन्ति नित्यम्‌ । 
विकक्पजारूच्युतशान्तचित्तास्त एवं साक्षादम्इत पिवन्ति ॥६९॥ 


अर्थ--जो महापुरुष नयपक्षको छोडकर स्वरूपमे लीन होते हुए निरन्तर अपने आपमें 
निवास करते हैं वे ही विकल्पजालसे च्युत होकर शान्त चित्त होते हुए साक्षात्‌ अरृतका 
पान करते है ॥६०॥ 


उपजातिछन्द 


एकस्थ बद्धो न तथा परस्य लिति द्वयोहाविति पक्षपातो। 
यस्तस्‍्ववेदो च्युतपक्षपातस्तस्यास्सि नित्य खलु चिच्चिदेव ॥७०।॥। 


अर्थ--वेतन--आत्माके विषयमे एक नयका कहना है कि वह कर्मोंसे बद्ध है और 
दूसरे नयका कहना है कि वह कर्मोंसे बद्ध नहीं हे । इस तरह दो नयोके ये दो पक्ष है। जो 
इस पद्धतिका अनुसरण करते है अथात्‌ इन दोनों नयोंमे अन्यतर नयके पक्षपाती है वे तक्त्व- 
ज्ञानी नहीं हैं, जो तक्त्यवेदी हैं वे वह पक्षपातसे शून्य हैं । उनके सिद्वान्तमें तो चेतन--आत्मा 
चिन्मात्र दी दे ॥७०॥ 
एकस्य मुढो न तथा परस्य 
चिति ह्योद्धाविति पक्षपातो । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥ ५१ ॥ 


अर्थं-- एक नयका तो यह पक्ष हे कि आत्मा मोहदी है और दूसरे नयका कहना है कि 
आत्मा मोही नहीं है। इस तरह एक ही आत्मामें मोदी और अमोही ये दो नयोंके दो पक्ष- 
पात हैं। जिसके पक्षपात नहीं, बह तत्त्वज्ञानी हे तथा उसके सिद्धान्तमे चेतन्यस्वरूप आत्मा 
नित्य ही निश्चयसे चिन्मात्र ही है ॥७१॥ 
एकस्य रक्तो न तथा परस्य 
चिति इयोहाघिति पक्षपातौ। 
यस्तश्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्य खल्लु चिच्चिदेव ॥ ७२ ॥ 


अर्थ--एक नयका पक्ष दे कि आत्मा रागी हे और दूसरे नयका कहना हे कि आत्मा 
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रागी नहीं दे। इस तरह एक ही आत्माके विषयमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं। परन्तु जो 
पक्षपातसे रहित तत्त्वज्ञानो है, उसके सिद्धान्तमें चेतन्यस्वरूप आत्मा नि३चयसे नित्य ही 
चिन्मात्र ही है ॥७२॥ 


एकस्य द्विष्टो न तथा परस्य 
चिति हयोहाविति पक्षपातौ । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्वस्यास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव | ७३ ॥ 


अर्थ--एक पक्षका कद्दना है कि आत्मा ठेंषी है और इसके विपरोत पक्षका कहना हे 
कि आत्मा हेषी नहीं है| इस तरह दोके दो पक्षपात हैं। और जिसका नयपक्षपात मिट गया 
बह तस्त्ववेदी--तत्त्वश्लानी है, उसके सिद्धान्तमें आत्मा नित्य ही चिन्मात्र द्वी है ॥७३॥ 
एकस्य कर्ता न तथा परस्य 
चिति द्योहविति पक्षपातौ । 
यस्तर्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव |॥ ७४ ॥। 
अर्थ--एक पक्षका कहना है कि आत्मा कर्ता दे और इससे विरुद्ध पक्षवालेका कहना 
है कि आत्मा अकत्ता हे। इस तरह एक चेतनामे दो नयवालोंके दो पक्ष हैं। और जो पश्षपातके 
जालसे च्युत तस्‍्त्वज्ञानी हैं उनका कहना है कि इन औपाधिक भावोंका त्यागकर देखा जावे 
तो आत्मा नित्य ही चिन्मात्र है ॥9४॥ 
एकस्य सोक्ता न तथा परस्य 
चिति द्योहाविति पक्षपातों। 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातन 
स्तस्यास्ति निस्य खलु चिब्चिदेतव ॥ ७७ ॥ 


अरथे--एक नयवालेका कहना है कि आत्मा भोक्ता है और इससे इतर पश्चवालेका 
यह कहना हे कि आत्मा भोक्ता नहीं हे । इस पद्धतिसे एक ही चेतनामें दो नय माननेबालोके 
भिन्न-भिन्न तरहके दो पक्षपात है । परन्तु जो इन नयविकल्पोंके जालरूसे मुक्त हे बह तत्त्व- 
ज्ञानी है। उसका यह सिद्धान्त है कि चेतना तो नित्य चेतना ही है ।'७०॥ 
एकस्य जोचों न तथा परस्य 
चिति व्रयोदाधिति पक्षपातौ | 
यस्तस्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति निस्य खलु चिच्चिदेव )। ७६ || 


अर्थ--एक नयका यह मत है कि जीव है और अन्य नयका कहना है कि जीब नहीं 
है। इस तरह एक ही आत्मामें दो तरहके विकल्प हैं। परन्तु जिसकापक्षपात चला गया है 
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ओर तत्त्वज्ञान जिसके हो गया हे उसके सिद्धान्तके अनुकूल यह दोनों हो विकल्‍प नीचछी 
अवस्थामें हैं । परमार्थंसे आत्मा तो नित्य द्वी चिन्मात्र हे, उसका कोई काछमें विघात नहीं 
होता ॥७६॥ 
एकस्य सूक्ष्मो न तथा परस्य 
चित्ति हयोद्दाविति पक्षपातौ । 
यस्तश्यवेदी च्युतपक्षपात 
स्तस्थास्ति मिस्य खलु चिब्चिदेव || ७७ ॥। 


अर्थ--एक नयका कद्दना है कि आत्मा सूक्ष्म हे तथा अपरनयका कहना है कि सूक्ष्म 
नहीं है। इस तरह एक ही आत्मामे उभयनयोंके दो पक्षपात हैं। परन्तु जो विकल्पजालके 
पक्षपातसे मुक्त तक्त्वज्ञानी हैं उनके सिद्धान्तमे नित्य ही चेतना, चेतनामात्र ही है ॥७॥॥ 
एकस्य दहेतुने तथा परस्य 
चिति द्वयो््रविलि पक्षपातौ । 
यस्तस्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति निश्यं खलु चिच्चिदेव ॥| ७८ ॥। 


अर्थ--एक नयका कहना है कि आत्मा कारणस्वरूप हे ओर इससे भिन्न पश्षका 
कहना है कि आत्मा कारणस्थरूप नहीं हे । इस तरह एक ही आत्मामे दोनो नयोके द्वारा दो 
तरहके धर्मोका कथन किया जाता है, किन्तु जिसका [चित्त विकल्पजाछके अभावसे शान्त 
हो गया हे और इसीसे जिसे तत्त्वज्ञानकी उपलब्धि हो गई है उसका यह कहना है कि 
आत्मा निश्चयसे नित्य ही चेतनामान्र हे !७८॥ 
एकस्य कार्य न तथा परस्य 
खिति हुयो््ञाविति पक्षपातों । 
यस्तश्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्वस्यास्ति निस्य खलु चिच्चिदेव ॥ ७९ ॥ 


«५. अथ--एक पक्षका कहना है कि आत्मा कार्यभूत है और अन्यका कहना है कि आत्मा 
कायरूप नहीं है । इस तरह एक ही आत्मामे दोनों नयों द्वारा दो तरहके धर्मोका आरोप 
किया जाता दे । परन्तु जो तस्‍्वल्लानी बिकल्पजालके चक्रसे बाह्य हे उसका कहना है कि 
चेतना तो नित्य नि्चयसे चेतना ही है ।।७९॥॥ 

एकस्य भावों न तथा परस्य 
चिति द्वयोह्ाविति पक्षपातों ! 
यस्तस्‍्वबेदी ब्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति निस्य खलु विच्चिदेव ॥ ८० ॥ 


अर्थ--एक नयवाछा कहता हे कि आत्मा तो भावस्वरूप हे तब ठोक इसके विरुद्ध 
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पक्षयाला भिन्न नयका अवलरूस्बन कर “आत्मा भावरूप नहीं है! ऐसा कथन करता है। और 
जिसने समस्त विकल्पजालोंकों दूरकर शान्तताका अनुभव किया है, उसके तत्त्वज्ञानसे न 
भावरूप है ओर न अभावरूप है वह तो नित्य ही नि३्चयकर चेवनात्मक हो है ॥८०॥ 


एकस्य चैको न तथा परस्य 

खिति हयोद्»ाविति पक्ष पाती । 
यस्तर््ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति निश्य खलु चिरिचदेव ॥८१॥ 


अर्थ--एक नयका कहना है कि आत्मा एकरूप हे और एक नयका कहना है कि 
आत्मा एकरूप नहीं है । ऐसे एक ही आत्मामे उभयनय एक-अनेकरूपसे निरूपण करते हैं। 
परन्तु जिसका पक्षपात चला गया है तथा जो तत्त्वका जाननेबाला है उसके सिद्धान्तमें 
निहचयसे चेतना चेतनारूप ही हे ॥८९॥ 
एकस्य शान्तो न तथा परस्य 
चिति द्योद्ाविति पक्षपातोौ | 
यस्तस्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यार्ति निश्य खलु थिच्चितेव |८ २।। 


अर्थ--एक नयका कहना हे कि आत्मा शान्‍्त हे, इससे भिन्न नयका कद्दना हे कि 
आत्मा अशान्त है, ऐसे उमयनय एक ही आत्माका शान्त” और अश्ञान्त रूपसे कथन करते 
हैं। परन्तु जो पक्षपातके जालसे दूर हे और तत्त्वज्ञानवाला है उसका कहना है कि चित्‌ तो 
चित्रूप ही है ॥८२॥ 
एकस्य नितयो न तथा परस्य 
चिति हयोद्व विति पक्षपातौ । 
यस्तश्वघेदी च्युसपक्षपात- 
स्तस्थास्ति नित्य खलु चिथिदेव ॥॥८ ३॥। 


अर्थ--एक नयका कहना है कि आत्मा सबदेब नित्य है और इससे विरुद्ध आदेश 
करनेवाले नयका कथन हे कि आत्मा अनित्य हे । इस तरह एक ही आत्मामे दोनों नय नित्य 
और अनित्यरूपसे निरूपण करते हैं। परन्तु जिसके तत्त्वज्ञान हो गया है और जो नयॉके 
विकल्प जाछसे दूर है उसका कहना हे कि आत्मा तो आत्मा ही है, ये सब विकल्प नय- 
दृष्टिसे हैं, परमा्थंसे वस्तु सबंबिकल्पातीत है ॥८३॥ 
एकस्य वाच्यों न तथा परस्य 
चिति द्वयोह विति पक्षपातों । 


१-२ सान्त और असान्त भी पाठ पागा जाता है जिसका अर्थ अन्तसहित और अन्तरहित होता है । 
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यस्तस्‍्ववेदी ध्युतपक्ष पात- 
स्तस्यास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ।॥॥५४।। 


अर्थ--एक नयका कहना है कि आत्मा वान्य है क्योकि बाचक द्वारा इसका कथन 
होता है और अन्य नयका आदेश है कि आत्मा अबाच्य है, क्‍योंकि परमाथंसे आत्माका 
वास्तविक कथन हाब्दके अग्रोचर हे। इस तरद्द एक ही आत्मा वाच्य और अबाच्य दो 
रूपसे दोनों नयों द्वारा कहा जाता दे, परन्तु जो विकल्पजालसे णरे है तथा तत्त्वज्ञानका 
आस्वादी हे उसका कद्दना हे चित्‌-आत्मा तो विद्रप हो हे, यह विकल्प केवछ शिष्य-सम्बो- 
धनके अथ हैं ॥८४॥ 
एकस्य नाना न तथा परस्य 
चिति ह्योद्वाविति पक्षपातौ । 
यस्तत्त्ववेदी च्थु तपक्ष पात- 
स्तस्यास्ति नित्य खल्लु चिच्चिदेव ।॥८५७॥ 


अर्थ--एक नयका इस प्रकार कथन है कि आत्मा नाना हैं क्‍योंकि अनेक प्रकारसे 
उसमे नाना प्रकार के धर्सोंका कथन होता है। इससे भिन्न नयका कथन है कि आत्मा नाना 
नहीं हे क्‍योंकि अनेक प्रकारसे कथन होने पर भी वह एकरूपताको नहीं छोडता । इस तरह 
एक ही आत्मामे अनेक और एक धर्मोंका दो नयों द्वारा निरूपण किया जाता है । परन्तु 
जो बविकल्पजालसे च्युत हे तथा तत्त्वज्ञानी है उसका कहना है कि आत्मा तो चिद्रप 
ही है ॥॥८०॥ 
एकस्य घेत्यो न तथा परस्थ 
चिति द्योदाविति पक्षपातों । 
अस्तर्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्य खलु चिचिचदेव ।।८ ६।॥ 


अर्थ--एक नयका कहना है कि आत्मा चेत्य हे--जाननेके योग्य है और अपर नयका 
कद्दना है कि आत्मा इससे भिन्नरूप हे, ऐसा उभयनयोका चेत्य और अचेत्य रूपसे कथन 
होता दे । परन्तु जो विकल्प जालके फन्देसे निकल गया हे तथा तत्त्वको जानता हे वह कहता 
हे कि इन विकल्पोंको छोड़ो | वह चेतनात्मक आत्मा तो चिद्र॒प दी हे ॥८६॥ 
एकस्य दृश्यों न तथा परस्य 
चिति द्वयोदाविति पक्षपातो । 
यस्तत्त्ववंदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्य खलु चिब्चिदेव ।।८७।। 


अर्थ--एक नयका कहना दे कि आत्मा दृश्य हे क्‍योंकि अन्तमुंखाकारतया प्रतिभास- 
मान हो रहा है ओर अन्य नयका कइना है कि आत्मा दृश्य नहीं हे क्‍योंकि बह्ःपदार्थको 


(4 
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विषय करनेवाले शानका विषय नहीं हे । इस रीतिसे एक हो आत्मामें दृश्य ओर अवृश्य 
दो तरहके धर्मोंका प्रतिपादन करनेवाले दो नय हैं। किन्तु जिसको तत्त्वज्ञानदृष्टिसे यह 
बिकल्पजाल छिलन्न-भिन्न हो गया है उसका कहना है कि आत्मा तो आत्मा हद्वी हे ॥८॥। 
एकस्य वेशो न तथा परस्य 
खिति दयोह विति पक्षपातौ । 
यस्तरस्‍्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्वस्यास्ति निश्य खल्लु चिच्चिदेव ॥।८८॥। 
अर्थ--एक नयका कहना दे कि आत्मा वेद्य है, क्‍योंकि स्वस वेदनका बिषय है और 
इससे भिन्न लयका कहना है कि आत्मा वेद नहीं है । ऐसे एक ही आत्माको वेद्य और 
अवेद्यरूपसे निरूपित करनेवाले दो नय हैं | परन्तु जो बिकल्पजालसे प्रथक्‌ है और तस्त्व- 
झशञानके मधुर स्वादका अनुभवी दे बहू कहता हे कि इन बविकल्पोकों छोड़ो, आत्मा तो 
आत्मा हो हे ॥८८॥ 
एकस्य मातो न तथा परस्य 
चखिति ह्योष्टाविति पक्षपातौ । 
बस्तस्ववेंदा च्युतपक्षपात- 
स्तस्यार्ति नित्य खलु चिहितेख ॥॥८९॥ 


अथे- एक नयका कद्दना है कि आत्मा भात है अर्थात्‌ पत्यक्षमासमान है और अन्य 
नयका कहना हे कि आत्मा भात नहीं है अर्थात्‌ प्रत्यक्षमासमान नहीं है। ऐसे दो नयों 
द्वारा दो तरहका भात-अभात कथन होता दे । परन्तु जो महान पुरुष इस बिकल्पजाछके 
चक्रसे छूट गया है और ताक्ष्विक शान वाला है उसका यह कहना दे कि चिदू चिद्रप ही 
है ॥८५०॥ 
बसनन्‍्ततिलकाछन्द 
स्वेच्छासमुच्छकदनस्प विकल्प जाऊछा- 
मेत व्यतोत्य महतीं नयपक्षकक्षास्‌ । 
अन्तवहि समरसेकरसस्वमाय 
स्व भाजमेकमुपयास्य नु मृतिसात्रस्‌ ॥॥९०॥॥ 


अर्थ-- तक्त्वज्ञानी पुरुष, जिसमें स्वेच्छासे समनन्‍्तात्‌ नाना भ्रकारके विकल्पजाल 
डदित हो रहे हैं ऐसी विशाल नयपक्षरूपी अटवीको लाँधचकर भीतर और बाद्वर एक वीतराग 
हि ही जिसका स्वभाव है ऐसे अनुभूतिमात्र अद्वितीय निजमाबको प्राप्त होता 
॥ ९० ॥ 
रथोद्धताछन्द 
इम्ज्रजाकमिद्मेवमुण्छछत्‌ 
पुष्छकोजयक विकल्पवीचिमि । 
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अरब बिस्फुरणमेंव तत्क्षण 
कृष्स्नमस्यति तदृध्मि चिन्मह )॥९१॥ 


अधे--तस्त्वज्ञानी मतुष्य ऐसा विचार करता हे कि में चिन्मात्र बह तेज हूँ कि जिसकी 
चमक उठते हुए बहुत भारी विकल्पोंकी परम्परासे सुशोमित इस प्रकारके इस समस्त इन्द्र- 
जाछको तत्काल नष्ट कर देती है ॥ 

भावा्थ--स्वाथ और पराथके भेदसे ज्ञानके दो भेद है| इनमे मति, अवधि, सनः- 
पर्याय और केवर्ल' ये चार ज्ञान स्वार्थ ही हैं अर्थात्‌ इनका प्रयोजन स्वकीय अज्ञानका 
अपहरण करना ही है । और श्रतज्ञान स्वार्थ भी हे तथा पराथे भी। परार्थका अथ अन्यके 
अश्ञान-तिमिरको दूर करना है। भय इसी पराथे श्रुतन्नानके विकल्प हैं। आचार्थोने परकोय 
अज्ञानको दूर फरनेके लिये नाना प्रकारसे त्रस्तुधरमोका प्रतिपादन किया है। वस्तुधमंके प्रति- 
वाइनकी इसी पद्धतिमे आचायने बद्ध-अबद्ध, मूढ-अमूढ, रागी-विरागी, दृषी-अद्वथी, कर्ता- 
अकर्ता, भोक्ता-अभोक्ता, जीव-अजीब, सूक्ष्म-स्थूठ, कारण अकारण, कार्य-अकाय्य, भाव- 
अभाव, एक-अतनेक, सान्त-असान्‍्त, नित्य-अनित्य, वाच्य-अवान्य, नाना-अनाना, चेत्य- 
अचेत्य, दृश्य-अदृश्य, वेद्य अवेध, और भात-अभात ये नयपक्ष दिखलाये है। नय, वस्तु- 
स्वरूपको समझने ओर समझानेका एक साधन मात्र हे, वस्तु नहीं है, वस्तु तो नयपक्षोके 
विकल्पसे दूर है । इसलिये तक्त्वज्ञानी मनुष्य इन नयपक्षोको, जो कि एक बडी अटबांके 
समान हैं, उल्लब्कर शुद्ध स्वभावकी द्वी शरणको प्राप्त होता है । उस शुद्ध स्वभावकी शरणको 
प्राप्त करनेके लिये ज्ञानो जीव निरन्तर ऐपा चिन्तन करता है ,क्ि मे तो चिन्मात्र तेजका 
बह पुञुज हूँ जिसकी एक ही कोंद नयपक्षोके आश्रयसे उठने वाले नाना विकल्पोंके 
इन्द्रजालको तत्काल नष्ट कर देती हे। इस प्रकारके चिन्तनसे ज्ञानी जीव स्वोय स्वभावफकों 
प्राप्त होता है ॥९१॥ 


आगे पक्षातिक्रान्त पुरुषका कया स्वरूप है ? प्रहो दिखाते है-- 
दोह्द वि णयाण भणिय जाणहइ णवरिं तु समयपडिबद्धो । 
ण दु णयपक्ख गिहूृदि किचि वि णयपक्‍्खपरिद्दीणों ॥१४३॥ 


अर्थ--शुद्ध आत्मस्वरूपमे लीन रहने वाला जो पुरुष दोनो नयोंके कथनको जानता 
तो हे किसी नयपक्षकों प्रहण नहीं करता हे वही नयपक्षसे रहित हे अर्थात्‌ पक्षाति- 
क्रान्त है | 

विशेषार्थ--जिस प्रकार केवल्ली भगवान्‌ विश्वके साक्षीमूत अर्थात्‌ समस्त पदार्थोंके 
शाता होनेसे श्र॒तज्ञानके अबयवभूत व्यवह्दाररय और निःचयनयके पक्षका केवल स्वरूप 
जानते हैं परन्तु किसी भी नयपक्षकों ग्रहण नहीं करते, क्योंकि केवली भगवान्‌ निरन्तर 
उद्यरूप स्वभाविक निर्मिंल सकल केघरूझान स्वभाववाले हैं, इसीलिये नित्य हो अपने 
आप विज्ञानघनस्थभाव हैं और इसीसे भ्रुतज्ञानकी भूमिकासे अतिक्रान्त होनेके कारण 
समस्त नयपक्षोंके अद्दण करलेसे दूर हैं । इसी प्रकार जो श्रुतज्ञानी हैं वे भी श्रुवज्ञानके अबयब- 
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भूत व्यवद्दार ओर नि३चयनयके पक्षको केवल जानते हैं, किसी नयपक्षकों अ्रहण.नहीं करते । 
यद्यपि उनके श्रुतक्ञानावरणकमके क्षयोपशमसे जायमान श्रुतञानात्मक ब्कल्प उठते हैं परन्तु 
परपदार्थोंके प्रहण-व्षयक उत्सुकताके दूर हो जानेसे वे उन विकल्पोंकी ओर छरूक्ष्य नहीं 
देते । श्रुतज्ञानी नयपक्षक ग्रहण नहीं करते, इसका कारण यह है कि वे अत्यन्त तीषण दृष्टिसे 
गृहीत-निरुपाधि, नित्योदित एब चैतन्यमय शुद्ध आत्मस्वरूपमें प्रतिबद्ध दहोनेके कारण उस 
काछसें अपने आप विज्ञानधनस्वरूप हो रहे हैं तथा श्रुतज्ानात्मक समस्त अन्तर्जल्प और 
बहिजलल्‍्परूप समस्त ब्रिकल्पोकों भूमिकासे परे होनेके कारण समस्त नयपक्षके परिग्रहसे 
दूरीभूत हैं। निश्चयसे ऐसा श्रुतज्ञानी समस्त विकल्पोंसे अत्यन्त परे है, वही परमात्मा है, 
वही ज्ञानात्मा है, प्रत्यग्ज्योतिस्बरूप भो वही है, आत्मख्यातिस्वरूप भी बी हैं. और बही 
अनुभूतिमात्र समयसार दे । यहाँ कददनेका यह तातपये हे कि जैसे केबली भगवान सब 
नयोंके ज्ञाता-द्रष्टा हैं, परन्तु मोहका अभाव होनेसे किसी भी पश्षको ग्रहण नहीं करते, केबल 
उनके दिव्यज्ञानमे सम्पूर्ण पदार्थ अनायास प्रकाशित हो रहे हैं। ऐसे ही श्रवज्ञानी भी जब 
वस्तुस्वरूपका सवनयपक्षका त्यागकर शुद्धरूपसे अजुभवता हे तब नयपकका ज्ञाता ही है। 
सम्यर्दृष्टि जीव सविकल्पदशामे भी एक नयपक्षकों ग्रहण नहीं करता दे । यदि सबंथा एक 
पक्षकों प्रहण करे तो भिथ्यादृष्टि हो जावे, क्योंकि वस्तु अनन्त धमोत्मक है, न तो सर्वथा 
नित्य हें और न स्ंथा अनित्य हे किन्तु नित्यानित्यात्मक है, जो कि प्रमाणका विषय हे । 
अतः श्रुतज्ञानी भी यथाथ वस्तुका अवगमन करनेसे नयपक्षरह्ित ही दे ॥१४३॥ 
आगे श्रुतज्ञानी जेसा अनुभव कस्ता दे बह कलशाके द्वारा दिख्वलाते है-- 


स्वागताछन्द 
चित्स्वभावभरमावितभावा5 भावभावपरमार्थतये कम्‌ । 
भ्रन्धपद्ध तिमपास्य समसस्‍्ता चेतये समयसारमपारमस्‌ ॥५१॥। 
अर्थ--श्रतज्ञानी जीव ऐसा अनुभव करता है कि मैं समस्त बन्धपद्धतिकों त्यागकर 
उस अपार समयसारका अनुभव करता हूँ जो चेतन्यस्व्रभावके समूह हो में होनेवाले भाव-- 
उत्पाद, अभाव--व्यय और भाव--प्रोग्यकी परमाथेतासे एक है । 


भावारथ--यद्यपि उत्पाद-व्यय-प्रोव्यके कारण समयसारमे त्रिरूपता आती हे, परन्तु 
वह उत्पादादिकका त्रिक एक चेतन्यस्वभावमे होता हे, इसलिये समयसारकी एकरूपता, 
खण्डित नहीं होती ॥९२॥ 


आगे पक्षातिक्रान्त ही समयसार है, यह स्थित हुआ, यही दिखाते हैं-- 
सम्मद्सण-णाणं एदं लद्ददि त्ति णवरि ववर्देसं 
सव्यणयपक्खरद्दिदों भणिदों जो सो समयसारोी ॥१४४॥ 


अर्भ--जो सम्पूर्ण जयप्क्षसे रहित हे बही समयसार कह्दा गया है | विशेषता यह है 
कि यह समयसार सम्यर्दशन और सम्यग्ज्ञान इस नामको भ्राप्त होता है । 
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विशेधाध--समस्त नयपक्षोंके द्वारा अक्षणण होनेके कारण जिसमें समस्त बिकल्पोंका 
न्‍्यापार विश्ञान्त हो चुका हे, ऐसा जो आत्माका परिणाम है बही समयसार हे | यह समय- 
सार एक होकर भी सम्यग्द्शन और सम्यर्ज्ञान इस संज्ञाको प्राप्त होता है, क्‍योंकि प्रथम 
ही अ्रतशञानके बरसे ज्ञानस्वभाव आत्माका निश्चयकर तदनन्तर शुद्धात्मतस्वकी अनुभूतिके 
लिये परस्याति-परद्वव्यानुभूतिके कारणभूत समस्त इन्द्रिय और मन सम्बन्धी बुद्धिको 
तिरस्छृत कर जिसने मतिज्नानतक््वको आत्माके सम्मुख किया हे तथा नानाप्रकारके नयपक्षोंके 
आडस्बन द्वारा अनेक विकल्पोंसे आकुलता उत्पन्न करने वाली श्रतज्ञानरूप बुद्धिको भी गौण- 
कर जो श्रुतज्ञानके तस्वको भी आत्माभिमुख करता हुआ जो अत्यन्त निर्विकल्प हो गया हे, 
ऐसा आत्मा हो स्वभावसे शीघ्र प्रकट होनेवाले, आदि, भध्य ओर अन्तसे विमुक्त, 
आकुछतारदहित, एक होनेपर भी समस्त विश्वके ऊपर तैरते हुएके समान स्थित, अखण्ड 
प्रतिभाससे सहित, बिज्ञान-झ्ान तथा परमात्मास्वरूप समयसारको प्राप्त करता हुआ सम्यक्‌ 
प्रकारसे देखा जाता हैं--श्रद्धान किया जाता है तथा जाना जाता है | इसलिये जो सम्यरदशन 
ओर सम्यरज्ञान हे वह समयसार ही दे ॥१४७॥ 


अब इसी भावको कलशकाणव्योंके द्वारा प्रकट करते हैं-- 
शार्दूलविक्रीडितछन्द 


श्ाक्रामश्रविकल्प भावमचल पक्षेनयामां बिना 

सारो य समयस्य भाति निश्ठतेरास्वाद्मम्नन स्वयस्‌ । 
विज्ञानेकरस स एप मगवास्पुण्य पुराण पुमान्‌ 

ज्ञान दशनमप्यय किमथवा यस्किख्नेको5प्ययम्‌ ॥९३॥ 


अथे--नयोंके पक्षके विना अविनाशी, अविकल्पभावको प्राप्त, निर्चल, मनुष्योंके 
द्वारा स्वयं अनुभषमें आनेवाला त्था विज्ञानस्वरूप एकरससे युक्त जो यह समयप्तार 
सुशोभित दो रद्दा है वद्दी यह भगवान्‌ दे, बद्दी सनातन पुण्यपुरुष हे, उसे चाह्दे ज्ञान कह्दो, 
00 हे कहो, अथवा जो चाद्दो सो कद्दो, वह एक ही इन सब शब्दोंसे व्यपदेशकां प्राप्त 

ताहे। 

आवार्थ--यहाँ आत्माकी शुद्धपरिणतिरूप उस समयसारकी महिमा गाई गई है 
जिप्तमें नयोंका पक्ष छूट जानेसे स्थायी अविकल्पदशाकी प्राप्ति हो जाती हे, बिकल्पजालसे 
रहित, निशचल, मनुष्योंको जिसका अनुभव स्वयं होने लगता है, तथा जिसमें रागादिविकारी 
भावोंकी पुट निकल जानेसे एक ज्ञानरूप रस ही शेष रद जाता है। इसी समयसारको भगवान्‌ 
कहते हैं, यही पुण्य पुराणपुरुष अथौत्‌ परमात्मा कहलाता है, गुण और गुणीमें अभेद दृष्टि 
होनेसे इसे ही ज्ञान कद्दते हैं, द्शन क्दते हैं, अथवा सुख तथा बोर्य॑ आदिकी प्रधानतसे 
जिस गुणरूप कहना चाहें, कद सकते हैं। इस तरह नामोंकी बिभिन्नता होनेपर भी यह प्रति- 
पायरूपसे एक ही है ॥९१॥ 


२-१४४ ] कतुँ-कर्माधिकार श्५७ 
शावलविक्रो डितछन्व 


दूर मूरिविकल्पजालगहने जआ्ञम्यज्ञिजौघाच्युतो 

दूरादेव विवेकनिम्ननमनाश्षीतों निजौधं क्लात्‌ । 
विज्ञानिकरसस्तदेकरसिनामास्मानमात्मा हर- 

झआास्मन्येब सदा गतानुगततामायाध्यम्म तोयबत्‌ ॥९४॥ 


अर्थे---यह आत्मा अपने गुणोंके समूहसे च्युत हो बहुत भारी बिकल्पोंके जालरूपी 
वनमें दूरतक भ्रमण कर रहा था--भटक रहा था, सो विवेकरूपी नोचले मागमें गमन 
करनेसे बरूपूबक बड़ी दूरसे छाकर पुनः अपने गुणोंके समूहमे मिला दिया गया है, इसमे 
एकविज्ञानरस छ्वी शेष रह गया दे, यह एक विज्ञानरूपी रसके रसिक मनुष्योंकी आत्माको 
हरण करता है तथा जलके समान सदा आत्मामें ही छीनताको प्राप्त द्वोता है । 


सावार्थ--जब यद्द आत्मा मोहके वशीभूत हो अपने चित्पिण्डसे च्युत होकर बहुत 
प्रकार विकल्पजालके वनमे भ्रमण करने छगा तब उस विज्ञानरसके जो रसिक थे उन्होंने 
विवेकरूप निम्नमार्गसे छाकर बलपूवक अपने चित्पिण्डमे ही मिला दिया। जैसे समुद्रका 
जो जल वाधष्पादि द्वारा मेध बनकर इतस्ततः बरसता है । पहचात्‌ वही जल निम्नगामिनी 
नदियोके द्वारा अन्तमे समुद्रका समुद्रमे मिल जाता है । ऐसे ही आत्माकी परिणति मोहकर्मके 
विपाकसे रागह्वेष द्वारा निखिल परपदार्थोंमें फैल जातो दे और जब मोहका अन्त हो जाता 
है तब भेदक्लानके बलसे परसे विरक्त हो अपने ही चित्पिण्डमें मिल जाती है ।।९७॥ 


अनुष्टुप्छन्द 
विकल्पक पर कर्ता विकस्प कस केवछम । 
न जासु कतृकमंत्थ सविकल्पस्थ नइयति ॥९५॥ 


अर्थ--विकल्प फरनेवाला केवल कतो डे, ओर विकल्प केवल कम है। विकल्पसद्वित 
सनुष्यका कठंकसमंभाव कभी नष्ट नहीं होता । 


भावार्ें--स्वभावसे आत्मा ज्ञायक दे, मोही, या रागी, हृषी नहीं है | परन्तु अनादि- 
कालसे इसके ज्ञानके साथ जो मोहकी पुट छग रही है उसके प्रभावसे यह नानाप्रकारफे 
विकल्प उठाकर उनका कर्ता बन रहा हे तथा वे ही विकल्प इसके कम हो रहे हैं। जब 
ज्ञानसे मोहकी पुट दूर द्वो तब इसका कठे-कम भाव नष्ट हो । इसीलिये कद्दा गया हे कि मोहके 
सदयसे जिसकी आत्मामे नाना विकल्प उठ रहे हैं उसका कठृ-कमंभाब कभी नष्ट नहीं 
होता ॥«५॥ 


रथोद्धताउन्द 
य करोति स॒ करोति केवल यस्तु वेंसि स तु वेशि केवलम्‌ । 
यू. करोति न हि वेशि स क्वचिद्‌ बस्तु वेज्ष न करोति स क्वचित्‌ ॥९६॥ 


श्थ्ट समयसार [ २६१४४ 


अर्थ--जो करता है घह केवल करता ही है, ओर जो जानता है वह केवछ जानता 
हो है। जो करता है बह कट्दीं जानता नहीं है और जो जानता दै बह कहीं करता नहीं है । 
भावाथं--यहाँ आत्माकी शुद्ध दशा तथा मोहमिश्रित अशुद्धदशाका युगपत्‌ बर्णन किया 
गया दे । आत्माको शुद्ध दशा वह है जिससे मोहका प्रभाव बहिभूंत हो गया है । और अखुद्ध 
दशा वह है जिसमे मोहका प्रभाव सबलित है । आत्मा स्वभावसे ज्ञायक ही है कतां नहीं, 
उसमे जो कर्दृत्वका भाव आता दे बह मोहनिमित्तक ही है | इसीलिये यहॉपर कहा गया है 
कि जो करता है वह करता ही है, जानता नहीं हे अर्थात्‌ मोहमिश्रित दशा कदठृत्वका अहकार 
ही छाती है, पदार्थको जानती नहीं हे। जो जानता है वह जानता ही है करता नहीं है अर्थात्‌ 
शुद्ध दशामें कर्ठेस्वका भाव निकछ जाता है, केवल ज्ञायकभाव शेष रह जाता हे ॥९६॥ 
इन्द्रवद्चाछन्द 
ज्प्ति करोती न हि भासत5न्तनप्ती करोतिश्व न भासतेडन्त । 
ज्षप्ति करोतिश्र ततो विभिन्‍ने ज्ञाता न क्तंति तत स्थित च ॥९७॥ 


अथं--जाननेरूप जो क्रिया है वह करनेरूप क्रियाके अन्तः मे भासमान नहीं होती 
है और जो करनेरूप क्रिया हे वह जाननेरूप क्रियाके मध्यमे प्रतिभासमान नही होती है, 
क्योंकि करोति और ज्ञप्ति क्रियाएँ भिन्न-भिन्न हे । इससे यह सिद्धान्त निश्चित हुआ कि जो 
ज्ञाता दे वद कतो नहीं हे । 
भावाशं--यहू जीव अनादिकाछसे मोहमिश्रितद्शाका अनुभव कर रहा है अथोत्‌ 
इस जीवकी ज्ञानधारा अनादिकालसे मोहधारासे मिश्रित हो रही है । ज्ञानवाराका कार्य 
पदार्थको जानना है और मोहधाराका काय आत्माको परका कती-धर्ता बनाकर उनसे इष्टा- 
निष्टबुद्धि उत्पन्न करना हे । यहाँ इन दोनो धाराओंका प्रथक-मथक्‌ कार्य बताया गया है 
अथौत्‌ ज्ञानधाराका कार्य जां जानना है उसमे मोहधाराका कार्य जो करुत्वका भाव हे 
बह नहीं हे और मोदहधाराके कायमे ज्ञानधाराका काय नहीं है। सम्यरज्ञानी जीव इन दोनों 
धाराओंके अन्तरको समझता है, इसलिये वह पदार्थका ज्ञाता तो होता है परन्तु कर्ता नहीं 
हीता ॥॥९.७॥ 
शार्दलविक्रोडितछन्द 
कर्ता कमणि नार्ति नास्ति नियत कर्मापि तत्कतारि 
इन्द्र विप्रतिषिध्यते यदि तदा का कतृकमस्थिति । 
ज्ञाता ज्ञातरि कम कमंणि सदा व्यक्तेति वस्तुस्थिति- 
नेपथ्ये बत नानटोति रमसान्मोहस्तथाप्येष किम ।९८॥ 

.. अर्थ--निशचयसे कतो कममें नहीं दे ओर कम भी कतामे नहीं है। जब कर्ता और 
कर्म इस ट्वेतका द्वी निषेध किया जाता हे तब कतों और कमंकी क्या स्थिति रह जाती हे १ 
ज्ञाता ज्ञातामे रहता है ओर कर्म कममें रहता हे, यह सदासे वस्तुकी मर्यादा स्पष्ट है। फिर 
भो यह मोड प्ररदाके भीतर वेगसे क्‍यों अतिशय नृत्य फर रहा है, यह खेदका विषय हे । 


२-१४४ ] कतु-कर्माधिकार १५९ 


भावार्थ--ज्ञाता ज्ञेयको जानता है” यहाँ ज्ञाता कर्ता है और ज्ञय कम हे । जब वस्तु- 
स्वरूपकी अपेक्षा विचार किया जाता हे तब ज्ञाता ज्ञाता ही रहता हे, ज्ञेयरूप नहीं हो जाता 
और ज्ञेय ज्ेय ही रहता है, ज्ञातारूप नहीं हो जाता, मात्र ज्ञाताके ल्लानगुणकी स्वच्छतासे 
ज्ञेय उसमें प्रतिभासमान होता हे, धंद्प नहीं हो जाता । यह ज्ञाता और ज्ञेय अथवा कतों 
और कम क्री व्यवस्था है। इच्छापूबंक पदार्थों जाननेका विकल्प तभी तक बनता है जब 
तक इन्छाके जनक सोहकमका विपाक विद्यमान रहता हैं । मोहकों विपाकदशा समाप्त होने- 
पर “कौन ज्ञाता हे कोन ज्ञेय है! यह्‌ विकल्प अपने आप शान्त हो जाता हे । जब यह विकल्प 
ही मिट गया तब कता और कमको स्थिति भी स्वय॒ मिट गई। इस तरह बस्तुस्वरूपकी 
यह मर्यादा अत्यन्त स्पष्ट हें कि ज्ञाता ज्ञातामे ही रहता है और कम कमंमे ही रहता दे 
अर्थात्‌ ज्ञेय ज्ञेयमे ही रहता है । परन्तु यह अनादिकालीन मोह परदाके भीतर अपना नाट्य 
दिखलाकर लोगोको मुग्ध कर रहा है, यह खेदकी बात है । अत्यन्त स्पष्ट बस्तुस्वरूपको छोग 
मोहके वञ न समझ सके, यह खेदका विषय हे ही ॥९८॥ 

अथवा मोह भर ही नृत्य करता रहे तो भी वस्तुका <वरूप यथावस्थ रहता है, यही 
कलशा द्वारा कहते है-- 

मन्वाक्रान्ताछन्द 
कर्ता कर्ता भवति न यथा कम कर्मापि नेव 
ज्ञान ज्ञान भव'त च यथा पुदूगल पुदृंगछो5पि । 
ज्ञानज्योतिज्वछितम चल व्यक्तमन्तस्तथोच्चे- 
दशिचच्छकतीनां निकरमरतो5ध्यन्तगम्भीरमततस ॥९९॥ 

अथं--जिसके अन्तस्तलमे चैतन्यशक्तियोंके समूहके भारसे देदीप्यमान, अविनाशी, 
उत्कृष्ट तथा अत्यन्त गंभीर यह ज्ञानज्योति प्रकट हो चुको है कि जिसके प्रभावसे कर्ता कर्ता 
नहीं रहता, कम कर्म नहीं रहता, ज्ञान ज्ञान दी ड्लो जाता हे और पुदूगल |पुदूगल हदवी हो 
जाता है । 

भावाथं--आचाय कहते हैं कि मोह भले ही परदाके अन्दर अपना नाट्य दिखलाता 
रहे तो भी हमारे हृदयमे वह उत्कृष्ट ज्ञानज्योति प्रकट हो गई है जो अतिशय देदीप्यमान 
हे, अविनाशी है, तथा अत्यन्त गम्भीर हे । यह ज्ञानज्योति कहीं बाहरसे नहीं आई हे, किन्तु 
हमारो ही चेतन्यशक्तियोंके :भारसे अपने आप प्रकट हुई है। इस ज्ञानज्योतिके प्रकाशमें 
कतो करता नहीं रह गया हे और कमे कर्म नहीं रह गया है अथौत्‌ कलंकमंका भाव समाप्त 
हो गया हे--ज्नाता-ज्लेयका विकल्प विछीन हो गया है, अब ज्ञान ज्ञानरूप ही रह गया है 
ओर पुदूगछ पुदूगलछरूप ही ॥९९॥ 

इस प्रकार जीव और अज्ञीब कतों और' कमका वेष छोड़कर बाहर निकल गये । 

इस प्रकार श्री कुस्दकुम्दाचार्य प्रणीत समयप्राभतके 
कर्तुकर्माधिका रका प्रवचन समाप्त हुआ ॥॥ २॥ 
् 


३ पुण्यपापाधिकार 


अब एक ही कर्म दो पात्र बनकर पुण्य और पापके रूपसे प्रवेश करते दैँ-- 
ब्रुतविरूस्बितछन्द 
सदथ कस शुभाशुममसेदतों 
द्वितयर्शां गतमैक्यमुपानयन्‌ । 
स्छपितनिम रमोहरजा भय 
स्वयमुदेश्यववोधसुधाप्छव ॥॥१००॥। 


अर्थ--तद्नन्तर कर्दूकमंका सम्यक्‌ प्रकारसे निर्णय होनेपर जो शुभ-अशुभके भेदसे 
दिरूपताको भ्राप्त हुए कमंको एकत्व भ्राप्त करा रहा हे तथा जिसने बहुत भारो मोइरूपी धूलिको 
नष्ट कर दिया है, ऐसा सम्यरज्ञानरूपो अमृतका प्रवाह अपने आप प्रकट द्वोता है । 


भावार्थ--कर्ठकर्माधिकारमें निरूपित पद्धतिके अनुसार जब इस जीवको सम्यक्‌ 
प्रकारसे कर्ता और करमंका निर्णय हो चुकता हे तब इसके हृदयमे सम्यग्ज्ञानरूपी अम्ृतका 
झरना स्वयमेब फूट पड़ता है| वह अम्ृतका झरना शुभाशुभके भेद्से ह्विरूपताको प्राप्त हुए 
कर्मको एकत्य याप्त कराता है अर्थात्‌ बतलछाता है कि कम दो नहीं हैं. किन्तु एक ही हे तथा 
मोहरूपी जो बहुत भारी घूलि उठ रही थी उसे शान्त कर देता है ॥१००॥ 


आगे वृष्टान्तफे द्वारा पुण्य और पापकी एकरूपता सिद्ध करते हैं-- 


सन्वाक़ान्ताछन्द 
एको दूरास्यअ्षति मदिरां ब्राह्मणत्थामिमाना- 
दुन्‍्य छझूद्र स्वयमहमिति स्‍्नाति नित्य तयेव । 
हावप्येतो युगपदुदराज्षिगतो शूृत्निकाया. 
झूदो साक्षादथ व चरतो जातिमेदआमेण ॥१०१॥ 


अर्थ--एक श्रुद्राक उदरसे एकसाथ दो पुत्र उत्पन्न हुए। उनमेंसे एक पुत्रका पोषण 
आह्वाणीने किया ओर एक पुत्र शुद्राके घर ही पुष्ट भा । जिसका पोषण ब्राद्मणीने किया था 
बह अपने आपको ब्राह्मण मानकर सदिरिको दूरसे दी छोड़ता है अर्थात्‌ उसका स्पर्श भी 
नहीं करता। ओर दूसरा पुत्र में तो शूद्र हं' ऐसा मानकर उस मदिरिसे ही नित्य स्नान करता 
हे अर्थात्‌ उसके सेवनमें डसे किसी प्रकारका सकोच नहीं हे। परमार्थदृष्टिसे देखा जावे तो 
दोनों पुत्र शूद्राके उदरसे एक साथ निकले हैं, इसडिये साक्षात्‌ शूद्र दी हैं, जातिभेदके अमसे 
वे उस प्रकारका आचरण करते हैं। 
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भावा्थ--विभावपरिणतिसे जो कर्म आतः है वह दो प्रकारका दृष्टिगोचर होने 
छगता हे--एक पुण्यरूप और दूसरा पापरूप | पुण्यकमं श्रशस्त हैँ ओर पापकर्म अप्रशस्त 
है| एक सासारिक सुखका कारण हे और दूसरा सांसारिक दुःखका कारण हे। परन्तु 
परमाथदृष्टिसे विचार करनेपर दोनों विभावपरिणतिके काय होनेसे ससारबन्धन ह्वी के 
कारण हैं । इसीलिये विवेकी जीव दोनोंको एक समझता है ॥१०१॥ 


आगे शुभाशुभकर्मके स्वभावका वर्णन करते हैं-- 


कम्ममसुहं कुसील सुहकम्म चावि जाण व सुसील॑ । 
कह त होदि सुसील जं ससार पवेसेदि ॥१४५॥। 


अथ--कितने द्वी लाग कहते है कि अशुभकमका कुत्सित स्वभाववाला और शुभ- 
९ ० अर अत हु 
कमको उत्तम स्वभाववाला जानो । परन्तु जा ग्राणीको ससारमे प्रविष्ट कराता हूं वह सुशीछ 
कसे हा सकता हूँ 


विशेषार्थ--कितने ही मद्दानुभावोका कहना है कि यद्यपि कर्म एक हैं तो भी शुभ 
ओर अशुभके भदस बह्द दो प्रकारका हे क्योकि दोनोंमे कारणभेद, स्वभावभेद, अनुमवभेद 
ओर आशभ्रयभेद देखा जाता हे | जो इस प्रकार हे--शुभकर्ंकी उत्पत्तिमें जीवके शुभ 
परिणाम निमित्त दे और अश्युभकममे जीबक अशुभ परिणाम निमित्त हैं ।इसतरद्द ढोनोमे 
कारणभेद ह। झुभकर्म शुभपुद्गछपरिणाममय दे और अज्जुभकर्म अशुभपुद्‌गलपरिणाम- 
मय हं । इस तरह दोनोंमे स्वभावभेद है । शुभकसका पाक शुभरूप होता हे--सुखदायक होता 
हैं ओर अशुभकर्मका फल अशुभरूप होता हं--दुःखदायक होता हे । इस तरह दोनोंमे 
अनुभवभेद है। ओर शुभकम मोक्षमार्गके आश्रित हे तथा अशुभकम बन्धमागके आश्रित 
हूँ । इसलिये दोनोमे आश्रयभेद है । 


परन्तु उन महानुभावोंका यह पक्ष प्रतिपक्षसे सहित द-विरोधयुक्त हैं। यही दिखाते 
है--जीवपरिणाम चाहे शुभ हो, चाहे अशुभ हो, दोनों ही केवछ अज्ञानमय होनेसे एक हैं । 
इस तरह दोनोमे एकपन होनेसे शुभ-अशुभकम कि कारणोमें भेद नहीं रहा, अतः कर्म एक 
है। पुदूगलपरिणाम चाद्दे शुभ हो, चाददे अशुभ हो, दोनों दी केवछ पुदूगलमय है। इस तरह 
दोनोमे एकपन द्वोनेसे स्वभावमें भेद नहीं रहा, अतः कम एक दे। कमका पाक चाहे शुभ हो, 
चाददे अशुभ द्वो, दोनों ही केवछ पुदूगछमय हैं। इस तरद्द दोनोंमे एकपन द्ोनेसे अनुभवमें 
भेद नहीं रहा, अतः कम एक है। मोक्षमार्ग शुभ दे ओर बन्धमाग अशुभ है। तथा 
मोक्षमाग केबल जीबमय है और बन्धमाग केबल पुदूगलमय है, इसलिये दोनों अनेक हैं-- 
प्रथकू-प्रथक हैं। इस तरह दोनोंमें अनेकपन होनेपर भी कम केवछ पुद्गछमय बन्धमा्गके 
आश्नित है | इसलिये शुभाशुभ कमका एक ही आश्रय होनेसे कर्म एक है । 

२१ 
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इसी बातको कछशामे स्पष्ट करते है-- 
उपजातिछन्द 
देतुस्वभावानु भवाश्रयाणा 
सदाष्यभेदान्नहि कर्मभेद । 
तद्बन्धमार्गा अितमेकसिष्ट 
स्वय समस्त खल़ बन्धहेतु ॥१०२।॥ 
अथ--हेतु, स्वभाव, अनुभव और आश्रय इन चारोकी अभिन्नतासे कममें मिन्नता 
नहीं है। बन्धमार्गके आश्रयसे वह कर्म एक ही प्रकारका माना गया है क्‍योंकि चाहे शुभ- 
कम हो, चाहे अशुभकम हो, सब प्रकारका कर्म निउचयसे स्वय ही बन्धका कारण है ॥ 
भावाथ--शुभ और अशुभ दोनो प्रकारके कर्मोके द्ेतु, स्वभाव, अनुभव और आश्रयमें 
भेद नहीं है, इसलिये कर्मोमे शुभाशुभका भेद नहीं है। किन्तु दानों ही कम बन्धमागके 
आश्रित होनेसे एक ही हैं ॥१०२॥ 
अब दोनो प्रकारके कर्म समानरूपसे बन्धके कारण हैं, यह सिद्ध करते हैं-- 
सौवण्णिय पि णियल बधदि कालायस पि जह पुरिस | 
बधदि एवं जीव सुहमसुह वा कद कम्म || १४६ ॥। 
अर्थ--जैसे छोहेकी बेडी पुरुषकों बाँधती है वेसे ही सुवर्णकी बडी भी पुरुषको बॉधती 
हे । इमी पद्धतिसे चाहे शुभकर्म किया हो, चाहे अशुभ कर्म किया हो, दोनो ही कर्म पुरुषको 
बाँधते हैं| 
विशेषार्थ--चाहे शुभकम हो, चाहे अश्ुभकर्म हां, विना किसी भेढके बन्धपनकी 
अविशेषतासे पुरुषका बॉघते है । जसे सुबण और लछाहेकी बडी ॥१४६॥ 
अब दोनो प्रकारके कर्मोका प्रतिषेघ करते है-- 
तक्षा दु कुसीलेहि य राय मा कुणह मा व संसग्ग । 
साधीणो हि बिणासो कुसीलससग्गरायेण ॥१४७॥ 
| अर्थ--इसलिये उन दोनों कुशीछोसे न राग करो और न संसग करो, क्योंकि कुशीलके 
संसर्ग और रागसे बिनाश स्वाघीन हे, अथौत्‌ बिनाह होना निश्चित है । 
५ विशेषार्थ-कुशील जो शुभ-अश्युभ कर्म हे उनके साथ न तो राग करो और न उनका 
संसगें करो, क्‍योंकि कुशीलके साथ राग ओर ससग करनेसे विनाश निश्चित होता दे । 


जिस प्रकार कुशीलह्वस्तिनीरूपी कुट्टिनी चाहे मनोरमा हो, चाहे अमनोरमा, दोनों प्रकारकी 
कुट्टनियोंका राग और संसर्ग हाथीके बन्धका कारण है. उसी प्रकार कुशीउ कर्म चाद्दे झुभ 
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हो, चाहे अशुभ हो, दोनों प्रकारके कर्मोंका राग और रूस पुरुषके बन्धका कारण है, इसलिये 
मोक्षमार्गमें दोनों ही निषिद्ध है |१०७॥ 


आगे दोनो कर्म प्रतिषेध्य हैं, यह दृष्टान्तद्वारा सिद्ध करते हैं-- 
जह णाम को वि पुरिसो कुच्छियसील जणं वियाणित्ता । 
वज्जेदि तेण समय संसग्ग रायकरण च ॥१४८॥ 
एमेव कम्मपयडी-सीलसहावं च कुच्छिद णाउ | 
वज्जति परिहरंति य तस्संसग्ग सहावरया ॥१४९॥ 


अथं--जिस तरह कोई पुरुष जब यह जान छेता है कि यह मनुष्य खोटे स्वभाववालरू 
है तब उसके साथ ससर्ग आर राग करना छोड़ देता हे । इसीतरद्द स्वभावमें रत रहनेवाले 
ज्ञानी जीव कमंप्रकृतिके औठ--स्वभावकों कुत्सित जानकर उसके साथ संसर्ग और रागको 
छोड़ देते हैं । 

विधेषार्थ--जेसे कोई अत्यन्त चतुर बनका हाथी अपने बॉघनेके लिये समीप आने- 
वाली चम्बलमुखी हस्तिनीरूपी कुट्टिनीका चाह्दे वद्द सुन्दरी हो और चाहे असुन्दरी, 
कुत्सित स्वभाववाल्ती जानकर उसके साथ न तो राग द्वी करता है और न ससगे ही करता 
है। बेसे ही रागरहित ज्ञानी पुरुष स्वकीय बन्धनके लिये उद्यत कमंप्रकृतिको, चाहे वह 
शुभरूप हो और चाह्दे अज्ुभरूप हो, कुत्सित स्वभाववालो जानकर उसके साथ राग और 
संसग दोनों ही त्याग देता है ॥१४८-१४०॥ 


अब दोनो कर्म बन्धके कारण तथा प्रतिषेथ करने योग्य हैं, यह आगसके द्वारा सिद्ध 
करते हैं-- 


रत्तो बधदि कम्म मुंचदि जीवों विरागसपत्तो | 
एसो जिणोवदेसो तम्हा कम्मेसु मा रज्ज ॥१५०॥ 


अर्थ--रागी जीव कर्मोंको बाँधता हे और बिरागको प्राप्त हुआ जीव कर्मोंको छोड़ता 
है, यह श्री जिनेश्वरका उपदेश है, इससे कर्मोमे राग नहीं करो । 


विशेषार्थं--निश्चयसे ज। रागी है बह अवश्य ही कमको बॉधता दे और जो विरक्त 
है वही कर्मोंस छूटता है, यह आगमका उपदेश है। यह आगमोपदेश सामान्यरूपसे रागी- 
पनका निमित्त दोनेसे शुभ-अश्जुभ दोनों प्रकारके कमंको बन्धका हेतु सिद्ध करता है तथा 
दोनों प्रकारके कर्मोंका प्रतिषेध करता हे । यहाँ रागको बन्धका कारण बताया गया है। जो 
राग है वही कषाय हे । जब कषायका सन्दोदय होता है तब शुभकर्मका बन्ध होता दे और 
जब कषायका तीत्रोदय होता हे तब अशुभकमका बन्ध होता हे। इस तरह शुभ व अशुभ 
दोनों कस, बन्धके कारण होनेसे निषेध करने योग्य हैं. ॥|१५०॥ 
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श्री अमृतचन्द्र स्वामी इसी भावकी कलशामे प्रकट करते है -- 


स्वागताछन्द 
कस सवमपि सब विदों यद्‌ बन्धसाधनमुशन्त्यविशेषात्‌ । 
लेन सर्वभपि तस्प्रतिषिद्ध श्ञानमेव विहित छिवद्देतु ॥१०३॥ 


अर्थ--सववज्ञ भगवान्‌ सभी कर्मौंको अविशेषरूपसे बन्धका कारण कहते है, इससे 
सभो कर्मोंका निषेध किया गया है और एक ज्ञानकों ही मोक्षका कारण कह्दा गया है ॥१०३॥ 
शिखरिणोछन्द 
निषिद सकस्मिन्‌ सुरृतदुरिते कमणि किक 
प्रबृत्त नैष्कम्य न खलु मुनय. सन्स्यशरणा । 
तदा ज्ञाने ज्ञान प्रतिचरितमे्षा हि शरण 
स्वथ विन्दन्त्येते परममस्त तन्न निरता ।!१०४७॥ 


अथं--यहाँपर शह्लाकारका कहना दे कि जब सभी प्रकारके कमंका, चाहे वह शुभ हो, 
या अशुभ हो, निषेध बताया है तब निष्कर्म अवस्थाकी ही प्रवृत्ति हागी और ऐसा होने पर 
मुनि अश्वरण दो जावेगे, क्योंकि उन्हें करने योग्य कोई काय अबश्िष्ट नहीं रहा ? इसके 
उत्तरमें आचाय कहते है कि नहीं भाई !' मुनि अश्रण नहीं होते, क्योंकि उस समय जो 
ज्ञानमें ही ज्ञाकगा आचरण होता है, वही मुनियोंके शरण हे, उसमे लीन हुए मुनि स्वय ही 
परम अम्तको प्राप्त होते है--परमाहलादको प्राप्त होते है अथवा उत्कृष्ट मोक्षको प्राप्त 
होते हैं । 

भावषायं--शुभ और अशुभ दोनों प्रकारके क्मॉंका निषेध किये जानेपर निष्कर्मा मुनि 
क्या करेगे ? वे तो अशरण द्वो जाबेगे ? ऐसी आशक्ला नहीं करना चाहिये, क्योकि उस समय 
कषायकी अत्यन्त मन्दता अथवा उसका सबंधा अभाव हो जानेपर मुनियोका ज्ञान ज्ञानमे 
ही लोन रह जाता हे अथोत्‌ ज्ञानमे चन्ललूता उत्पन्न करने वाले जो क्रोधादिक भाव थे उनका 
अभाव हो जानेसे ज्ञान अपने स्वरूपमे स्थिर हो जाता हे। ऐसा ज्ञान ही मुनियाके छिय 
शरणभूत है । इसमे छोन रहने वाले मुनि जिस अकथनीय आनन्दका प्राप्त होते हैं. बह इन्द्र, 
नागेन्द्र, नरेन्द्र बा अहमिन्द्रको भी दुलभ होता हे ॥१०७॥ 

अनन्तर ज्ञानस्वभावमे स्थित मुनि मोक्ष प्राप्त करते हैं, यह सिद्ध करते है-- 

परमट्टी खलु समओ सुद्धी जो केवली म्रणी णाणी । 


तक्षि ड्टिदा सहावे म्ुणिणो पावंति णिव्वाण ॥१५१॥ 
अथ--निश्चयसे जो परमार्थ हे, समय हे, शुद्ध है, केवी है, मुनि है, और ज्ञानी 


है अथात्‌ इन शब्दोंके द्वारा जिसका कथन होता है उस स्वभावमे स्थित 
प्राप्त होते हैं । बज क 
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विशेषार्थ--आत्माका स्वभाव ज्ञान हे और ज्ञान ही सोक्षका कारण दे क्योंकि ज्ञान 
शुभ-अशुभकर्मोंके बन्धका कारण नहीं द्वे। अतः वद्दी मोक्षका कारण हो सकवा है । जो बन्धका 
कारण है बह मोक्षका कारण नहीं हो सकता | बहू ज्ञान कम-नोकम आदि समस्त विजातीय 
द्रव्योंसे प्रथक्‌ चेतन्‍्य जातिमात्र होनेसे परमार्थ अ्थात्‌ आत्मा कहलाता है | यहाँ गुण-गुणीमें 
अभेददृष्टिको अज्ञीकर गुण जो ज्ञान दे उसे ही गुणी परमाथ या आत्मा कट्दा गया है। 
बह आत्मा समय भी कहलाता हे क्योंकि समय शब्दमे जो सम्‌ उपसर्ग है उसका अर्थ 
एक कालूमें प्रवतना हे और अयधातु दे उसका अर्थ ज्ञान और गमन दोनो है, इसतरह जो 
एक ही कालमें जानता भी है और परिणमनशील भी है अर्थात्‌ जो युगपत्‌ एकीभाव होकर 
ज्ञानक्रिया ओर परिणमनक्रिया कर रहा है वह समय कहलाता है। वह आत्मा सम्पूर्ण- 
नयपक्षोंसे असकीर्ण केवल एकज्ञानरूप हो रहा हे इसलिये शुद्ध कहलछाता है । केवल चैतन्य- 
मात्र वस्तु होनेसे केवछी कहा जाता हे। केवछ मननभावमात्र होनेसे मुनि कहलाता है । 
स्वयमेव श्ञानपन कर ज्ञानी कहा जाता है। स्वकीय ज्ञानके भावमात्रसे स्वभाव कद्दछाता है 
और सत्‌ अर्थात्‌ चितके भवनमात्र होनेसे सद्भात्र भी कद्दा जाता हे। इस प्रकार शब्दोंमें 
भेद हानेपर भी वस्तुमे भेद नहीं हे । ऐसे ज्ञानस्वभावमें जो मुनि स्थित हे अथौत्‌ रागादि 
विकारी भावोसे रहित हैं वे अबश्य हो निबाणको प्राप्त करते है तथा जो इसके विपरीत शुभ- 
अशुभ भावोंमे उलझते हे वे यथायोग्य ससारके ही पात्र होते है ॥१५१॥ 


आगे परसार्थमे स्थित हुए बिना तप ओर ब्रत बालतप ओर बालब्त है, यह 


परमट्टम्दि दु अठिदो जो कुर्णाद्‌ तबं व च धारेई । 
त सज्बं वालतव वालवद विंति सब्वण्ह्‌ ॥१५२॥ 


अर्थ--जो आत्मा ज्ञानस्वरूप परमार्थमे तो निग्चल नहीं हे किन्तु तप करता हे और 
ए पु 
ब्रतको धारण करता है सर्वश्ञ भगवान्‌ उन सब प्रकारके तप और ब्रतकों बाछतप और बाल- 
ब्रत कहते हैं । 


विशेषा्थ--श्रीभगवानने ज्ञान ही को मोक्षका कारण कहा है क्‍योंकि परमाथभूत 
ज्ञानसे रिक्त मनुष्यके अज्नान द्वारा किये हुए तप और ब्रत बन्धके कारण होनेसे बालूतप 
और बालत्रत कह्टे जाते है। तथा इसीसे मोक्षमाग में उनका निषेध हे और ज्ञान ही को मोक्ष- 
का हेतु कद्दा गया है ॥१५२॥ 
१ सम्यगयते गञुछति छुद्धगुणपर्यायान्‌ परिणमतीति समय , अथवा सम्यगय, सशयादिरहितो बोधों ज्ञान 
यस्य भवति स समय , अथवा समित्येकत्वेत परमसमरसीभावेन स्वकीयशुद्धस्वरूपे अयन गमन 
परिणमन समय । (तावृ ) 


१६६ समयसार [ ३-१५३ 
अब ज्ञान मोक्षका हेतु है ओर अज्ञान बन्घका कारण है, ऐसा नियम करते हैं-- 


बद-णियमाणि घरंता सीलाणि तद्दा तव च कुव्वता | 
परमइबाहिरा जे णिव्वाण ते ण विदति ॥१५३॥ 


वर्श--जो व्रत और नियमोंकों धारण करते हैं. तथा शरीक और तपको करते हैं किन्तु 
परमार्थ भूत ज्ञानस्वरूप आत्मासे बाह्य हैं अर्थात उसके दृढ श्रद्धान और ज्ञानसे शून्य हैं. वे 
निर्याणको नहीं पाते है । 


विशेवार्थ --ज्ञान ही मोक्षका कारण हे क्‍योंकि उसके अभावमे स्वय अज्ञानरवरूप 
अज्ञानी जीबोंके अन्तरज्ञमें त्रत, नियम, शील, तप आदिक शुभकर्मोका सद्भाव होनेपर भी 
मोक्षका अभाव रहता है। इसी तरह अज्ञान ही बन्धका कारण हे क्योकि उसके अभावमें 
स्वयं ज्ञानभूत ज्ञानी जीवोंके बाह्यमे त्रत, नियम, शीछ, तप आदिक शुभकर्मोका असद्भाव होने 
पर भी मोक्षका सद्भाव हे । 


यहाँ यह जो कहा है कि अज्ञानका अभाव होनेपर स्वय ज्ञानभूत ज्ञानी जीवोके बाह्य 
ब्रत, नियम, शीछू, तप आदिक झुभकर्मोंके अभावमे भी मोक्ष हाता है, उसका यह अर्थ प्राह्म 
नहीं दे कि ये मोक्षमार्ग मे अनुपयोगा है । यहाँ आचायका तात्पय यह हूँ कि ये त्रतनियमादिक 
शुभकाय आत्मज्ञानके रहते हुए ही मोक्षके परम्परासे कारण होते है उसके बिना वे बन्धके 
कारण हैं| जिसके हृदयसे अज्ञान निकल जाता है, ब्रतनियमादिरूप प्रवृत्ति तो उसकी म्वतः 
हो जाती है। जिस प्रकार चांवलके भीतरका तुष निकल जानेपर बाह्य तुष निकल गया, यह्‌ 
बात अनायास सिद्ध है, उसी प्रकार अन्तरड्डका रागभाव नष्ट हो जानेपर बहिरड्भ विषयोंका 
व्यापार स्वयमेव नष्ट हो जाता हे, यह अनायास सिद्ध है। परन्तु बाह्य तुष निकछ जानेपर 
अन्तरदड्भधका तुष निकल हो जावे, यह व्याप्ति नहीं, निकल भी जावे ओर न भी निकले। उसी 
प्रकार केवल बाह्य गुभाचरण होनेपर अन्तरज्नका अज्ञान निवृत्त हो ही जावे, यह व्याप्ति नहीं, 
निवृत्त हो भी जावे ओर न भी हो जावे ॥१५१॥ 


अब ज्ञानस्वरूप आत्मा ही मोक्षका कारण हे और उससे भिन्‍न परिणति बन्धका 
फारण है, यह कलशा द्वारा प्रकट करते है-- 


शिलसरिणीछन्द 
यदेतज्ज्ञानाध्सा ध्रुवस चकछसा भाति भवन 
शिवस्थाय द्ेेतु स्दयमपि यतस्तच्छिव इति । 
अतोधन्यद्बन्धस्य स्वयमपि यतो बन्ध हृति तत्‌ 
तलो ज्ञानास्मव्य भवनमनुभूतिहिं विहिसभ्‌ ।१०५॥ 





१ नहीं चित्तस्थे रागभावे बिनष्टे सति बहिरज्जविषयव्यापारों दृश्यते। तन्दुलस्याम्यन्तरे तुषे गते सति 
बहिरजूतुष इब । ( त्ता० वृ० ) 
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अथं--जो यह ज्ञानस्वरूप आत्मा भुव हे सो जब अपने स्वरूपमें निश्चल हुआ 
शोभायमान होता हे तभी यह मोक्षका हेतु है क्‍योंकि बह ज्ञान स्वय शिषस्वरूप है । तथा 
इसके सिवाय अन्य जो रागादिक भाव हैं वे सब बन्धके जनक हैं क्योकि स्वय बन्ध- 
स्वरूप है। इसलिये ज्ञानस्वरूप अपना होना ही अनुभूति है | इस पद्धतिसे बन्ध और मोक्षका 
विधान कहा गया है ॥१००॥ 


अब फिर भी पुण्यकमंके पक्षपातीकों समझानेके लिये कहते हैं-- 
परमद्ठबाहिरा जे ते अण्णाणेण पृण्णमिच्छंति । 
ससारगमणहेदुं वि मोक्‍्खद्ेउ अजाणता ॥१५४॥ 


अर्थ--जा परमाथसे बाद्य हैं. अर्थात्‌ ज्ञानात्मक आत्माफे अनुभवनसे शून्य है वे 
अज्ञानसे ससाग्गमनका कारण होनेपर भो पुण्यक्री इच्छा करते हैं. तथा मोक्षके कारणको 
जानते भी नहीं है । 

विशेषा्थं--इस ससारमे कितने ही जीव हैं. जो समस्त कमंसमूहके नष्ट होनेपर 
प्रकट हानेवाल मोक्षकी इच्छा रखते हुए भी मोक्षके हेतुको नहीं जानते है। यद्यपि वे मोक्षके 
हेतुभूत, सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्रस्वभाव परमार्थभूत ज्ञानके होने मात्र, तथा एकाम्रतारूप 
लक्षणसे युक्त, समयसारभूत, सामायिकचारित्रको प्रतिज्ञा करते द्वे तो भी दुरन्तकमंसमूहके 
पार करनेकी असमर्थतासे जिसमे परमाथ भूत ज्ञानका अनुभवन ही शेष रह गया है, ऐसे 
आत्मस्वभावरूप वास्तविक सामय्रिकचारित्रको प्राप्त नहीं हो पाते | ऐसे जीव यद्यपि अत्यन्त 
स्थूल सक्लेशपरिणामरूप कमंसे निवृत्त हो जाते हैं तो भी अत्यन्त स्थूछ शुभपरिणामरूप 
कर्माँमे प्रवृत्त रहते है अर्थात्‌ अशुभ कार्योंको तो छोड़ देते हैं, परन्तु शुभ कार्योमि प्रवृत्ति करते 
रहते है। वे कर्मानुभवकी गुरुता और रूघुताकी भ्राप्ति मात्रसे सतुष्टचित्त रहते है अर्थात्‌ 
कर्मके तीत्रोदयके बाद जब मन्द उदय आता है तब उसीमें संतुष्ट ह्वोकर रह जाते हैं, उस 
मन्दोदयका भी दूर करनेका प्रयास नहीं करते हैं। तथा स्थूछ लक्ष्य होनेसे समस्त क्रिया- 
काण्डको मूलसे नहीं उखाड़ते अथौत्‌ बुद्धिगोचर संक्लेशरूप क्रियाकाण्डको तो छोड़ देते हैं, 
परन्तु अबुद्धिगोचर मनन्‍्दकषायके उदयमे जायमान शुभ क्रियाकाण्डफो छोडनेमें असमर्थ 
रहते है । वे स्वय अज्ञानरूप होनेसे केवछ अशुभ कमको तो बन्धका कारण जानते हैं, परन्तु 
ब्रत, नियम, शील, तप आदि शुभकमंको बन्धका कारण नहीं जानते, किन्तु उसे मोक्षका 
कारण मानकर स्वीकार करते हैं । 

यहाँ आचाय महाराजने कहा दे कि जो मनुष्य परमार्थ ज्ञानसे रहित हैं. वे अज्ञान- 
बड़ मोक्षका साक्षात्‌ कारण जो वीतराग परिणति हे उसे तो जानते नहीं हैं. और पुण्यको 
मोक्षका कारण समझकर उसकी उपासना करते हैं जब कि वह पुण्य संसारकी प्राप्तिका 
कारण है। कषायके मन्दोदयमें होनेवाली जीवकी जो शुभोपयोगरूप परिणति है उसे पुण्य 
कहते हैं, ऐसा पुण्य झुभकर्मके बन्धका कारण हे, फर्मक्षयरूप मोक्षका कारण नहीं है, परन्तु 


१६८ समयसार॑ [ ३-१५६ 


अज्ञानी जीब इस अन्तरको नहीं समझ पाता है। यहाँ पुण्यरूप आचरणका निषेध नहीं हे, 
किन्तु पुण्याचरणको सोक्षका मार्ग माननेका निषेध किया है। ज्ञानी जीव अपने पदके अनुरूप 
पुण्याचरण करता हे और उसके फलस्वरूप प्राप्त हुए इन्द्र, चक्रवर्ती आदिके वेभवका उपभोग 
भी करता है, परन्तु श्रद्धामे यही भाव रखता है कि हमारा यह्‌ पुण्याचरण मोक्षका साक्षात्‌ 
कारण नहीं द्वे तथा उसके फलस्वरूप जो बेभव प्राप्त हुआ हे वह मेरा स्वपद नहीं हे । यहाँ 
इतनी बात ध्यानमें रखनेके योग्य द्वे कि जिस प्रकार पापाचरण बुद्धिपूबंक छोड़ा जाता है 
उस प्रक्कार बुद्धिपूबक पुण्याचरण नहीं छोड़ा जाता--वह तो शुद्धोपयोगकी भूमिकामे प्रविष्ट 
होनेपर स्वय छूट जाता है ॥१०४॥ 

अब ऐसे जीवबॉको सोक्षका परसार्थ--वास्तविक कारण दिखाते हैं-- 

जीवादीसदृहण सम्मत्त तेसिमधिगमों णाण । 
रायादीपरिहरणं चरणं एसो दु मोक्‍्खपहो ॥१५५॥ 

अर्थ--जीवादिक पदार्थोंका श्रद्धान करना सम्यग्दशन है, उन्हींका जानना ज्ञान है 
और रागाविकका त्याग करना चारित्र हे, ओर यही सम्यर्द्शन-क्ञान-चारित्र मोक्षमाग है । 

विशेधार्थ--निईच यसे मोक्षका कारण सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र है। उनमे जाबादि- 
परदाथअद्धानस्थभावरूप ज्ञानका होना सम्यग्दशन हे। जीवादिज्ञानस्थभावसे ज्ञानका होना 
सम्यग्ज्ञान है ओर रागादिपरिहरणस्वभाषसे ज्ञानका होना सम्यकचारित्र हे। इस तरह 
सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्र--तीनो दी ण्क ज्ञानके परिणमन सिद्ध हुए, इसलिये यही सिद्धान्त 
निर्णीत हुआ कि ज्ञान द्वी परमार्थसे मोक्षका कारण हे । 

यही श्रीविद्यानन्दने लोकवार्तिकमे कहा हे-- 

मिथ्याभिप्रायनिसुक्तिर्शानस्येष्ट हि द्शनम्‌ । 
ज्ञानस्व चार्थविज्ञप्तिश्नर्यात्व कमेहन्तृता ॥ 

अर्थात्‌ ज्ञानका मिथ्याभिप्राय छूट जाना सम्यग्दशन है, पदार्थका जानना ज्ञान है 
और कर्मोंको नष्ट करनेको सामथ्य होना चारित्र हे । 

यहाँ पर ज्ञानगुणकी प्रधानतासे कथन है, इसलिये सम्यग्दश न-ज्ञान-चा रिप्रको ज्ञानकी 
ही परिणति सिद्ध कर एक ज्ञानकों ही मोक्षका कारण कह्दा है। ज्ञानगुणका स्वपरज्ञायकपन 
हो उसकी प्रधानताका कारण हे ॥१५०।॥ 


आगे सोक्षका परसार्थ कारण जो ज्ञान है उससे अन्य कममके सोक्षसार्गपनका प्रतिषेष 
मोत्तण णिच्चयड्ड ववहारेण विदुसा पवइति। 
परमइमस्सिदाणं दु जदीण कम्मक्खओ विहिओ ॥१५६॥ 
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अर्थ-मात्र द्रव्यश्रुवके पाठी निः्चयनयके बिषयका त्यागकर व्यवद्यारसे अडृत्ति करते 
हैं, परन्तु कर्मोंका क्षय परमार्थंका आश्रय करनेवाले यति महाराजोंके कद्दा गया है । 


विशेषार्ण--मोक्षके परमार्थ कारणसे भिन्न जो प्नत, तप आदि शुभ कम हैं, बही मोक्षका 
कारण है, ऐसा किन्हींका पक्ष हे | परन्तु यह सब निषिद्ध दे क्योंकि यह सब द्रव्यान्तरका 
स्वभाव है अर्थात्‌ पुद्गलद्वव्यका परिणमन है, इन स्वभावरूप झानका परिणमन नहीं दोता । 
मोक्षका जो परमार्थ कारण हे वह एकमात्र जीवद्रव्यका स्वभाव है। उस स्दभावसे ही ज्ानका 
परिणमन होता हैं ॥१०६॥ 


मात्रद्रव्य श्रुतके ज्ञाता विद्वान छोग निश्चयनयके पक्षकों छोड़कर केवल व्यवह्ार- 
नयसे प्रवृत्ति करते हैं अथीत्‌ व्यवहारमे जो शुभाचरण बताया गया दे उसका पाछन करते 
हैं और उसके फलस्वरूप मोक्षकी इच्छा रखते है । परन्तु उससे कर्मोंका क्षय नहीं होता, उससे 
तो कषायकरो मन्दतामें होने वाला देवायु आदि पुण्यप्रकृतियोंका बन्ध ही होता है| कर्मोका 
क्षय उन्हीं मुनियोंके होता है जो परमार्थ मोक्रमांगंका आश्रय प्राप्त कर चुके हैं । 


यही अभिप्राय कलशामे प्रफट करते हैं-- 


बृक्त ज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्थ भवन सदा | 
एकद्रब्यस्वभावरवान्मोक्षद्देतुस्तदेव हि ॥॥१० ६।। 


अर्थ--सदा ज्ञानस्वभावसे दतना ही ज्ञानका होना है और एक आत्मद्र॒व्यका स्वभाव 
होनेसे वह ज्ञान ही मोक्षका हेतु दे । 


भावार्ण--मोक्ष आत्माका द्ोता है, इसलिये आत्माका स्वभाव ही मोक्षका कारण हो 
सकता है ओर ज्ञान आत्माका स्वभाव दे इसलिये वही मोक्षका कारण है। इसके विपरीत 
मन, वचन, कायके व्यापाररूप जो शुभकम दे वह पुद्गलद्गव्यका स्वभाव दोनेसे मोक्षका कारण 
नहीं हो सकता ॥१०६॥ 


बृस्त कमस्वभावेन ज्ञानस्य भवभ न हि । 
द्रब्यान्तरस्व सा वश्वान्मोक्षद्देतुन कम तत्‌ ॥१०७॥ 


अर्थ--फरम स्वभावरूप होना ज्ञानका होना नहीं हे क्योंकि वह द्रव्यान्तरका स्वभाव हे। 
अतः शुभाशुभरूप कर्म मोक्षका द्ेतु नहीं है ॥१०७॥ 
मोक्षद्देतुतिरोधानात्‌ बम्धस्थात्स्वयमेव थे । 
मोक्षददेतुतिरोधाग्रि भावत्वात्तस्ति षिद्ूचते ॥१ ०८।॥। 


अर्शभ--बह कर्म, मोक्षका हेतु जो ज्ञान हे, उसका आच्छादन करने बाला हे तथा स्क्‍य॑ 
१ इस गायाके पूर्वार्धका अर्थ जयसेन स्वामीने इस प्रकार किया है कि ज्ञानी जीव परमार्थकों छोड़कर 


व्यवहारमें प्रवृत्ति नही करते । इन्होने 'बवहारे'का सप्तम्यन्त मानकर 'ण” को अछूग किया है । 
रर 
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बन्घरूप है और मोक्षके देतु-शानका आच्छादन करने वाले पुद्गलद्रव्यरूप डसका परिण- 
मन होता है । अतः मोक्षमार्ग में उसका निषेध किया गया ह | 


यहाँपर, अ्त-तपशचरण आदि शुभकम सोक्षके देतु नहीं है, यह कहा गया है, इसका 
यह तात्पय नहीं छेना चाहिये कि मोक्षमार्गमे प्रवृत्ति करने वाला मुनि इन सब कार्यों 
फरता नहीं है । करता हे, किन्तु मात्र इन्हें मोक्षका कारण नहीं मानता, उसको श्रद्धामे ज्ञानको 
शानरूप परिणति हो जाना ही मोक्षका कारण है। इस अन्तरड्ज कारणके रहते हुए ज्ञानी जीबके 
अपने पदानुसार जो मन, वचन, कायके शुभ व्यापार होते है उनके निषेधका तात्पय नहीं हे । 


अब कर मोक्षके हेतुका तिरोधान करने घाला है, यह दृष्टान्त द्वारा सिद्ध करते है-- 
वत्थस्स सेदभावों जह णासेदि मलमेलणासत्तो । 
मिच्छत्तमलोच्छण्ण तह सम्मत्त खु णायव्व ॥१५७॥ 
वत्थस्स सेदभावो जह णासेदि मलमेलणासत्तो 
अण्णाणमलोच्छण्ण तह णाण होदि णायव्व ॥१५८॥ 
वत्थस्स सेदभावों जह णासेदि मलमेलणासत्तो । 
कसायमलोच्छण्ण तह चारित्तं पि णादव्व ॥१५९॥ 
( त्रिकलस्‌ ) 
अथे--जिस प्रकार बस्त्रकी इवेतता ( शुक्छता ) मलके मेलन होने पर नष्ट हो जाती 


है उसी प्रकार मिथ्यात्वमलसे व्याप्त होने पर सम्यक्त्व भी नष्ट हो जाता है अर्थात आच्छा- 
दित हो जाता है, एसा निश्चयसे जानना चाहिये । 


जैसे वस्त्रकी सफेदी मलके सम्बन्धविशेषसे नष्ट हो जाती हे बसे ही अज्ञानरूपी 
मलके साथ सम्बन्ध होने पर जीवका वास्तविक ज्ञान नष्ट हा जाता हे अर्थात्‌ आच्छादित 
हो जाता है, यह निशुचयसे जानना चाहिये । 


ओर जिस तरहद्द वस्त्रकी शुक्छता मलके सम्बन्धविशेषसे नाशभावको प्राप्त हो जाती 
है उसी तरह कषायरूपी मलछके साथ सम्बन्ध होनेसे चारित्रगुण भी नष्ट हो जाता है अथात्‌ 
प्रकट नहीं होता है, ऐसा जानना चाहिये । 


विदेषा्थ--ज्ञानका जो सम्यक्त्व हे वह मोक्षकारणरूप म्वभाव है वष्द जैसे परभाव- 
भूत मेलके साथ सम्बद्ध होनेसे बस्त्रका श्वेतभाव आन्छादित हो जाता है, बसे ही मिथ्यात्व- 
रूप मेलसे आच्छादित होनेके कारण तिरोभूत रहता हे। इसी तरह ज्ञानका जो ज्ञान है 
अर्थात्‌ उसमें अज्ञानभाव नहीं हे बद्द मोक्षका कारण हे किन्तु मेलके सम्बन्धसे जैसे वस्त्रको 
शुक्छता आच्छादित रहती है बसे ही अज्ञानमलके साथ सम्बन्ध होनेसे डसकी मोश्ष- 
कारणता व्यक्त नद्ीं होती। इसी श्रकार ज्ञानके रागादिनिवृत्तिरूप जो चारित्र है वह 
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मोक्षका कारण है। परन्तु जैसे मलिनताका सम्बन्ध होनेसे बस्त्रकी शुक्लताका बतंमानमें 
अभाव है वेसे दी ज्ञानमे जा चारित्र हे वह यद्यपि मोक्षका देतु हे परन्तु कषायमलके द्वारा 
आच्छादित द्वानेसे बह तिरोभूत हो रहा हे । इसीलिये मोक्षके कारणोंका तिरोधान करनेसे 
कसंका प्रतिषेध किया गया है । 


निशचयनयसे तो गुण-गुणामें भेद नहीं होता, पर व्यवद्दारनय गुण-गुणामें भेदकल्पना 
करता है, अतः व्यवहारनयकी दृष्टिमें आत्मा गुणी दे ओर श्रद्धा, ज्ञान तथा चारित्र ये तीन 
उसके गुण है। श्रद्धागुणका जो स्वभावरूप परिणमन हे वह सम्यग्दझन है और विभाव- 
रूप परिणमन भिथ्यादशान हे। ज्ञानगुणका जो स्वभावरूप अर्थात्‌ ज्ञानरूप परिणमन हे 
बह सम्यजज्ञान हे ओर विभावरूप परिणमन अज्ञान अथवा भिथ्याज्ञान है। इसी तरह 
चारित्रगुणका जो स्वभावरूप अर्थात्‌ वोतरागतारूप परिणमन है बह सम्यकचारित्र है 
ओर रागाव्रिप विभाव परिणसमन अचारितन्र अथवा भमिथ्याचारित्र है। यहाँ इन गुणोंके 
विभावरूप परिणमन करनेका कारण निमित्तकी प्रधानतासे कमंको बतछाया है। जिस प्रकार 
मेलके सम्बन्धसे बस्त्रकी सफेदी आन्छादित रहती है ओर मेलके दूर हो जाने पर प्रकट 
हो जाती है उसो प्रकार मिथ्यात्व, अज्ञान और कषायरूपी मेलके सम्बन्धसे श्रद्धागुणका 
सम्यक्त्वरूप परिणमन, ज्ञानगुणका ज्ञानरूप परिणमन और चारित्रगुणका चारित्ररूप 
परिणमन आच्छादित रहता हे और उन मिथ्यात्व आदि मेलॉका सम्बन्ध दूर हो जाने पर 
उनका यथार्थ परिणमन श्रकट हो जाता हे । जिस तरह बस्त्रकी सफेदी उसकी उसीमें रहती 
है उसी तरह आत्माके सम्यक्त्वादि गुण उसके उसोमें रहते हैं। जिस प्रकार मेठका 
सम्बन्ध दूर हो जाने पर वस्त्रकी सफेदी स्वयं प्रकट हो जाती है, कहीं बाहरसे नहीं आती 
उसी प्रकार आच्छादक अथवा विकार उत्पन्न करनेवाले कर्मोंका सम्बन्ध दूर होने पर 
सम्यक्त्वादि गुण स्वय प्रकट हो जाते हैं, कहीं बाहरसे नहीं आते ॥१०७॥१५०८॥१०९॥ 


अब कम स्वयं बन्धरूप है, यह सिद्ध करते हैं-- 


सो सव्वगाणदरिसी कम्मरएण णियेणवच्छण्णो । 
ससारसमावण्णा। ण विजाणादि सव्बदो सब्बं ॥१६०॥ 


अर्थ--वह आत्मा स्वभावसे सबको जानने वाढठा और देखने वाला हे तो भी अपने 
शुभाशुभ कमेरूपी रजसे आच्छादित हो रहा है, अतएब ससार अवस्थाको प्राप्त हुआ सबको 
सब रूपसे नहीं जानता है | 


विशेषार्थ--यद्यपि आत्माका स्वभाव ऐसा हे कि वह समस्त पदार्थोंको सामान्य और 
विशेषरूपसे देख-जान सकता है तथापि अनादिकाछसे स्वकोय आत्माके अपराध अर्थात्‌ 
रागादि परिणतिसे प्रवतमान कमरूपी मलसे आच्छादित हांता हुआ बन्ध दशाका अनुभवकर 
रहा है और उस बन्धदशामे सबरूपसे अपने सम्पूर्णरूपको नहीं जानता हुआ निरन्तर 
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जअज्ञानी होकर ही रहता है, इससे निश्चय हुआ कि शुमाशुभकर्म ही स्वयं बन्धरूप हैं, अतः 
त्यागने योग्य हैं । 


यहाँ कोई यह आशक्ला करे कि जब एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ कर नहीं सकता तब 
कर्मरूपी रजने सबंदर्शी आत्माको अज्ञानी कैसे बना दिया ? तो उसका उत्तर यह है कि 
हक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ कर नहीं सकता' इसका इतना ही अथ हे कि एक द्रव्य दूसरे 
द्रब्यरूप परिणमन नहीं कर सकता, निमित्त-नैमित्तिक भावकी दृष्टिमे एक द्रव्य दूसरे द्रव्यके 
विभाव परिणमनमें निमित्त अवश्य होता है, इसका निषेध नहीं है । 


अब कर्म मोक्षके हेतु-सम्यग्वशंस, ज्ञान, चारित्रका आच्छादन करने वाले हैं, यह 
वबिखाते हैं--- 


सम्मत्त-पडिणिबद्ध मिच्छत्त जिणवरेहिं परिकहिय | 
तस्सोदयेण जीवो मिच्छादिट्ठि त्ति णायव्वो ॥१६१॥ 
णाणस्स पडिणिबद्ध अण्णाण जिणवरेहिं परिकहिय । 
तस्सोदयेण जीवो अण्णाणी होदि णायव्वों ॥१६२॥ 
चारित्त-पडिणिबद्धं कसायं जिणवरेहिं परिकहियं | 
तस्सोदयेण जीवो अचरित्तो होदि णायव्वों ॥१६३॥ 
( त्रिकलम्‌ ) 
अथे--सम्यक्त्वको रोकने वाला मिथ्यात्वकम है, ऐसा ज़िनेन्द्रदेवने कहा है, उस 
मिथ्यात्वके उदयसे जीव भिध्यादृष्टि होता हे, ऐसा जानना चाहिये । 


ज्ञानको रोकने वाछा अज्ञान है, ऐसा श्री जिनवरके द्वारा कद्टा गया है, उस अज्ञानके 
उदयसे यह जीव अज्ञानी नाम पाता है, यह जानना चाहिये। 


चारिशन्रको घातने वाला कषाय है, ऐसा भगवानका आदेश है, उस कषायके उदयसे 
यह जीव अचारित्र होता है, यह जानना चाहिये। 


विशेषार्थ--आत्माका जो सम्यग्दश् न हे बह मोक्षका कारण हे तथा आत्माका स्वभाव- 

भूत दे उसे रोकने बाछा सिध्यात्व है वह स्वय कम हो है। जब उसका उदयकालर आता है 
तब ज्ञानके सिथ्याहृष्टिपन रहता है। इसी तरह आत्माका जो ज्ञान है बह मोक्षका कारण 
तथा आत्माका स्वभाव है, उसका प्रतिबन्धक अज्ञान है बह स्वय कर्म है, उसके डदयसे 
झानके अज्ञानपन होता है । इसी तरह आत्माका जो चारित्रगुण है, वह मोक्षका कारण है 
तथा आत्माका स्वभाव है, उसको रोकनेबाछा कषाय है, वह कषाय स्वय कर्म है, उसके 


उदयसे ज्ञानका अचारित्र भाव होता है । इसीलिये मोक्षके कारणोंका विरोधायक- 
होनेसे कर्मका प्रतिषेध किया गया है । गयक-आच्छादुक 
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आत्मा अनाथ्नन्त चैतन्यगुणविशिष्ट एक द्रव्य है । परन्तु अनादिकाछसे कर्मोंके साथ 
एकमेक जैसा हो रहा हे । इसमें जिस तरह चेतना असाधारण गुण है उसी तरद्द सम्यकत्व, 
चारित्र, सुख ओर वीय भी असाधारण गुण हैं। किन्तु उन गुणोके विकासको रोकनेवाले 
ज्ञानावरणादि आठ कर्म अनादिसे ही इसके साथ लग रहे हैं। उन कर्मोंमे ज्ञानाबरण, 
दर्शनावरण, मोहनीय और अन्तराय ये चार कम घातिया हैं. जो कि आत्माके असाधारण 
अनुजीबी गुणोंको घातते है । अघातियाकर्म आत्मगुण घातक नहीं दे, केवछ उनके अभावमे 
प्रतिजीबी गुणोंका द्वी उदय होता हे। घातियाकर्मोमे ज्ञानावरण और दृशनावरण चेतना- 
ग़ुणके विकासमें बाधक हैं अथोत्‌ जब ज्ञानावरण कमका उदय होता दे तब आत्माका ज्ञान 
नहीं प्रकट होता हे ओर दह्मनावरणके उद्यमे दृशन नहीं हाता, अन्तरायके उदयमें बीय 
( शक्तिका ) विकास नहीं होता द्वैे। इनके क्षयोपशममे आशिक ज्ञान, दश्शन तथा चीय॑ प्रकट 
होते हैं, क्षयमें पृर्णरूपसे ज्ञानादिक गुणोका विकास हो जाता है। मोहनीय कर्मकी तरह 
इनका सबंधा उदय नहीं रहता, अन्यथा आत्माके ज्ञानगुणका सबंधा अभाव होनेसे उसके 
अस्तित्वका ही छोप हो जाता, सो हो नहीं सकता | मोहनीयकर्म आत्माके सम्यग्दश्नन और 
सम्यकचा रित्रको घातता हे। यहाँ पर घातका यह आशय हैं कि गुणके विकासको रोकता 
तो नहीं हे, किन्तु उसका विरुद्ध परिणमन करा देता है । जेसे कामला रोगा देखता ता है 
परन्तु शवेतशझह्ढका पीतरूप देखता हे। अतः परमार्थसे देखा जाब तो यही घात आत्माका 
अहित करने वाला है । इन्ही ज्ञानावरणादि कर्मोंमे पापकर्म और पुण्यकमंका विभाग हे, 
घातिया कर्मोंको जितनी प्रकृतियोँ हैं. वे सब पापरूप ही है । परन्तु अधातिया कर्मोंमे कुछ 
पापप्रकृतियोँ है और कुछ पुण्यप्रकृतियाँ है। कषायके मन्दोदयम पुण्यप्रकृतियोका बन्ध 
होता हे ओर कषायके तीब्रोदयमे पापप्रकृतियोका बन्ध होता हे। पुण्यप्रकृतियोके विपाक 
कालमे सांसारिक सुखकी प्राप्ति होतो दे और पापश्रक्ृतियोंके उदयकाछमे सासारिक दुःख- 
की ही प्राप्ति होती है । कषायके मन्दोदयमें होने वाछा जो झुभाचरण है बह भो पुण्यकर्मके 
बन्धमें साधक होनेसे पुण्यकर्म कहलाता है ओर कषायके तीब्रोटयमे होने बाला जो अशुभा- 
चरण है बद्द भी पापकर्मके बन्धमे साधक होनेसे पापकर्म कहलाता है। इनमे पापकम तो 
सोक्षका बाधक हे ही, परन्तु पुण्यकर्म भी मोक्षका बाधक है । इसलिये मोक्षार्थों मनुष्यको इन 
दोनों प्रकारके कर्मोका त्याग करना चाहिये ॥१६१-१६३॥ 

यही कलछश्ञामें कहते हैं-- 

शा्दूलविक्रोडितछन्द 
सन्यस्तब्यमिदं समस्‍स्तमपि तत्कमेंव मोक्षार्थिना 
सनन्‍्यस्ते सति तन्न का किक कथा पुण्यस्यथ पापस्य वा। 
सम्यक्त्वादिनिजस्ब सावसवनान्मोक्षस्य हेसुर्मव- 
न्नेंदकम्य प्रतिदुद मुख्तरस ज्ञान स्वयं घावति ॥ १०९ ॥ 


अथ--'मोक्षेके अभिलाषों मनुष्यके द्वाराये सभी कर्म छोड़ देनेके योग्य है” इस 
आदेशसे जब सब कम छोड़ दिये तब पुण्य और पापकी क्या चचौी रह गई ? पुण्य और 
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पाप तो फर्मकी विशिष्ट अवस्थाएँ हैं। जब सामान्यरूपसे कमंका त्याग हो गया तब पुण्य 
पापका त्याग तो उसी त्यागमें अनायास गर्मित हो गया । इस प्रकार पुण्य ओर पाप दोनो 
प्रकारके कर्मोंके छूट जानेसे जब इस जीवकी निष्कर्मा अवस्था हो जाती हे तब इसके 
सम्यक्त्वादि गुण्णोंका निज स्वभावरूप परिणमन होने लगता दे ओर तभी उससे सम्बन्ध 
रखनेयाला शक्तिशाली ज्ञान मोक्षका हेतु होता हुआ स्वय दोड़कर आता है । 


भावार्थं--जब पुण्य और पाप दोनों प्रकारके कर्म छूट जाते हैं तब एक ज्ञान ही 
मोक्षका हेतु होता है तथा सम्यक्त्वादि गुणोंका स्थभावरूप परिणमन होने छगता है। उस 
समयका यह ज्ञान इतना उद्धतरस--शक्तिशालछी होता है कि इसकी गतिको कोई रोक नहीं 
सकता | शुद्धोपयोगकी भूमिकामे क्षपकश्रेणीपर आरूढ होकर जब यह जीव पुण्यपाप- 
कर्मोंके जनक समस्त रागादिक विकल्पोंकों दृशमगुणस्थानके अन्तमे क्षय कर देता हे तब 
उसका ज्ञान नियमसे अन्तमुहृतमे केवलज्ञानरूप हो जाता है ॥|१०९॥ 


अब यह आशह्ला होती है कि अविरतसम्यग्दृष्टि आदि गुणस्थानोमे जब तक कमका 
उदय है और ज्ञान रागादिजन्य विकल्पपरिणतिसे रहित नहीं हुआ है तब तक ज्ञान ही 
सोक्षका मार्ग कसे हो सकता है ? तथा कम और ज्ञान साथ-साथ किस तरह रह सकते है। 
इसके समाधानके लिये कलूशा कहते हैं-- 


शार्दलविक्रोडितछन्द 
यावस्पाकमुपैति कर्म विरतिर्शानस्य सम्यड_नसा 
कमज्ञानसमुच्चयो5पि विहितस्तावन्न काचिस्क्षति । 
(कन्स्वत्रापि समुलसत्यवशतों यस्कम बन्धाय तन 
माक्षाय स्थितमेकमेव परम ज्ञान विम्युक्त स्वत ॥| ११० ॥ 


अर्थ--जबतक कम उद्यको प्राप्त हो रहा हे तथा ज्ञानकी, रागाठिकके अभावमे जेसी 
निर्विकल्प परिणति होती हे बेसी परिणति नहीं हो जाती है, तबतक कम और ज्ञान दोनोंका 
समुच्चय भी कद्दा गया है, इसमे कोई हानि नहीं हे, किन्तु इस समुच्चयकी दशामें भी 
कर्मेदियकी परतन्त्रतासे जो कम होता हे अर्थात्‌ जो शुभाशुभ प्रवृत्ति होती है वह बन्धके 
डिये ही होतो हे--डसका फल बन्ध दी हे, मोक्षके लिये तो स्वतः--स्वभावसे परसे शन्य 
अतएव ज्ञायकमात्र एक उत्कृष्ट ज्ञान हां देतुरूपसे स्थित हे | हुं 


भावार्थ--चतुथंगुणस्थानसे छेकर दशमगुणस्थान तक कम और ज्ञान दोनोंका 
समुच्चय रहता है क्योंकि यथासभव चारित्रमोहका उदय विद्यमान रहनेसे रागादिरूप 
परिणति रहती हे और उसके रहते हुए शुभ-अशुभ कममे प्रवृत्ति अबश्यभावोी दे तथा दर्शन- 
सोहका अनुदय हो जानेसे ज्ञानका सद्भाव द्वे। इस समुच्चयकों दशामे इन गुणस्थानोंमें 
रहनेवाले जीबोंको मोक्षमागों माना जावे या बन्धमार्गी, यह आशझ्ढा उठ सकती है ९ उसका 
उत्तर यद्द दे कि इस दशामे कर्मोद्यकी बलवत्तासे जीबोंको जो कममें प्रवृत्ति होती है उससे 
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तो बन्ध ही होता हे ओर स्वभावरूप परिणत जो उनका सम्यग्ज्ञान है वह मोक्षका कारण 
है क्‍योंकि ज्ञान बन्धका कारण नहीं हो सकता। यही कारण है कि इन गुणस्थानोंमें 
गशुणश्रेणी निजरा भी होती हे और देवायु आदि पुण्यप्रकृतियोंका बन्ध भो होता है। इस 
वास्तविक अन्तरकों गौण कर कितने ही छोग शुभ प्रवृत्तिको मोक्षका कारण कहने 
छगते हैं. और रत्नन्रयकों तीथकरप्रक्ृति, आहारकशरीर तथा देवायु आदि पुण्यप्रकृतियोके 
बन्धका कारण बताते हैं।॥|११०॥ 


आगे कर्मनय ओर ज्ञाननयके एकान्ती ससार-सागरमें निमग्न रहते है, यह कहते हैं-- 
शार्दलबिक्रीडितछन्द 


मग्ना कमनयावलरूम्बनपरा ज्ञान न जानन्ति ये 

मगना ज्ञाननयेषिणो5पि यदतिस्वच्छन्दुमन्दोद्यमा । 
विशृवस्योपरि ते तरन्ति सतत ज्ञान भवन्त श्वय 

ये कुबन्ति न कम जातु न वश याग्ति प्रसादस्य च ॥१११॥ 


अर्थं--जो ज्ञानको नही जानते हैं तथा केवल कमेनयके अवलम्बनमे तत्पर रहते हैं 
वे इबते है| इसी प्रकार जो ज्ञाननयके इच्छुक हाकर भी धर्मौचरणके विषयमें अत्यन्त स्वच्छन्द्‌ 
और मन्दोद्यम रहते हैं वे भी टूबते हैं। किन्तु जो निरन्तर स्वय ज्ञानरूप होते हर न तो कम 
करते हैं और न कभी प्रमादके बशीभूत होते हैं. वे ही समस्त ससारके ऊपर तैरते है अर्थात्‌ 
संसारसे पार होते हैं । 

भावाथं--यहाँ कमंनय और ज्ञाननयके एकान्तियोका निरूपण करते हुए अनेकान्तसे 
दोनों नयोका पालन करनेवाले पुरुषोका वर्णन किया गया है। जो मनुष्य ससार-सागरके 
सतरणका मूलभूत उपाय जो ज्ञान हे उसे तो समझते नहीं हैं. केबल बाह्य क्रियाकाण्डके 
आडम्बरमे निमग्न रहते हैं वे ससार-सागरमे ही इबते हैं ओर जो ज्ञाननयको वो चाहते हैं 
परन्तु बाह्य शुभाचरणमे स्वच्छन्द तथा अत्यन्त मन्दोत्साह है वे भी संसार-सागरमे ही डूबते 
हैं। और जो न तो कम करते है और न कभी प्रमादके वशीभूत हो शुभाचरणसे च्युत दवोते 
हैं वे स्वयं ज्ञानरूप द्ोते हुए विश्वके ऊपर तैरते हैं ॥१११॥ 


आगे सब प्रकारके कर्मोंको नष्ट करनेपर ज्ञानज्योति प्रकट होती है, यह कहते हैं--- 


मेदोन्मादअमरसभराक्षाययस्पीतमोह 

मूलोन्सूछ सकलऊमपि तत्कम कृत्वा बछेन । 
हेलोन्मीलरपरमकलया साधथमारब्यकेलि 

ज्ञानज्योति कवलछिततम प्रोज्जजम्मे मरेण ॥११२॥ 


अथं--जो मोहरूपी मदिराको पीकर उन्मत्त हुए मनुष्यको भेदके उन्‍्मादसे उत्पन्न अम- 
रसके भारसे नृत्य करा रहा है ऐसे सभी प्रकारके कमंको बलपूवंक जड़सद्दित उखाड़कर 
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वह ह्ञानज्योति जोरसे प्रकट होती है जो अनायास प्रकट होते हुए केबलज्ञानहपी परम 
कछाके साथ क्रीड़ा प्रारम्भ करती है तथा सब अन्धकार दूर कर देती है । 


भावाय--यह जीव अनादिकाढसे भोहरूपी मदिराक्ो पीकर उसके मदमें मत्त हो 
रहा है तथा उसके फलस्वरूप परपदार्थोमे इष्टानिष्ट बुद्धि कर रहा है, ऊपरसे कम पुण्य-पापका 
भेद प्रकट कर तज्जन्य उन्मादसे उतन्न भ्रमरूपी रसके भारसे उसे चतुगतिरूप ससारमें नचा 
रहा है, ऐसे समस्त कर्मोंको जब यह जीव बलूपूवंक जड़से उखाइकर नष्ट कर देता है तब 
अशानान्धकारकों नष्ट करनेवाली वीतराग-विज्ञानतारूपी वह ज्ञानज्योति इसके प्रकट होती 
है जो अन्तमुंहृतके भीतर अनायास प्रकट होनेवा्ली केवलक्ञानरूपी परमकलाके साथ क्रोडा 
करती है अथात्‌ स्वय केवलज्ञानरूप हो जाती है ॥११२॥ 


इस प्रकार जो कम पण्य और पापके रूपमे दो पात्र बनकर नृत्य कर रहा था, अब वह 
एक पात्र होकर रप्नभूमिसे बाहर निकल गया । 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित समयप्राभृतम पृष्य-यापका वर्णन करनेवाले 
तृतोयाधिकारका प्रवचन समाप्त हुआ ॥ ३ ॥ 


४ आरलवाधिकार 


अब आखवका भ्रवेश होता हे--- 


वास्तवमें जीव और पुदूगछ भिन्न-भिन्न द्रव्य हैं। अनाविकाछसे इनकी विजातीय 
अवस्थारूप बन्धावस्था हो रही हे । इसीसे यह आत्मा नाना योनियोंमें परिभ्रमण करता 
हुआ परका कर्ता बनकर अनन्त ससारी हो रहा है। बन्धावस्थाके जनक जिस आखबसे 
संसार होता है बह केसा हे ? यह दिखाते है-- 
द्रतविलम्बितछन्द 
अथ महामदनिसरमन्थर समररदड्ड-परा गत मसासत्रवस्‌ । 


अयमुदारगभीरमहोदयों जयति दुर्जयत्रोधघनुघर ॥११३॥ 


अर्थ---वह आख्त्रव महामदके अतिशयसे भरा हुआ है। अतणव मसनन्‍्थर चाल चल रहा 
है तथा समररूपी रज्भूमिसे आ पहुँचा है, ऐसे आख्रवको यद्द दुजय बोधरूपी धलुधेर 
सहज ही जीत लेता है, जो उदार, गम्भीर और महान उदयसे सद्दित है ॥११३॥ 
अब उस आखबका स्वरूप कहते हैं-- 
मिच्छत्त अविरमण कसाय-जोगा य संण्णसण्णा दु | 
बहुविहमेया जीवे तस्सेव अणण्णपरिणामा ॥१६४॥ 
णाणावरणादीयस्स ते दु कम्मस्स कारण होंति । 
तेसि पि होदि जीवों य रागदोसादिभावकरों ॥१६५॥ 


( ज़गलम्‌ ) 


अर्थ--मिथ्यात्व, अविरमण, कषाय और योग ये जो चार आख्रव है वे भावाखव 
ओर द्र॒व्याखवके भेदसे चेतनके भो विकार है और अचेतन--एुदूगलके भी । इनमे जो 
चेतनके बिकार है, वे जीबमें बहुत अबान्तर भेढॉको लिये हुए दे तथा जीबके ही अनन्य 
परिणाम हैं। वे मिथ्यात्वादिक जीवके अनन्य परिणाम, ज्ञानावरणादिक द्रव्यकर्मोंफे कारण 
हैं और उन मिथ्यात्वादिक जीवके अनन्य परिणामोंका कारण रागद्“ेंषादि भावोको करने 
वाछा जीव ही है | 

विदेषार्थ--इस जीवमे राग-द्ेेष-मोह दी आख्रव है, तथा उनके होनेमें स्वपरिणाम ही 
नि्ित्त हैं, क्‍योंकि उन रागद्वेषादि परिणामोमें अजडपन है, अतएव वे चिदाभास हैं। 





१, भावल्रत्ययद्रव्यप्रत्ययरूपेण संज्ञाअसज्ञादचेतनाचेतना । (ता.व्‌ ) 
र्३े 
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मिथात्व, अविरति, कषाय और योग ये पुद्गलके परिणाम है तथा ज्ञानावरणादि पुदूगलकर्मों 
के आख्वमे निमित्त होनेसे आस्त्रव कहलाते है । उन मिध्यात्व, अविरति, कपाय और योगरूप 
पुदूगलके परिणामोमें जो ज्ञानावरणादिक कर्मोके आख्रवणका निमित्तमन है उसका भी 
निमित्तकारण रागद्रेषमोहरूप जीवके अज्ञानमय भाव है, इसलिय आखवणमे निमित्तपनेका 
निमित्त होनेसे राग-द्वंप-म।ह ही परमार्थसे आखत्रव है ओर ये भाव अज्ञानी जीबके ही होते 
हैं यह बात अपने आप सिद्ध होती है । 


तात्पय यह है कि इस ज़ीवके अनादिकाछसे मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योगरूप 
द्रव्यप्रत्यय साथमे छगे हुए हैं । थे द्र॒व्यश्रत्यय पुदुगलद्वव्यके परिणाम है तथा अचेतन है । 
जब इनका विपाककाल आता हे तब इनके उदयमे ज्ञानावरणादिक पुदुंगठकर्मोका आखस्त्रव 
होता है। इसतरह ज्ञानावरणादिक कर्मोके आख्रवमे निमित्त पडनेसे मिश्यात्व, अविरति, कषाय 
ओर योगरूप जो पुदूगछके परिणाम है वे आखब कहलाते है ।' अब यहाँ यह बिचार आता 
है कि यदि मिध्यात्वादि पुद्गलपरिणासोका उदय ही ज्ञानावरणादि कर्मोके आम्रवका कारण 
है, तो सामान्यतया उनका उदय सदा विद्यमान रहता ह, इसलिय सदा ही आंख होता 
रहेगा तब ससारका अभाव किस तरह हागा ? इसपर आचाय कहते है कि उन पुद्गछ 
परिणामोंके विपाककालमे जो जीबके रागद्वपमोहरूप अज्ञानमय भाव हाते हे वे ज्ञाना- 
बरणादि कर्मोंके आसत्रवमे निमित्त है। इसतरह उदयकी अपेक्षा पुदूगलपरिणाम ज्ञानावरणादि 
कर्मोंके आखसत्रवमे निमित्त हैं और उन पुदूगछ परिणामोके निर्मित्त जीवके रागद्धपमाहरूप 
अश्लानमय भाव है | फलस्वरूप यह बात सिद्ध हो गई कि परमार्थसे रागद्रेपमोह ही आखब 
हैं तथा बे अज्ञानी जीबके ही होते हैं। यहाँ अज्ञानोसे तात्पय मिथ्यादृष्टिका है । तत्र क्‍या 
सम्यग्दृष्टिके रागादिक नहीं होते ? होते हे, परन्तु सम्यग्दृष्टिका उनमे स्वामित्व नहीं रहता 
अथीत बह उन्हें आत्माका स्वभाव नही मानता ॥१६४-१६०॥ 


अब ज्ञानी जीवके उन आख्रवोका अभाव दिखाते है-- 
णत्थि दु आसव-बधो सम्मादिद्विस्स आसवणिरोहो । 
सते पृव्वणिबद्धे जाणदि सो ते अबधतो ॥१६६॥ 
अरथ--सम्यग्दृष्टिके आख्रव और बन्ध नहीं है, किन्तु आस्रवका निरोघ हे अथात्‌ सबर 


है और जो पहलेके बँघे हुए कम सत्तामे विद्यमान है, उन्हें वह नवीन बन्ध न करता हुआ 
जानता है । 





१ अयमत्र भावार्थ --दव्यप्रत्ययोदयें सति शुद्धात्मस्वरूपभावना त्यकत्वा यदा रागादिभावेन परिणमति 
तदा बन्धों भवति, नैवोदयमात्रेण । यदि उदयमात्रेण बन्धों भवति ? तदा सर्वदा ससार एवं । कस्मादिति 
त्रेत ? ससारिणा सर्वदेव कर्मोदयस्य विद्यमानत्वात्‌ । तहि कर्मोदयों बन्धकारण न भवतोीति चेत, तन्न, 
निविकल्पसमाधिश्रष्टाना मोहसहितकर्मोदयों व्यवहारेण निमित्त भवति | निदचयेन पुन अशुद्धोपादत- 
कारण स्वकीयरागाय्ज्ञानभाव एवं भवति । (तावृ ) 
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विशेषार्थ--अज्ञानमय भाषोंके द्वारा ही अक्ञानमय भाव दोते हैं, ज्ञानी जीवके अज्ञान- 
भावोंकी अलुत्पत्ति हे। अतएब उसके अज्ञानमय भाबोका निरोध हो जाता है। इसीसे आख्रव- 
भूत रागद्वेषमोहरूप अज्ञानमय भावोंका अभाव होनेके कारण ज्ञानी जीवके आख्रवका 
निरोध स्वतः सिद्ध हे, अतएव ज्ञानी जीब आस्त्रवके कारणभूत पुद्गलकर्मोको नहीं बाँधता 
है, किन्तु नित्य ही अकर्ता होनेसे नवीन कर्मोंको नहीं बाँधता हुआ पूर्वबद्ध-सद्वस्थारूप जो 
कम है, उन्हें ज्ञानस्वभाव होनेसे केवछ जानता हो हे । 


यहाँ जो सम्यग्दृष्टि जीवके आस्रव और बन्धका अभाव बताया है, वद्द वीतवराग 
सम्यक्त्वकी अपेक्षा बताया है। सरागसम्यर्टृष्टि जीवके चतुथीदि गुणस्थानोंमें आगमप्नति- 
पादित पद्धतिके अलुसार बन्ध होता ही है, उसका निषेध नहीं हे । अथवा चतुर्थादि गुण- 
स्थानोमे जो बन्ध हांता है, बह मिथ्यात्व तथा अनन्तानुबन्धीका उदय निकल जानेसे अनन्त- 
समारका कारण नहीं होता, अप्रत्याख्यानावरणादिके उदयमे जो बन्ध होता है उसकी यहाँ 
विवक्षा नहीं हे ॥१६६॥ 


अब रागद्वेषमोहभाव ही आख्रव हैं, ऐसा नियम करते हैं-- 
भावो रागादिजुदो जीवेण कदो दु बधगो भणिदो । 
रायादिविप्पयुक्की अबधगो जाणगो णवारिं ॥१६७॥ 


अर्थ--जीवके द्वारा किया हुआ जो रागादियुक्त भाव है वह बन्धका ही करनेवाछा 
कहा गया हैं ओर रागादिसे विमुक्त जो ज्ञायकभाव है, वह अबन्धक कद्दा गया है अ्थात्‌ 
जहाँ रागादिकसे कलुपित आत्माका परिणाम हे, वहीं बन्ध होता हे ओर जहाँ अन्तरक्मे 
रागादिककी मलिनतासे रहित ज्ञायकभाव हे वहाँ बन्ध नहीं होता हे । 


विद्येषार्थ--इस आत्मामे निउचयसे रागह्रंघबमोहके सपकसे जायमान जो भाव हैं वे 
अज्ञानमय ही है । जिस प्रकार चुम्बक पाषाणके सपकसे उत्पन्न भाव, छोहकी सूचीको हलन- 
चलन आदिरूप काय करनेके लिये प्ररित करता है, उसी प्रकार वह अज्ञानमयभाव आत्मा- 
का कर्म बन्ध करनेके लिये प्ररित करता ह अथोत्‌ वह आत्मामे ऐसी विभावता उत्पन्न कर 
देता 6 कि जिसका निमित्त पाकर पुदुगलद्रव्य ज्ञानावरणादिभावरूप परिणमनको प्राप्त दो 
जाता है। परन्तु रागादिकके भेदज्ञानसे जो भाव होता है, बह ज्ञायकभाव है, जिस प्रकार 
चुम्बक पाषाणके असपकमे होनेवाछा भाव छोहकी सूचीको हलन-चछन आदि क्रियासे रहित 
रखता है, उसी प्रकार वह ज्ञायकभाव स्वभावसे ही आत्माकों कमेंबन्ध करनेमें अनुत्साह- 
रूप रखता हे अथोत्‌ रागादिरूप विभावताके अभावमे आत्मा स्वभावस्थ रहता हे, जिससे 
ज्ञानावरणादि कर्मोंका बन्ध नहीं हो पाता हे। इससे यह सिद्धान्त प्रतिफलछित हुआ कि 
रागादिसे मिला हुआ अज्ञानमय भाव ही कर्मके कठेत्वमे प्रेरक होनेसे बन्धका करनेवाला 
है और रागादिसे न मिला हुआ ज्ञायकभाव केवल स्वभावका प्रकट करनेबाल। होनेके कारण 
किख्िन्मात्र भी बन्धका करनेवाला नहीं हे।।१६७॥ 
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अब आत्माके रागादिकसे असंकोण्ण ज्ञायकभावका होना संभव है, यह विश्वाते हैं-- 
पक्के फलक्षि पडिए जद ण फल बज्ञणए पृणो विंटे । 
जीवस्स कम्ममावे पडिए ण पुणोदयमुवेई ॥१६८॥ 


अर्थ--जिस प्रकार पका हुआ फछ एक बार डण्ठलसे पतित होनेपर फिर डण्ठलके 
हू जा 
साथ बन्‍्धको प्राप्त नहीं होता | उसी प्रकार जीवका कर्मभाव अर्थात्‌ कर्मोदयसे जाथमान 
रागादिभाव एक बार नष्ट होनेपर फिर डदयकों प्राप्त नहीं होता । 


विदेषार्थ--जिस प्रकार पका हुआ फल डण्ठलसे एक बार जुदा होनेपर ढण्ठलके साथ 
फिर सम्बन्धको प्राप्त नहीं दोता उसी प्रकार कर्मोदयसे ह।नेवाला भाव एक बार जीवके 
भावसे जुदा होनेपर फिर जीवभावको प्राप्त नहीं होता। इस तरह रागादिकसे असकीर्ण 
जझ्ञानमय भाव संभव हे। 

अनादि कालसे जीवकी रागाठिरिप परिणति हो रही है । उस परिणतिसे असकीर्ण 
शुद्ध ज्ञायकभावरूप परिणति कभी हुई ही नहीं। इसलिये साधारण जौबोंकों ऐसा प्रतिभास 
होता है कि रागाढिकसे असकीर्ण झुद्ध ज्ञायकभावका होना सभव नहीं है, परन्तु ऐसी बात 
नहीं हे । रागादिकरूप जो परिणति ह, वह जीवकी स्वभाव परिणति नहीं ह, किन्तु मिथ्या- 
त्वादिक द्रव्यकमंके उदयमे होनेवाली विभाव परिणति है। द्रव्यकर्म अपना फल देकर अवश्य 
निजराको भ्राप्त द्वोते हैं। साता-असाता आदि द्र॒व्यकर्म जब उप्पना फल देते है. तब सुख- 
दुःखका अनुभव होता है, अज्ञानो जीव उसमे हर्ष -बिषाद करता हुआ नवीन कर्मंबन्धको 
प्राप्त होता दे, परन्तु ज्ञानी जीब उस कमफलमे हर्ष-बिषाद नहीं करता। इसलिये उसके पूबंबद्ध 
कर्म फल देकर निजीर्ण हो जाते हैं, नवीन कर्मंबन्ध नहीं होता है, इसतरह ज्ञानी जीवके पूबे- 
बद्ध कमको निर्जरा होते-होते दशम गुणस्थानके अन्तमे रागादिकभाबोको उत्पन्न करनेमे 
निमित्तभूत मोहनोयकमंका अत्यन्त क्षय हो जाता हे और यह नियम हे कि जिस प्रकार 
एक बार डंठलछसे टूटा फल फिरसे डंठलके साथ सम्बन्धको प्राप्त नहीं होता, उसी प्रकार एक 
बार क्षयको प्राप्त हुआ कम जीवके साथ फिरसे सम्बन्धको प्राप्त नहीं द्ोवा। इस नियमानु- 
सार जिस जीवके मोहनीय करमंका अत्यन्त क्षय हो गया है, उसके फिर मोहनीय कर्मका 
बन्ध नहीं हा सकता और जब मोहनीयकर्म नहीं रहा तब उसके उदयमें जायमान रागादि 
बिकारीभाव केसे रह सकंगे ? इसतरह बारह शुणस्थानको प्राप्तिकाठके बाद अनन्त 
काछ तक इस भव्यात्माकी एक ज्ञायकभावरूप ही परिणति रहती हैं । चतुर्थ गुणस्थानसे 
लेकर दशम गुणस्थान तक इस जीवका ज्ञायकभाव यद्यपि रागादिकसे सकीण रहता है, तो 
भी सिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धीके निकल जानेसे जोबका रागादिक परिणति और ज्ञायक 
भावरूप परिणति इन दोनो परिणतियोंका अन्तर अनुभवमे आ जाता हे। अपने-अपने पदा- 
सुसार चारित्रमोहका उदय होनेसे उसके रागद्वष उत्पन्न होते है और उन रागद्वेषोंके सद्भावमे 
जो काय होते हैं, उन्हें भो वह करता है, तो भी ये रागादिकभाव मेरे हैं, ऐसी उसको श्रद्धा 
नहीं होती, वह उस सकोर्ण दशामे भी युद्ध गायकभावका हो अनुभव करता है ॥१६८॥ 
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अब अमृतचन्द्र स्वामी कलश द्वारा जीव के ज्ञानमयभावका वर्णन करते हैं-- 
शालिनीतछन्द 


भावों रागद्रेषमोहैविंना यो 

जीवस्य स्यादू ज्ञाननिशृत्त एप। 
रुन्धन्‌ सर्वान्‌ द्रब्यकर्माख़वौधा- 

नेषो5माव सबभावासरवाणाम्‌ ॥११७॥ 


अर्थ--रागढषमोहके बिना जीवका जो भाव है, वह ज्ञानसे रचा गया है अथौत्‌ 
वह ज्ञानमय ही भाव है । वह भाव सम्पूर्ण द्वव्यकमंके आखसत्रवके समुदायकों रोकनेबाला 
है और यही भाव सम्पूर्ण भावास्नवोके अभावरूप है | 


भावार्थ--आत्मामें जो राग, ढ्वेष, मोहरूपभाव हैं, वे भावासख्रव कहलाते हैं और उनके 
निमित्तसे कार्मणवर्गणारूप पुद्गलद्रव्यका जो जआानावरणादिरूप परिणमन होता है, बह द्रव्यासव 
है दशम गुणस्थानके ऊपर जीवका जो भाव होता है, बह रागद्वेषमोहसे रहित होता है, उसका 
बह भाव ज्ञानसे रचा जाता हे, इसलिये ज्ञायकभाव कहलाता है। यह ज्ञायकभाव सर्वे 
प्रकारके भावास्रवोके अभावस्वरूप हे तथा द्रव्यकमंफे आसत्रवोके समूहको रोकनेवाला है । 
ग्यारहवे गुणस्थानसे लेकर तेरहवे गुणस्थान तक योगके निमित्तसे एक सातावेदनीयका 
आख्रव होता है | पर स्थिति ओर अनुभागबन्धसे रहित होनेके कारण उसकी यहाँ विवक्षा 
नहीं को गई है ॥११४॥ 


आगे ज्ञानीके व्रव्यालवका अभाव है, यह दिखाते हैं-- 


पुटव्ीपिडसमाणा पृव्वणिबद्धा दु पच्चया तस्स | 
कम्मसरीरेण दु ते बद्धा सव्वेषि णाणिस्स ॥१६९॥ 


अरथे--उस ज्ञानी जीवके पहलेकी अज्ञानाबस्थामें बँघे हुए जो प्रत्यय--करम है, वे 
प्रथित्रीके पिण्डके समान हे । ज्ञानी जीतके वे सभो प्रत्यय कार्मणशरारके साथ बंधे हुए हैं, 
जीवके साथ नहीं । 


विशेषार्थं--निश्वयसे जो पहले एक अज्ञानभावके ही द्वारा बँघे हुए मिथ्यात्व, 
अविरति, कषाय और योग नामक द्रव्यास्रवस्वरूप प्रत्यय हैं, वे ज्ञानी जीवके लिये प्रथक्‌ 
द्रव्यस्वरूप, अचेतन पुदूगलद्रव्यके परिणाम दोनेसे प्रथिवीके पिण्डके समान हैं. तथा वे सभी 
प्रत्यय स्वभावसे द्वी कामंणशरीरके साथ बाँधे हुए हैं, जीबके साथ नद्दी । अतः ज्ञानी जीवके 
दृव्यास्तवका अभाव है, यह स्वभावसे ही सिद्ध हे ॥१६०॥ 


इसी अभिप्रायको कछझशा द्वारा प्रकट करते हैं-- 
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उपजातिछन्द 


सावालवासावमसय प्रप्नो द्वव्याखवेभ्य स्वत एक भिन्न | 
ज्ञानी सदा ज्ञानमयेकभायो निरास्रवो ज्ञायक एक एवं ॥११७॥ 


अर्थ--यह ज्ञानी जीब भावाख्रवके अभावको प्राप्त हुआ है | इसलिये द्रव्यास्रयोंसे 
स्वयमेब॒ भिन्न है। क्योंकि ज्ञानी सदा एक ज्ञानमय भावसे द्वी युक्त रहता हे। अतः वह 
निरासत्रव हे और एक ज्ञायक ही दे । 


भावा्थ--ज्ञानी जीव, रागादिकका अभाव होनेसे भावास्रवके अभावको प्राप्त हुआ 
है ओर पुदूगलद्रव्यके परिणमनरूप द्ोनेके कारण द्रव्याखबोंसे अपने आप भिन्न है ही, इस 
तरह ज्ञानी जीव दोनों प्रकारके आख्रवोसे रद्दित होता हुआ एक ज्ञायक ही रहता हे तथा 
सदा एक ज्ञानमयभावका ही धारक होता है | ज्ञानी जीवकी यह निराखवदशा दशसगुण- 
स्थानके बाद तो पूणेरूपसे बनती हे और चतुर्थादि गुणस्थानोमे अपने-अपने पदानुसार 
यथा कथचित्‌ सभवती हे ॥११०॥ 


अब ज्ञानी निरासत्रव केसे हे ? यह दिखाते हैं-- 


चहुविह अणेय भेयं बधते णाणदंसणगुणेहिं । 
समये समये जक्मा तेण अबधो त्ति णाणी दु ॥१७०॥ 


अरथ--जिस कारण पूर्बमे निरूपण किये गये जो सिथ्यात्व, अबिर्मण, कपाय और 
योगरूप चार द्र॒व्य'स्रव हैं, वे ज्ञानदशन गुणोंके द्वारा समय समयमे अनेक भेदोको लिये 
हुए कर्मोंको बॉधते है | इसलिये ज्ञानी अबन्ध है, ऐसा कहा गया है । 


विशेषार्थ--ज्ञानीके पहलेसे ही आसत्रव-भावनाका अभिप्राय नहीं है । इसलिये वह 
निराखव ही है । फिर भी उसके द्रव्यश्रत्यय जो प्रत्येक समय अनेक प्रकारके पुदूगलऊरमंको 
बाँधते है, उसमे ज्ञानगुणका परिणाम ही कारण हे ।' तात्पर्य यह हे कि जब द्रव्यप्रत्यथ 
उदयमे आते है तब वे जीवके ज्ञानदर्शनगुणोंको रागादिक अज्ञानभावरूप परिणमा देते हे, 
उस समय रागादिक अज्ञानभावरूप परिणत ज्ञानद््नगुण बन्बके कारण हाते है, चास्तवसे 
रागादिक-अज्ञानभावरूप परिणत ज्ञानद्शनगुण अज्ञान हो कहलाते हैं। इस तरह पूबबद्ध 
द्व्यप्रत्यय ही ज्ञानद्शनगुणको रागादिक अज्ञानभावरूप परिणत करके नवीन कर्मोंको बॉधते 
हैं। इसलिये परमाथसे ज्ञानी अबन्धक ही है ॥१७८॥ 


१ दर्शनज्ञानगुणी कथ बन्धकारणभूतो भवत ? इति चेत्‌ अयमत्र भाव --द्रव्यप्रत्यया उदयमागता सन्‍्तो 
जीवस्यथज्ञानदर्शतगुणद्य रागाद्यज्ञानभावेन परिणमयन्ति | तदा रागाच ज्ञानभावपरिणत ज्ञानदर्शन- 
पुणइ्य बन्धकारण भवति । वस्तुतस्तु रागायज्ञानभावेन परिणत ज्ञानदर्शनगुणद्य अज्ञानमेव भण्यते । 


(ताबू ) 
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आगे जश्ञानगुणका परिणाम बन्धका कारण किस तरह है, यह दिखाते हैं-- 
जह्मा दु जहण्णादो णाणगुणादो पुणो वि परिणमदि । 
अण्णत्त णाणगुणो तेण दु सो बधगो भणिदों ॥१७१॥ 


अर्थ--जिस कारण ज्ञानगुण, जधन्यज्ञानगुणसे फिर भी अन्यरूप परिणमता है। इस 
बी 
कारण वह ज्ञानगुण कर्म बन्धका करने वाला कहा गया है । 


विशेषार्थ--जब तक ज्ञानगुणका जघन्यभाव है तब तक अन्तर्मुहृतमे परिणमनशीछ 
होनेसे उसका बार-बार अन्य भावरूप परिणमन होता रहता हे और वह अन्यभावरूप 
परिणमन यथाख्यातचारित्रकी अवस्थाके नोचे अवश्यभावी रागका सद्भाव होनेसे बन्धका 
हेतु ही होता है । 

क्षयोपशमज्ञान एक ज्ञेय पर अन्तमुहृत ही स्थिर रहता है, पश्चात्‌ क्षेयान्तरका अब- 
लम्बन करता है | इसका मूल कारण मोहद्दोदय हे, जो एक अयसे ज्ञयान्तरमें भ्रमण कराता है । 
अतणव यथाख्यातचा रिन्रके पहले रागादिकका सद्भाव होनेसे उस ज्ञानके परिणमनको 
जघन्य कहा गया है तथा बन्धका कारण भी कहा है। परमाथेदृष्टिसे क्षयापशमज्ञान न 
तो बन्धका कारण है ओर न अबन्धका कारण हू । रागादिभावोका सद्भाव ही बन्धका 
कारण हे । ग्यारहवे, बारहवे गुणस्थानमे क्षयोपशमज्ञान भी मोहका अभाव होनेसे बन्धका 
कारण नहीं हे ॥१७१॥ 


यदि ऐसा है तो ज्ञानो निराल़व किस प्रकार हुआ ? इसका उत्तर स्वय आच्ाय॑ देते है-- 
दसणणाणचरित्त ज परिणमदे जहण्णभावेण | 
णाणी तेग दु बज््दि पुग्गलकम्मेण विविहेण ॥१७२॥ 


अर्थ--जिस कारण दश्नज्ञान और चारित्र जघन्यभावसे परिणमन करते हैं, उस 
कारण ज्ञानी अनेक प्रकारके पुदूगलकमॉसे बंधता हे । 

विशेषार्थ--बास्तवमे जो ज्ञानी है, उसके अभिप्रायपू्वंक रागद्रेषमोहरूप आख्ब- 
भावोका अभाव है जाता हे ।| इसलिये वह निरास्त्रव ही हे। किन्तु वह ज्ञानी भी जबतक 
ज्ञानको मर्वोत्कृष्टरूपसे देखने, जानने और अनुचरण करनेमें अशक्त होता हुआ जघन्य- 
भावसे ही ज्ञानको देखता, जानता और अनुचरता है तबतक उसके भी जघन्यभावकी 
अन्यथा अनुपपत्तिके कारण अनुमान किये गये अबुद्धिपूवक रागादिक भावोका सद्भाव होनेसे 
पुदूगलकमेंक्रा बन्ध होता रहता है। अत्तएब तबतक ज्ञान देखने, जानने और अनुचरण 
करनेके योग्य हे जबतक कि उसका जितना पूर्णभाव है उतना अच्छी तरह देख लिया जाता 
है, जान लिया जाता है और अनुचरित कर छिया जाता है। तदनन्तर साक्षात्‌ ज्ञानी 
हुआ सब प्रकारसे निराखब ही होता है। उक्त कथनका तात्पय यह है कि यथाख्यात- 
चारित्रकी दशामें जब दुश्ननज्ञानचारित्रका उत्कृष्ट परिणमन होता हे तब ज्ञानो सब प्रकारसे 
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निराखव ही है और यथारूयातचारित्रसे नीचेकी अवस्थामें जब दशनज्लानचारित्रगुणका 
जघन्य परिणाम होता है तब उससे अल्प आखव द्वोता है । परन्तु वह आख्रव स्वभावकृत 
न होकर रागादिविभावकृत होता है। इसलिये उस समय भी स्वभावकी अपेक्षा ज्ञानी 
निराखव दो कहा जाता है ॥१९७५॥ 
आगे इसी अभिप्रायको करूशा द्वारा प्रकट करते हैं-- 
शार्दलविक्रोडितछन्द 
सब्यस्थन्विजबुद्धिपूव मनिश राग समग्र स्वय 
वार बारमबुद्धिपूवमपि त जेतु स्वशरक्ति स्पृशन्‌ | 
उच्छिन्दन्‌ परिक्ृत्तिमव सकछा ज्ञानस्य पूर्णों भव- 
स्रात्मा निध्यनिरासख्रवों भवति हि ज्ञानी यदा स्यात्तदा ॥११६॥ 


अथ--जब ज्ञानी आत्मा निजबुद्धिपूवंक आनेबाले समस्त रागको अपने आप निरन्तर 
दूर करता हे और अबुद्धिपूवंक आनेबाले रागकों भी जीतनेके लिये बार-बार अपनी शक्तिका 
स्पज्ग करता है तथा ज्ञानकी समस्त विकल्परूप परिणतिका उच्छेद्‌ करता हुआ पूर्ण होता 
है अर्थात्‌ दशनज्ञानचारित्रकी उत्कृष्ट दशाको प्राप्त होता है तब सदाके लिय निरासखत्रव हो 
जाता है॥ ११६॥ 
अब आगेकी गाथाओंकी भूमिकाके लिये प्रइनरूप कलशा कहते है-- 
सबस्यामेवजीवन्त्यां व्ब्यप्रत्ययसन्ततो । 
कुतो निरास््रवों ज्ञानी नित्यमेबेति चेन्मति ॥११७॥ 
अथे--अब यहाँ आज्ञका होती है कि ज्ञानी जीवके जब सम्पूण द्रव्यप्रत्ययाकी 
सन्‍्तति विद्यमान हैं तब बह नित्य हो निराख्रव केसे हो सकता है ? ११७॥ 
आगे इस आहशकाका उत्तर कहते हैं-- 
सब्वे पुव्वणिबद्धा दु पच्चया सति सम्मदिद्विस्स | 
उवभोगष्पाओग बघते कम्मभावेण ॥१७३॥ 
सति दु णिरुवभोज्जा वाला इत्थी जहेव पुरिसस्स । 
बंधदि ते उवभोज्जे तरुणी इत्थी जह णरस्स ॥१७४॥ 
होदूण णिरुवभोज्जा तद्द बधदि जह हृवति उवभोज्जा । 
सत्तट्रविद् भृदा णाणावरणादिभावेहिं ॥१७५॥ 
एदेण कारणेण दु सम्मादिद्ी अधधगो होदि | 
आसवभावाभावे ण पच्चया बधगा भणिदा ॥१७६॥ 
( चतुष्कस्‌ ) 
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अर्थ--यद्यपि सम्यर्दृष्टि जीवके पूबमें बॉधे हुए सभी मिथ्यात्व आदि प्रत्यय विद्य- 
मान हैं तथापि विपाकावस्था द्वारा उपभागमे आने पर ही वे रागादि भावोसे नवोन कर्मोंको 
बाँधते है। जिस प्रकार बाला स्त्री जबतक निरूपभोग्य रहती दे तबतक वह पुरुषको स्नेह- 
पाशसे नही बॉघती, परन्तु वही स्त्री तरुणी होकर जब उपभोगके योग्य हो जाती है तब 
पुरुषको स्नेहपाशसे बाँध छेती है। इसी प्रकार मिथ्यात्वादि प्रत्यय जबतक निरुपभोग रहते 
हैं अथीत विपाकावस्थाको प्राप्त नहीं होते है तबतक वे बन्ध नहीं करते, परन्तु जब निरुप- 
भोग्य रहकर पीछे विपाकावस्थामे आनेसे उपभोग्य हो जाते हैं तब वे रागादिभावोंके द्वारा 
सात थआ आठ प्रकारके ज्ञानावरणादिकर्मोंका बॉधने लगते है अर्थात्‌ जब आयु कमके 
बंधका अवसर हाता हे तत्र आठ कर्मोंका और उसके अनवसारमें सात कर्मोंको बाँधने रूगते 
है। इसो कारणसे सम्यग्दृष्टि जीव अबन्धक होता है क्योकि राभादिरूप जो आख्रवभाव हैं. 
डनके अभावसमे प्रत्यथ बन्धक नही कद्दे गये है। 


बिशेषार्थ--जेसे तत्फालछकी विवाही बालस्त्री पहले ता उपभोग याग्य नही होती 
परन्तु वही स्त्री जब तरुणावम्थाकों प्राप्त हा जाती हू तब उपभोग याग्य हानेसे पुरुषको 
अपने प्रेमपाशमे बाँध कर नाना अकारके बनन्‍्धनमे डाल देती है । इसा प्रकार पहले बॉघे हुए 
कम जबतक सत्तास विद्यमान रहते है तबतक भागने योग्य न हानेस नवीन बन्वके कारण 
नहीं होते। परन्तु पीछे चछकर आबाधा कार पूण होने पर जब उदयावलछोमें आनेसे 
उपभोगके योग्य हो जाते है तब वे उपभोगके अनुरूप नवीन पुद्गछकमंका बन्ध करने छग़ते 
हैं। इसतरह सत्तामे विद्यमान जो श्रत्यय हैं. वे कर्मोदयके कार्यस्वरूप जीवके रागादि 
भावोके सद्भावसे ही नवीन बन्ध करते है। इससे यह सिद्धान्त प्रतिफलित हुआ कि यदि 
ज्ञानी जीवके पहलेके बंधे हुए द्रव्यप्रत्यय है, तो रहें, फिर भी वह निरासत्रव ही हे क्‍योंकि 
कर्मोदयके कायभूत रागद्वेघभोहरूप आख््रवभावके अभावमें द्रव्यप्रत्यय बन्धके कारण नह्ढीं 
हैं ॥१७३।१७४।१७०।१७६॥ 


यही भाव कलशा द्वारा प्रकट करते है-- 


सालिनोछन्द 
विजद्॒ति न हि सत्ता प्रत्यया पूबयद्धा 
समयमनुसरन्तो यद्यपि द्रतव्यस्पा । 
तद॒पि सकछरागद्वेषमोहब्युदासा- 
दवतरति न जातु ज्ञानिन कमबन्ध ॥११८॥ 


अथं--यद्यपि पहलेके बँघे हुए द्वव्यप्र्यय समयका अनुसरण करते हुए अथोत्‌ उदया- 
बलीमें आनेके कालकी प्रतीक्षा करते हुए सत्ताको नहीं छोडते हैं. तथापि समस्त रागद्वेष- 
मोहका अभाव द्वो जानेसे अथवा उनके स्वामित्वका अभिप्राय निकछ जानेसे ज्ञानी जीवके 
कभो कमंबन्ध नहीं होता ॥११८॥ 

२४ 
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अनुष्टुपछन्द 
रागह्ंषविमोहाना ज्ञानिनों यद्संभव । 
तल एवं न बन्धो5स्य ते हि बन्धस्यथ कारणम्‌ ॥११५।॥ 


अरथ--क्योंकि ज्ञानी जीवके राग, हष ओर मोहका अभाव रहता हे, इसोलिये उसके 
बन्ध नहीं द्लोता । वास्तवमें बन्धके कारण राग, ठष और मोह ही हैं. ॥११९॥  /# 


जागे यहो भाव गायाओमें प्रकट करते हैं-- 
रागो दोसो मोहो य आसवा णत्थि सम्मदिट्टिस्स । 
तक्षा आसवभावेण विणा हेदू ण पच्चया होंति ॥१७७॥ 
हेदू चदुव्वियप्पो अट्डवियप्पस्स कारणं भणिद । 
तेसिं पि य रागादी तेसिमभावे ण बज्ञति ॥१७८॥ 


अर्थ--सम्यरदृष्टि जीवके रागद्वेषमोहरूप आस्रव नहीं है, इसलिये आख्रथ॒भाषके 
अभावषमें द्व्यप्रत्यय बन्धके कारण नहीं हैं। वे मिथ्यात्वादि चार अत्यय आठ श्रकारके 
कर्मोंके कारण कट्दे गये हैं. और उन प्रत्ययोके भी कारण रागादिक कह्ढे गये है। सम्यग्दृष्टिके 
शभ्ादि परिणामोंके अभावमें कमंबन्ध नहीं होता है ॥। 
विशेषा्ं--सम्यर्दृष्टि जोवके रागद्वेषमोहभाव नहीं होते हैं। अन्यथा सम्यग्दृष्टिपन 
ही नहीं हो सकता । उन रागह्रेषमोहके अभावसें द्रव्यप्रत्यय पुदूगलकमंकी हेतुताकों नहीं 
धारण फरते हैं क्‍योंकि द्रव्यप्रत्ययोंमे जो पुदूगलकर्मको द्ेतुता है वह रागादिभावहेतुक है 
र्थात्‌ रागादिफ भाषोके रहते हुए ही द्रव्यप्रत्यय नवीन पुदुगछकर्मोंका बन्व करते हैं। 
क्योंकि हेतुके अभावमे काय नहीं होता, ऐसी प्रतीति आबाल-गोपाछ प्रसिद्ध है । अतः झानी 
जीबके बन्ध नहीं हे । 
यहाँ चची यह्‌ चल रही हे कि जब सम्यग्दृष्टि जीवके सप्तामें द्रव्यश्रत्यय विद्यमान 
हैं तव वह बन्धरहित केसे होता है? इसके उत्तरमें कहा गया है क्रि द्वव्यप्रत्यय सत्तामें 
रहने मात्रसे बन्धके कारण नहीं होते, किन्तु उदयावलोसे आनेपर जब रागादिक भाव 
होते हैं. तब उनके द्वारा वे बन्धके कारण होते हैं। इसतरद्द द्रव्यअत्ययोंमें पुदूगलकमके 
प्रति जो कारणपन है उसमें रागादिकभाव कारण पड़ते हैं और सम्यग्ग्वृष्टि जीवके इन 
रागादिक भावोंका अभाव हैं, इसछिये उसके बन्धका अभाव कहा गया है ॥१७७॥१७८॥ 
अब बन्धसे रहित शुद्ध आत्मतक््वका अवलोकन कोन करते हैं ? यह बताते हुए 
झुद्धनयकी सहदिसाका गान कलश्ा छ्वारा करते हैं-- 
जसनन्‍लतिलकाछन्द 
अध्यास्य शुद्ध नयमुद्ध तबो धचिद्न- 
मेकाप्यमेष कछयन्ति सदैव ये ते । 


४०१८० ] आख्रवाधिकार १८७ 


रागादिमुक्तमनस स्वत संबस्त 
पश्यलन्ति बन्धविधुरं समयस्य सारम्‌ ॥१२०॥ 


अर्थ--जो महानुभाव उद्धत ज्ञामरूपो चिहसे युक्त शुद्धभयकों अंगीकार कर निरन्तर 
एक्राग्नताका हो अभ्यास करते हैं वे रागादि निमुक्त चित्तबाले होते हुए सदा बन्धसे रहित 
समयसार--शुद्धात्मस्वरूपका अवल्लोकन करते हैं ॥१२०॥ 


आगे शुद्धनयसे च्युत होने वाले पुरुषोंकी अवस्थाका वर्णन करते हैं-- 
प्रच्युत्य छुद्धनयत पुनरेव ये तु 
रागादियोगस्रुपयान्ति विम्युक्तबोधा । 
ते कमंबन्धमिद्द बिश्नति पूथबद्ध- 
दवव्यासबै कृतविचिन्रविकल्पजालस ।|१२१॥ 
अर्थं--जो पुरुष शुद्धनयसे झुूयुत होकर अज्ञानी दोते हुए फिरसे रागादिके साथ 
सब्वम्धको प्राप्त होते है वे पूबबद्ध द्रव्यास्नवोंके द्वारा नानाप्रकारके बिकल्पजञाछको उत्पन्न 
करनेवाले कमंबन्धको धारण करते है ॥१२१॥ 
आगे हृष्टान्त द्वारा यही दिखाते हैं-- 
जह पुरिसेणाहारों गहिओ परिणमह सो अणेयविह । 
मस-वसा-रुद्दिरादी भावे उयरग्गिसंजुत्तो ॥१७९॥ 
तह णाणिस्स दु पुव्व॑ जे बद्धा पच्चया बहुवियप्प । 
वज्झते कम्म ते णयपरिहीणा उ ते जीवा ॥१८०॥ 
( शगलम ) 
अर्थ--जिसप्रकार पुरुषके द्वारा ग्रहण किया गया आहार जठराग्निसे संयुक्त होता 
हुआ अनेकप्रकार मांस, बसा तथा रुधिर आदि भावोंरूप परिणमन करता है उसी प्रकार 
ज्ञानी जीवके पूवबद्ध प्रत्यय अनेक प्रकारके कर्मोंको बांधते हैं, परन्तु उस समय वे जीव 
शुद्धनवसे च्युत द्वोते हे । 
विशेषा्य--जिस समय ज्ञानी जीव शुद्धनयसे च्युत हो जाता है उस समय उसके 
रागादिक विकृत परिणामसोंका सद्भाव होनेसे पूबके बँध हुए द्रव्यप्रत्यय पुदूगछकमके बन्धको 
ज्ञानावरणादिरूप परिणमाने छगते हैं अथौोत्‌ बन्धके कारण हो जाते हैं, क्‍योंकि कारणके 
रहते हुए कार्यकी उत्पक्ति अनिवायरूपसे होती हे और यह बात अभ्रसिद्ध भो नहीं है, 
क्योंकि पुरुषके द्वारा सृहील आहारका जहराग्निके द्वारा रस, रुघिर, मांस और वसा ( चर्बी ) 
रूप परिणमन देखा जाता है ॥१७९-१८०॥ 
अब फिर भी शुद्धनयकी महिमा दिखाशे हैं-- 


श्थट समयसार [ ४-१८० 


अनुष्दुप्छन्द 
एृदमेवात्र तात्पय हेय झुदनयो न हि | 
नास्ति बन्घस्तदध्यागात्‌ तत्त्यागाहन्ध एवं हिं ॥१२२॥। 


अथे---यहाँ यही तात्पय है कि शुद्धनय छोड़ने योग्य नहीं हे क्योंकि उसके न छोडनेसे 
बन्ध नहीं होता और उसके छोडनेसे बन्ध नियमसे होता है ॥१२२९॥ 
अब उसी शुद्धनयका प्रभाव दिखाते है-- 


शार्दूलविक्रोडितछन्द 
धीरोदारमहिम्न्यनादिनिधने बोधे निबध्नन्‌ छ॒ति 
त्याज्य शुद्धनयों न जातु कृतिभि सवकष कमणास्‌। 
तम्रस्था स्वमरीचिचक्रमचिरात्सहत्य नियद्‌ बहि 
पूर्ण शानघनौघमेकमचल पह्यन्ति श्ान्त मह ॥१२३॥ 
अथ--धीर और उदार महिमावाले अनादिनिधन ज्ञानमे जो धीरताकों धारण कराने- 
बाला हे तथा कर्मोंको सबंतोभावेन निर्मल करनेबाला हे ऐसा शुद्धनय पुण्यपुरुष के द्वारा 
कदापि त्यागने योग्य नहीं हे क्योकि उसमे स्थिर रहनेवाले ज्ञानी जीव वाद्य पदार्थोंमे जाने- 
बाले अपनी किरणोंके समूहको शीघ्र ही समेटकर पूर्णज्ञानघन, अद्वितीय, अचल तथा आन्त 
तेजका अवलोकन करते हैं ॥१२१॥ 
आगे परमतसक्त्वका अन्तरज्ञमे अवलोकन करनेवाले पुरुषक पूर्ण ज्ञान प्रकट होता है, 
यह कलशाद्वारा कहने हैं-- 
मन्दाक्रान्ताछन्द 
रागादाना झगिति विगमात्सचतोउप्यासत्रयाणा 
नित्योद्यात किसपि परम वस्तु सपश्यतोउन्त | 
स्फारस्फारे स्वस्सविसरे प्छावयल्सबमावा- 
नालोकान्तादचलमतुल ज्ञानसुन्मग्नसतत्‌ ॥१२४७॥ 
अरथं--सब ओरसे रागादिक आख्रवोका शीघ्र ही विलय हा जानेके कारण जो निरन्तर 
प्रकाशमान किसा अनिवचनीय परम तत्त्वका अन्तरज्नमे अवलोकन करता है ऐसे ज्ञानी 
जीबके अनन्तानन्त स्वकीयरसके समूहसे लोकपयेन्त समस्त एदार्थोको अन्तर्निमग्न करता 
हुआ अचल ओर अतुल्य ज्ञान प्रकट होता है ॥१२७॥ 


इस प्रकार आख्वतत्त्व रज्ञभूमिसे बाहर निकल गया । 


इस तरह श्रीकुन्दकुन्दाचायं विरचित समयप्राभृतमे आश्र॒वंका निरूपण 
करनेवाले चतुर्थ अधिकारका प्रवच्नत पूर्ण हुआ ॥ ४ ॥ 


ह 


५ संवराधिकार 


मोक्षमागंका प्रथम उपयोगी अद्भ संवरतस्त है, निज़रा तो प्रत्येक प्राणीके प्रत्येक 
समय होती रहती है क्योंकि 'कमंफलानुभवनं हि निजेरा' अथोत्‌ कमंका फल भोगना ही 
निजरा है। परन्तु ऐसी निर्जरा कायकारिणी नहीं, संवरतत्त्वके विना निजराका कोई उत्कष 
नहीं । अतः मोक्षमार्गोपयोगी सबरतत्त्वको कहते हैं | 


अब संबरतस्वका रज्जभूमिमें प्रवेश होता हे-- 
आगे श्रीअम्ृतचन्द्रस्वामी सवरतत्तवकी प्राप्तिमे परम सहायक भेदविज्ञ|नरूप चेतन्य- 


ज्योतिका वर्णन करते है--- 
शार्दूलविक्रोडितछन्द 


भाससारविरोधिसवरजयेकान्तावलिप्तास्त॒व- 
न्‍्यक्कारास्प्रतिकब्धनिस्यविजय सपादयस्सवरम्‌ । 

च्यावृत्त पररूपतो नियमित सम्यकस्वरूपे सफुर- 
ज्ज्योतिश्रिन्मयमुज्ज्वल निजरपरप्राग्भारमुज्जम्भते ॥१२५॥ 


अर्थ--अनादिससारसे अपने विरोधी संवरको विजयकर एकान्तसे मदोन्मत्त 
आख्रवका तिरम्कारकर जिसने नित्य विजय प्राप्त को है ऐसे संवरको प्राप्त करानेवाला, 
परद्रव्य तथा परद्र॒व्यके मिमित्तसे होनेबाले भावोंसे भिन्‍न, अपने स्वरूपमें स्थिर, सातिशय 
उज्ज्वल, स्फुरायमान तथा निजरसके भारसे पूरित चैतन्यमय ज्ञानज्योति उदयक्रो प्राप्त होतो 
हुई विस्तारको प्राप्त होती हे । 

भावाथं--सबर अनादि काछीन नहीं है किन्तु आख्व अनादिकालोन हे, यह आख़व 
संवरका बिरोधी हे उसे उत्पन्न हो नहीं होने दिया। अतएवं उसे जीतकर बिजयके उल्लासमें 
भदावलिप्त हो रहा है। परन्तु जब भेदज्ञानरूपी चिन्मय ज्योतिका प्रकाश होता है तब 
उत्पन्न हुआ संवर आख्रबका तिरस्कारकर स्थायी विजयको प्राप्त करता है। वह भेदज्ञान- 
रूपी चिन्मय ज्योति, कम-नोकमरूप पुद्गलद्रब्यसे तथा उनके निमित्तसे जायमान रागादिक 
चिदाभासोंसे आत्माको प्रथक्‌ करती हे, अत्यन्त उज्ज्वल है ओर आत्मिक रससे परिपूण हे । 
जब इस ज्योतिका उदय हो जाता है तभी संबरको प्राप्ति होती हे । इसलिये सबंप्रथम 
डसीकी महिमाका गान किया गया हे ॥१२०॥ 


अब प्रथम हो समस्त कर्मोके संवरका परम उपाय जो भेवविज्ञान है उसकी प्रशंसा 


करते है-- 
उवओए उवओगो कोहादिसु णत्यि को वि उवओगो । 
फोहे कोहो चेव हि उबओगे णत्थि खलु कोहो ॥१८१॥ 


१९७० समयसार [ ५-१८३ 


अट्ववियप्पे कम्मे णोकम्मे चाति णत्थि उदओगो | 
उबओगशक्षि य कम्म णोकम्म चावि णो अत्यि ॥१८२॥ 
एयं तु अविवरीद णाणं जइया उ होदि जीवस्स । 


तइया ण किंचि कुव्यदि भाव उवओमसुद्धप्पा ॥१८३॥ 
( ज्िकलम्‌ ) 


अर्थ--उपयोगमे उपयोग है, क्रोधादिकमें कोई भो उपयोग नहीं है, निह्चयसे क्रोधर्मे 
ही क्रोध है, उपयोगमे क्रोध नहीं है, आठ प्रकारके कममें तथा शरीररूप नोकममें उपयोग 
नहीं दे और उपयोगमे कर्म तथा नोकम नही हैं। इसप्रकारका सम्यग्ञान जब जीबको 
हो जाता है तब उपयोगसे शुद्ध आत्मावाछा अथोत्‌ शुद्धोपयोगरूप होता हुआ यद्द जीब 
कुछ भी भाव--क्रोधादि विक्रतभाव नहीं करता हे । 


विद्ेषार्थ--निःचयसे कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यका नहीं होता, क्योंकि दोनो द्रव्योंके 
मिन्न-भिन्न प्रदेश होनेसे एक सत्ता नहीं हो सकती । अतः एकद्रव्यका अन्यके साथ आधाराधेय 
सम्बन्ध नहीं होता । इस कारण द्रव्यका स्वरूपमे प्रतिष्ठित होना ही उसका आधाराधेय 
सम्बन्ध है । इसलिये ज्ञान, जाननरूप क्रियामें प्रतिष्ठित हे क्योंकि जाननरूप क्रिया, ज्ञानसे 
खभिन्न दोनेके कारण जञानमे ही रह सकती है । तथा क्रोधादिक क्रोधनरूप क्रियामें प्रतिष्ठित 
हैं क्योंकि क्रोधनरूप क्रिया क्रोधादिकोंसे अभिन्न होनेके कारण क्रोधादिकोंमे ही हो सकती 
है। क्रोधादिक भावासे, ज्ञानावरणादिक कर्मोमे तथा शरीरादिक कर्ममे ज्ञान नहीं हे और 
न झानमें क्रोधादिकभाव, क्ञानावरणादिक कम तथा शझरीराढिक नोकम ही हैं क्योंकि इनका 
स्वरूप परस्परमे अत्यन्त भिन्न हें इसीसे इनके परस्परमे परमाथसे आधाराधेयभाव नहीं हे। 
जैसे श्नानका जाननपन स्वरूप हे बेसे क्द्धता स्वरूप नहीं हे, इसीतरद क्रोधका जैसे क्रद्धता- 
स्वरूप दे बसे जाननपन स्वरूपन द्वी हे, ऐसी द्वी व्यवस्था है। इससे विपरीत व्यवस्था करनेको 
कोई भी समर्थ नहीं, क्योकि जानपनरूप और क्रोधपनरूप क्रिया, भावभेदसे भिन्न-भिन्न हे, 
तथा इन क्रियाओमे स्वरूपभेद भी है, इससे यह भिन्न-भिन्न वस्तुएँ हैं । इसीसे ज्ञान और 
अज्ञानका परस्परमे आधाराधेयभाव नहीं हे। यही बात दृष्टान्त द्वारा दिखाते हैं--जेसे 
आकाश नामक एकद्रव्य है, उसके आधाराधेयभावपर विचार कोजिये। आकाञसे भिन्न 
मद्दान्‌ पदार्थ नहीं हे जिसके आश्रय यह रहे, अतः आकाश ही आधार और आकाझ 
ही आधेय है । इसीतरह ज्ञान ही आधार और ज्ञान द्वी आघेय हे । इसी प्रकार क्रोधादिकमें 
भी यह्‌ नियम हे। इस तरह साधु रीतिसे भेदशानकी सिद्धि निविवाद है। इस पद्धतिसे 
जब इस भेदज्ञानमें विपरीतज्ञानकी कणिका भी नहीं रहती तब यह अविचलरूपसे स्थिर 
हो जाता हे । उस कालमे यह ज्ञान शुद्धोपपोगमय आत्मरूप होता हुआ राग-द्वेष-मोहभाव- 
को नहीं करता है। अतएव इसी भेदक्ञानके बल्से शुद्ध आत्माकी उपलब्धि होती है और 
शुद्ध आत्माकी उपछब्धिसे राग-ढेष-मोहके अभावरूप संबर होता है ॥१८१-१८५॥ 


५-१८५ ] संवराधिकार॑ १९६ 
अब अमृतचन्द्रस्वामो कलशाके द्वारा इसी भेदज्ञानका वणन करते है-- 


शादूलविक्रिडितछन्द 
खेद प्य जडहपतां च दधतो फ़ृर्घा विभाग हयो- 
रन्तदारुणदा रणेन परितो ज्ञानस्य रागस्य च। 
भेदज्ञानमुदेति निमंछमिद मोदध्वमध्यासिता 
शुदज्ञानघनौधमेकमघुना सन्‍तो द्वितीयच्युता ॥१२६॥ 


अर्थ--ज्ञान चैतन्यरूपताको धारण करता है और राग पुद्गलके निमित्तसे उत्पन्न 
होनेके कारण जडरूपताको धारण करता है । इस प्रकार इन दोनोंके बीचमे ती#ण छेनीके द्वारा 
बिभाग करके निमल भेदज्ञान उत्पन्न होता है । सो हे सत्पुरुषा | रागादिसे च्युत होकर इस 
समय शुद्धशञानघनस्वरूप इस एक भेद्ज्ञानका आश्रय कर आनन्दका अनुभव करो ॥१२७।॥ 
अधथ भेदविज्ञानसे हो शुद्धात्माको उपलब्धि किस तरह होतो है, यह कहते हैं-- 
जह कणयमग्गितविय पि कणयहाव ण त परिच्चयइ । 
तह कम्मोदयतविदों ण जहदि णाणी उ णाणित्त ॥१८४॥ 
एवं जाणइ णाणी अण्णाणी म्रुणदि रायमेवाद | 
अण्णाणतमोच्छण्णो आदसह्ाव अयाणतो ॥१८५॥ 
( जुग्मम्‌ ) 
अर्थ--जिस प्रकार अग्निसे तपाया हुआ भी सुबर्ण अपने सुवर्णफनको नहीं छोड़ता 
हे उसी प्रकार कर्मोदियसे तपाया हुआ भी ज्ञानी अपने ज्ञानीपनको नहीं छोडता हे, ऐसा ज्ञानी 
जानता द्वे। परन्तु अज्ञानरूपी अन्धकारसे आच्छादित हुआ अन्जानी आत्मस्वभावको नहीं 
जानता हुआ रागको ही आत्मा मानता हे | 


विशेषा्थ--क्योंकि जिस जीबके पूर्वोक्त रीतिसे भेदविज्ञान हो गया है वही जीव 
भेद्विज्ञानके सद्भावसे ज्ञानी होता हुआ इस प्रकार जानता है कि जिस प्रकार सुबर्ण प्रचण्ड 
अग्निसे तपाये जानेपर भी अपने सुबर्णस्वभावको नहीं त्यागता हे उसी प्रकार ज्ञानी जीब 
तीत्र कम विपाकसे युक्त होनेपर भी अपने ज्ञानस्वरूपको नहीं त्यागता है, क्‍योंकि “हजारों 
कारणोंके द्वारा भो किसोका स्वभाव छुडाया नहीं जा सकता |” यदि छुडाया जाने लगे तो 
लस स्थमावसात्र वस्तुका ही उच्छेद हो जावेगा, सो होता नहीं, क्योकि सत्‌ पदार्थका नाश 
होना असंभव हे । इसी प्रकार ऐसा जानता हुआ ज्ञानी मनुष्य कमेसे आक्रान्त होने पर भी 
न राग करता है, न हेष करता है ओर न मोद्द करता हे किन्तु केवल आ त्माको ही प्राप्त दोता 
है और जिस जीवके पूब कथित भेदविज्ञान नहीं है वह उसके अभावसे अज्ञानी द्ोता 
हुआ अज्ञानान्धकारसे आच्छादित होनेके कारण चैतन्य चमत्कारमात्र आत्मस्वभावकोंन 
जानता हुआ रागको ही आत्मा मानकर राग करता है, टेघ करता है तथा मोह करता है 


१५२ समयसार [ ५-१८७ 


तथा शुद्ध आत्माको नहीं प्राप्त होता दे | इससे सिद्ध हुआ कि भेदविज्ञानसे ही शुद्धात्माकी 
उपलब्धि होती दे ॥१८४॥१८७।॥ 


अब शुद्धात्माको उपलब्धिसे हो संवर किस प्रकार होता है, यह कहते है-- 
सुद्ध तु वियाणतो सुद्ध चेवप्पप लह्ददि जीवो । 
जाणंतो दु असुद्धं असुद्धभेवप्पप लद्ृह ॥१८६॥ 


अर्थ--शुद्ध आत्माको जाननेबाल्ा जोव शुद्ध ही आत्माको प्राप्त होता हू और अशुद्ध 
कक ्थ्‌ ्छ्‌ 
आत्माको जाननेबाला जोब अशञुद्ध द्वी आत्माको प्राप्त द्वोता है । 


विशेषार्थ--निइ्चयसे जो जीब नित्य ही अखण्ड धाराबाही ज्ञानके द्वारा शुद्ध आत्मा 
की उपलब्धि करता रहता है वह 'ज्ञानमय भावसे ज्ञानमय ही भाव होंता है” ऐसा नियम 
होनेसे नबीन कर्मोंके आस्रवमे निमित्तभूत रागद्वेषमोहकी सतानका निरोध हो जानेसे शुद्ध 
ही आत्माको प्राप्त होता है और जो नित्य द्वी अज्ञानके द्वारा अशुद्ध आत्माकी उपलब्धि करता 
रहता है वह, “अज्ञानमय भावसे अज्ञानमय ही भाव हांता है ऐसा नियम हानेसे नवीन 
कर्मोके आख्रबमे निमित्तभूत रागई्ंषघमोहकी सनन्‍्तानका निरोव न होनेके कारण अश्ुद्ध ही 
आत्माको प्राप्त होता हे। अतः शुद्धात्माकी उपलब्धिसे ही सवर होता है ॥१२६॥ 


यही भाव कलशाके द्वारा प्रकट करते हैं-- 
मालिनीछन्द 


यदि कथमपि धारावाहिना बोधनेन 
भरुवमुपलभमान शुद्धमास्मानमास्ते । 

तदयमुदयदास्माराममास्मानसास्मा 
परपरिणतिरोधाच्छुत् मेवा भ्युपेति ॥२७॥। 


अथं--यदि यह आत्मा किसी तरद धाराबाहीज्ञानके द्वारा निरन्तर शुद्ध आत्माकी 
उपलब्धि करता हुआ स्थित रहता हे तो यह्‌ जो आत्मामे ही सब ओरसे रमण कर रहा है 
तथा परपरिणतिके रुक जानेसे जो अत्यन्त शुद्ध है ऐसी आत्माको ही प्राप्त होता है । 


भावाथं--यदि यह जीव बीधमें शेयान्तरका व्यवधान न देकर निरन्तर शुद्ध आत्माका 
ही ध्यान करता रहता दे तो उसकी रागादिरूप परिणति नियमसे छूट जाती हे और उसके छूट 
जाने पर बह नि३चल शुद्ध आत्माको ही प्राप्त होता है ॥१२७॥ 


अब किस प्रकार संवर होता है ? यह कहते हैं-- 
अप्याणमप्पणा रुंधिऊण दोपुण्णपावजोएसु । 
दंसणणाणक्षि ठिदो इच्छाविरओ य अण्णक्षि ॥१८७॥ 


५-१८५९ ] सँवराधिकारं १९३ 


जो सच्वसंगमुक्को झायदि अप्पाणमप्पणो अप्पा | 
ण वि कम्मं णोकम्मं चेदा चेयेइ एयत्त ॥१८८॥ 
अप्पाण झायतो दसणणाणमओ अणण्णमओ | 
लहइ अचिरेण अप्पाणमेंव सो कम्मपविम्च॒क्क ॥१८९॥ 
( प्रिकलम्‌ ) 


अथ--जो आत्मा आ।्माके द्वारा अपने ही आत्माको पुण्य और पापरूप दो योगोसे रोक 
ए 
कर दशन-ज्ञानमे स्थिर भाषको प्राप्त हो जाता है, अन्य पदार्थोंमे इन्छाका त्याग कर देता है, 
० (९ 
सब परिग्रहसे मुक्त होकर आत्माके द्वारा स्वीय आत्माका ध्यान करता है, कर्म और नोकमेंको 
नहीं चिन्तता है, चेतयिता होकर गुण-गुणीके विभागसे रहित एक-अखण्ड आत्माका ही 
क ए 
चिन्तन करता है और आत्माका ध्यान करता हुआ जा दशन-ब्लानसे तन्सय तथा रागादिक 
अन्यभावोसे अतन्मय हो जाता हे बह शीघ्र ही कमसे विमुक्त आत्माकों प्राप्त दाता हू ॥ 


विशेषार्थ--निउ्चयसे जो आत्मा राग-द्रष-मोहमूछठक शुभ-अशुभ योगोंमे प्रवृत्ति 
करनेवाले अपने आत्माका आत्मके ही द्वारा दृढ़तर भेदविज्ञानके बलसे अत्यन्त गोककर 
शुद्ध दश्शन-ज्ञानस्वरूप आत्मद्रव्यमे प्रतिष्ठित करता है, समस्त परद्र॒व्योंकी इच्छाका परित्याग 
कर समस्त परिग्रहसे विमुक्त होता हुआ नित्य द्वी अत्यन्त निष्कम्प रहता है, कम्म-नोकमंका 
किब्िन्मात्र भी स्पश्न न करता हुआ आत्माके द्वारा स्वकीय आत्माका ही ध्यान करता हैं और 
स्वय सहज चेतक-नज्ञायक स्वभाव होनेसे एकत्वका ही चिन्तन करता हे वह एकत्वके चिन्तन- 
से अत्यन्त विविक्त चैतन्यचमत्कारमात्र आत्माका ध्यान करता हुआ शुद्ध दशन-ज्ञानमय 
आत्मद्रव्यका प्राप्त होता हे तथा शुद्धात्माकी प्राप्ति होनेपर समस्त परद्रव्योके साथ तन्‍्मय- 
पनका उल्लब्लन करता हुआ शीघ्र ही सम्पूर्ण कर्मोसे विमुक्त आत्माको प्राप्त होता है, यही 
सबरका प्रकार हे ॥१८७। १८८।१८९॥ 


यही भाव कलशामे दिखाते हैं--- 
मालिनोछन्द 


निञ्रमहिमरतानां भेदविज्ञानशक्स्या 

भवति नियतमेषषां शुरृतस्वोपकम्भ । 
अचलितमसिलान्यब्रग्यदूरे स्थितानां 

भवत्ति सति च तस्मिक्षक्षय कममोक्ष ॥१२८॥ 


अर्थ--जो भेदविज्ञानकी शक्तिसे अपने आत्मस्वरूपको महिमामें रत है ऐसे ही 
पुरुषोंकों शुद्ध आत्माका छाभ होता हे तथा शुद्धात्माके छाभके अनन्तर जो अन्यद्रव्यसे 
सबदा निस्पृदह् रहते हैं उन्हींके कर्मफा अक्षय मोक्ष होता है ॥१२८॥ 


१६४ सैमयसार [ ५-१९ 


आगे किस क्रमसे संबर होता है ? यह कहते हैं-- 
तेसि हेऊ भणिदा अज्ञवसाणाणि सब्वदरिसीहिं । 
मिच्छत्तं अण्णाण अविरयभावो य जोगो य ॥१९०॥ 
हेउ अभावे णियमा जायदि णाणिस्स आसवर्णिरोहो । 
आसवभावेण विणा जायदि कम्मस्स वि णिरोहो ॥१९१॥ 
कम्मसामावेण य णोकम्माणं पि जायइ णिरोहो | 


णोकम्मणिरोहेण य ससारणिरोहणं होइ ॥१९२॥ 
( जअिकलम ) 


अर्थ--सर्वज्ञ भगवानने उन पूर्व कथित राग-द्वेष-मोहभावोंके कारण मिथ्यात्व, अज्ञान, 
अविरति और योग ये चार अध्यवसान कहें हैं। ज्ञानी जीवके इन द्वेतुओके अभावमे नियम- 
से आखत्रवका निरोध हो जाता है, आखस्रवभावके बिना कर्मका भी निरोध हो जाता है, कर्म के 
निरोधसे मोकमॉँका भी निरोध हो जाता हे और नोकमाँके निरोधसे ससारका निरोध अना- 
यास हो जाता हे॥ 


विशेषा्थं--जीवके जब तक आत्मा और कममें एकत्वका अभिप्राय है तब तक उसके 
मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति और योग इन चार अध्यवसान भावोकी सत्ता है। ये अध्यव- 
सानभाव हो रागद्वंषमोहरूप आख्रवभावके कारण है, आसत्रवभाव कर्मका कारण है, कर्म 
नोकमंका मूल है और नोकर रूसारका आदि कारण है। इस प्रकार यह आत्मा निरन्तर 
आत्मा ओर कममे अभिन्नताके निउचयसे मिथ्यात्व अज्ञान, अबिरति और योगसे तन्मय 
आत्माका अध्यवसाय करता हैं, उस अध्यवसायसे रागह्रघमोहरूप आख्व॒भावको भावना 
करता है, ओर रागद्वेषमोहभाबोको अपने माननेसे इनके द्वारा कर्मका आख्रव होता हें, 
कमसे नोक्म होता हे, और नोकमंसे ससार होता है| परन्तु जब आत्माके आत्मा और 
कसका भेद्विज्ञान हो जाता है तब उसके बन्टसे शुद्ध चैतन्यचमत्कारमय आत्माकी प्राप्ति 
होती हे, आत्माकी प्राप्तिसे मिध्यात्व, अज्ञान, अविरति और योगरूप, आख्रवके देतुभूत 
अध्यवसानोका अभाव होता हे, इनके अभाबसे रागद्वेषमोहरूप आख््रवभावका अभाव हो 
जाता है, इन आख्रवभावोंके अभावसे कर्मका अभाव हो जाता है, कर्मका अभाव होने पर 
नोकमंका अभाव होता है और नोकमंके अभावसे ससारका अभाव हो जाता है। इस प्रकार 
यह संबरका क्रम हे ॥१९००।१९११९२॥ 


आगे कलशा द्वारा भेदविज्ञानकी महिमा प्रकट करते हैं-- 
उपजातिछन्द 


सपच्चते सवर एप साक्षात्‌ झुद्धात्मतरवस्य किलोपकस्नाव्‌ । 
स भेदविज्ञानन एवं तस्मात्त्‌ भेदबिज्ञानमतोब भाम्यम्‌ ॥9२९॥ 
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अर्थ--निईचयकर शुद्धात्मतत्त्वके उपलम्भसे साक्षात्‌ सबर होता हे और शुद्धात्माका 
लपलम्भ भेदविज्ञनसे होता है। इसलिये बह भेदविज्ञान निरन्तर भावना करने योग्य 
है ॥ १२९ ॥ 


अब भेदविज्ञान कब तक भावने योग्य है ? यह कहते है-- 


भावयेद्‌ भेदविज्ञान मिद्सच्छिन्नचारया । 
तावद्यावस्पराच्च्युस्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ।१३०॥ 


अर्थ--यह भेदविज्ञान अविच्छिन्न रूपसे तब तक भावना करने योग्य हैं जब तक 
ज्ञान परसे च्युत होकर ज्ञानमे स्थिर नहीं हो जाता ॥१३०॥ 


अब भेदविज्ञान ही सिद्धपदकी प्राप्तिका कारण हे, यह कहते है-- 


भेदखविज्ञानत सिद्धा सिद्धा ये किल केंचन । 
तस्येबाभावतो बद्धा बद्धा ये किल केचन ॥१२१॥ 


अर्थ--जो कोई सिद्धपठको प्राप्त हुए है वे सब भेद्विज्ञानसे ही हुए हैं. और जो कोई 
इस ससारमें बँघे है वे सब इसी भेदविज्ञानके अभावसे ही बंचे है ॥१३१॥ 


आगे सवरसे केसा ज्ञान प्राप्त होता है ) यह कहते हैं-- 


सन्वाक्रान्ताउन्द 


भेदज्ञानोचछलनकछनाष्छुद्धतर्तो पलस्भादू 
रागग्रामप्रल्यक्रणात्कमर्णां सबरेण । 

विश्रत्तोष परमममऊछालोकमम्लानमेक 
ज्ञान ज्ञाने नियतमुदित शाश्वतोद्योतमेतत्‌ ॥३२॥ 


अथ--भेदज्ञानकी प्राप्तिसे शुद्ध आत्मतत्त्वकी उपलब्धि हुई, शुद्ध आत्मतत्त्वकी 
उपलब्धिसे रागसमूहका प्रछय हुआ और रागसमूहके प्रछ्यसे कर्मोका सबर हुआ तथा 
कर्मोंके सवरसे यह ऐसा ज्ञान प्रकट हुआ जो कि परम सतोषको धारण कर रहा है, निर्मल 
प्रकाशसे सद्दित है, कभी म्छान नहीं होता हे, एक है, ज्ञानमे स्थिर रहता है, और नित्य ही 
उद्योतरूप रहता हे । 


भावार्थ--अनादि कालसे यह जीव अक्लानवश नानाप्रकारके दुःखोंसे आकीण 
संसारमे भ्रमता हुआ आकुलताका पात्र रहता है। परन्तु जब इस जीवका संसार अल्प रह 
जाता है तब पहले इसे अज्ञानका अभाव होनेसे स्वपरका भेदज्ञान होता है, तदनन्तर उसीका 
निरन्तर अभ्यास करता है, पश्चात्‌ उस दृढ़ अभ्यासकी सामथ्यसे शुद्ध आत्मतत्त्वकी 
उपलब्धि द्ोती है, अनन्तर उस शुद्ध आत्माके बलसे रागादिकरूप बिभावभावोंके समुदायका 
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नाश हो जाता है और रागादिकोंके नाशसे कर्मोंका बन्ध न होकर संबर होता है। तदनन्तर 

परम संतोषको धारण करने बाले ऐसे ज्ञानका उदय होता हे जिसका प्रकाश अत्यन्त निमछ 

है, जो अम्लान है, एक है, ज्ञानमें ही स्थिर हे, और नित्य उद्योतसे सहित हे। अथात्‌ 

अमल ज्ञानमें यह सब विशेषताएँ नहीं थीं, जो अब केवलज्ञानमे प्रकट हुई 
॥ ११२॥ 


इस तरह संबर रज्जभूमिस बाहर निकछ गया। 


इसतरह श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित समयप्राभूतमे सबरतत्त्वका वर्णन 
करने वाले पद्मम अधिकारका प्रवचन पूर्ण हुआ ॥ ५॥ 


& निजराधिकार 


अनन्तर निजराका प्रवेश होता है-- 
शारदूलविक्रोडितछन्द 


रागाद्यास्रवरोधतो निज्थुरा छ॒त्वा पर सवर 
कर्मागामि समस्तसेव भरतो दूराज्िरुन्‍्धन्‌ स्थित । 
प्राग्यद्ध तु तदेव दग्धुमघुना व्याजम्भते निजरा 
ज्ञानज्योतिरपाबृत न हि यतो रागादिमिम॑च्छेति ॥३३२॥ 


अथ--डधर रागादिक आख््रवोंके ककनेसे निजधुराको धारणकर उत्कृष्ट सबर, आगामी 
सभी कर्मोंको अपने अतिशयसे दूरसे ही रोकता हुआ स्थित था, इधर अब पहलेके बँंघे हुए 
कर्मोंकों जलानेके लिए निजेरारूप अग्नि विस्तारको प्राप्त हो रही हे । इस तरह सबवर और 
निज राके द्वारा ज्ञानज्योति इस प्रकार प्रकट होती दे कि जिससे वह रागादिकके द्वारा फिरसे 
मूल्छित नही होतो । 


भावा्थ--राग-द्ेघष आदिक आख्रधकों रोककर जब संवर अपनी पूर्ण शक्तिके साथ 
प्रकट होता हे तब वह अपनी सामथ्यसे आगामी कर्मोंको दूरसे रोक देता हे अर्थात्‌ सवरके 
होनेपर आगामी कर्मोंका आगमन रुक जाता हे। ओर पहलेके बँचे हुए जो कम सत्तामे रहते 
है उन्हें नष्ट करनेके लिये निजेरा आगे आती है। इस तरह सबरपूबंक निज राके हनेपर इस 
जीवके बह ज्ञानज्योति--वह्‌बीतराग बिज्ञानता प्रकट होती है कि जो फिरसे रागादिकसे 
मूच्छित नहीं होती ॥१२३॥ 


आगे सम्यरहृष्टिकी सभी प्रवृत्तियाँ निर्जराका निमित्त हैं, यह कहते हैं-- 


उपभोगमिदियेद्िं दव्वाणमचेदणाणमिदराणं । 
ज कुणदि सम्मदिद्वी त सब्ब णिज्जरणिमित्त ।|१९३॥ 


अर्थ--सम्यग्दृष्टि चेतत ओर अचेतन पदार्थोका इन्द्रियोंके द्वारा जो उपभोग करता है 
वह सब निजराका ही कारण होता हे । 


विशेषा्थं--रागरहित मनुष्यका उपभोग निजराके लिये ही होता है, और रागादिक- 
भावोंके सद्भावसे मिथ्यादृष्टिजीबके जो चेतन-अचेतन द्रव्योंका उपभोग है बह बन्धका ही 
निमित्त हे । बद्दी उपभोग रागादिकभाबोंका अभाव होनेसे सम्यग्दृष्टि जीवबके निजराका ही 
निभित्त होता हे। इस कथनसे यहाँ द्रव्यनिज राका स्वरूप कद्दा गया है । 
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सम्यग्दर्शनकी महिमा बचनके अगम्य है, सम्यग्दअ्शन होते ही गुणश्रेणी निजेराका 
प्रारम्भ हो जाता है। सम्यग्दृष्टि जीव इन्द्रियोंके द्वारा जो चेतन-अचेतन द्रव्योंका उपभोग 
करता है उसमे उसको अन्तरब्से विरक्ति रहती हे। चारित्रमोहके उद्यकी बलवत्तासे वह 
विषयोंके उपभोगमे प्रवृत्त होता हे | पर अन्तरज्ञ उसका उस ओरसे विरक्त ही होता है । यही 
कारण है कि सम्यग्दृष्टि जीवके कम, विपाकावस्था आनेपर अपना फल देकर खिर तो जाते 
हैं पर नवीन बन्धके कारण नहीं बनते ॥१९३॥ 


अब भावनिजंराका स्वरूप कहते हैं-- 


दव्वे उवश्रुंजंते णियमा जायदि सुहं वा दुक्‍्ख वा | 
त॑ सुदृदुक्खमुदिण्ण वेददि अह णिज्जर जादि ॥१९४॥ 


अर्थ--परद्रव्यके उपभुक्त दोनेपर नियमसे सुख और दुःख उत्पन्न द्वोता हे, उदयमें 
आये हुए उस सुख और दुःखको यह जीव अनुभवता हे, फिर आस्वाद देकर वह कम द्रव्य- 
निज राका प्राप्त होता हे । 


विशेषार्थ-जिस कालमें परद्रव्यका उपभोग होता हे उस कालमें उसके निमित्तसे 
साता अथवा असाताका अतिक्रमण न कर जावके या तो सुखरूप वेदन होता हे अथबा 
दुःखरूप वेदन होता हे, यह्‌ नियम हे । जिस समय उसका वेदन होता है उस समय मिथ्या- 
दृष्टि जीवके रागादिभावोंका सद्भाव दोनेसे बन्धका निमित्त होकर निर्जोयंमाण होकर भी 
अनिर्जीयंसाण होता हुआ बन्ध ही होता ह. और वहा वेदन सम्यर्दृष्टि जीवके रागादिक- 
भावोंका अभाव होनेसे बन्धका निमित्त न होकर निर्जोयमाण होता हुआ निजराको प्राप्त 
हो जाता हे । तात्पय यह हे कि परद्र॒व्यके डपभोगके समय सुख अथवा दुःखका होना अवइ्य- 
भावी है । मिथ्यादृष्टि जीव रागादिक विकारीभाबोंके कारण उस सुख अथवा दुःखरूप परिण- 
भनको आत्माका स्वभाव जानकर आगामी नवीन बन्ध करता है । इसलिये उसका कर्म 
निर्जीयमाण होनेपर भी अनिर्जीयमाण जेसा रहता है । परन्तु सम्यग्दृष्टिजीब अनन्त संसारके 
कारणभूत रागादिक बिकरीभावोका अभाव होनेसे उस सुख अथवा दुःखरूप परिणमनकों 
आत्माका स्वभाव नहीं समझता है, इसलिये उसका कर्म निर्जीयमाण होकर निजराको ही 
प्राप्त होवा हे, आयामी बन्धका कारण नहीं हाता हे । ज्ञानकी इस मह्िमाका वर्णन करूशा 
द्वारा फरते हैं-- 


जे पु 
तज्ज्ञानस्यव सामथ्य विरागस्यव वा किछ । 
यरकी5पि कसमि कम भुज्जानो5पि न बध्यते ॥१३७॥ 


अर्थ--यह ज्ञानकी ही सामथ्य हे अथवा निउ्चयकर बीतरागभाषकी सहिसा है कि 
हे जीब ( सम्यरदृष्टिजीब ) कमका उपभोग करता हुआ भी कममोके द्वारा नहीं बंधता 
॥१३४॥ 
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अनन्तर ज्ञानकी सामथ्यं दिखाते है-- 
जद विसमुवश्ुजंतों वेज्जो पुरिसो ण मरणमुवयादि । 
पुग्गलकम्मस्सुद्य तह भ्रंंजदि णेव बज्ञञए णाणी ॥१९५॥ 


अर्थ--जिस प्रकार बद्य विषका उपभोग करता हुआ भी म्रणको प्राप्त नहीं होता 
उसी प्रकार ज्ञानी आत्मा पुदूगठकमके उदयको भोगता है तो भी कमसे नही बेंघता हे । 


विशेषायं--जेसे कोई विषवेद्य, परके मरणका कारण जो विष दे उसे खाता हुआ भो 
अमोघ विद्याके बलसे विपको मारकत्व शक्तिके रोक देनेसे मरणको प्राप्त नहीं होता उसी 
प्रकार अज्ञानी जीगोके रागादिक भावोंका सद्भाव होनेसे जो पुदूगलकमंका उदय बन्धका 
कारण हे उप्तीका उपभोग करता हुआ ज्लञानी जीव, अमोध ज्लानकी सामथ्यसे रागादिक 
भावोंका अभाव हो जानेपर बन्धकी सामथ्य रुक जानेसे बन्धको प्राप्त नही होता । केबल 
क्रिया बन्धका कारण नहीं, जबतक रागादिक परिणाम न हो तबतक वह स्थिति और अनु- 
भाग बन्धमे निमित्त नहीं। जेसे विच्छूका डक निकछ जानेके बाद उसका काटना विषका 
कारण नहीं होता ॥१९०॥। 


अब वेराग्यकोी सामथ्य॑ दिखाते हैं-- 


जह मज्जं पिवमाणों अरदिभावेण मज्जदि ण पुरिसो | 
दव्वुवभोगे अरदो णाणी वि ण वज््दि तहेव ॥१९६॥ 


अरथ--जेसे कोई पुरुष बिना रागभावके मदिराको पीता हुआ भी मतवाला नहीं होता । 
ऐसे ही ज्ञानी जीव अरतिभावसे द्रव्योका उपभोग करता हुआ भी क्मोंसे नहीं बँधता हे । 


विशेषार्थ--जिस प्रकार कोई पुरुष मदिराके श्रति अत्यन्त अरत है अथौोत्‌ मदिरा- 
पानमे रुचि नहीं रखता है, कदाचित्‌ किसी कारणवड़ वह मदिराका पान भी करले, तो भी 
उसके मदिरापानकी तीत्र अरुचि होनेसे वह मदिरा उसे मतवाला बनानेमे असमथ रहती 
है, इसी प्रकार ज्ञानी जीव परपदा्थको किश्निन्मात्र भो नहीं भोगना चाहता, किन्तु सयम- 
भावका अभाव होनेसे सातादि पुण्यप्रकृतियोंके उदयसे प्राप्त उपभोग-सामभीका भोग भी 
करता है, तो भी रागादिकभावोंका अभाव दहोनेसे बँधता नहीं हे--कमबन्धको प्राप्त नहीं 
होता हे ॥१०६॥ 


आगे कला द्वारा ज्ञानी विषयोंका सेबक होने पर भी असेबक है, यह दिखाते हैं--- 
रथोद्धताछन्द 


नाइनुते विषयसे वने5पि यस्‌ स्व॑ं फल विषयसेवनस्य ना । 
ज्ञानबेभवधिरागताबराव सेवको5पि तदसावसेवक. ॥॥१४३७॥ 
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अर्थ--जिस कारण ज्ञानी पुरुष विषयोंका सेबन होने पर भी विषय सेवनके अपने 
फछको नहीं प्राप्त होता है उस कारण ज्ञानके वेभव और बेराग्यके वछसे वह विषयोका सेवन 
करनेबालढा होकर भी सेबन करनेबाला नहीं कहा जाता । 


भावार्थ--ज्ञानी मनुष्य विषयोंका सेवन करने पर भी उसके _फलको प्राप्त नहीं होता हे । 
सो यह उसके ज्ञाननेभव और विरागताकी ही अदभुत सामथ्य हे। इसी सामथ्यंसे बह 
विषयोंका सेवक होकर भी असेवक ही कद्दा जाता है । 


अथ यही दिखाते हैं-- 


सेवंतो वि ण सेवइ असेवमाणो वि सेवगो कोई । 
पगरणचेट्टा कस्स वि ण य पायरणो त्ति सो होई ।।१९७॥ 


अर्थ--कोई विषयोंका सेवन करता हुआ भी नहीं सेवन करता है ओर काई नहीं 
सेवन करता हुआ भी सेवन करता है। जेसे किसी मनुष्यके प्रकरणकी चेष्टा तो है अर्थात्‌ 
कार्यका व्यापार तो है परन्तु वह्‌ प्राकरणिक नहीं हें-- उस कार्यका करानेवाछा स्वामी नहीं है । 


विशेषार्थ--जिस प्रकार कोई पुरुष किसी विवाह आदि कार्योमे काम आदि तो करता 
है परन्तु उसका स्वामी न होनेसे उसके फलका भोक्ता नहीं होता है और जो उस कायका 
स्वामी हे बह उस कायके करनेमें अव्याप्रत है तो भी उसका स्वामी होनेसे फलभोक्ता हे । 
उसी प्रकार सम्यशज्ञानी जीव पूर्व कर्मेदियसे सम्पन्न भोगोंको भोगता हुआ भी रागादिकभावो- 
के अभावसे विषयसेवनके फलका स्वामित्व न होनेके कारण नहीं भोगनेबाला हे ओर मिथ्या- 
दृष्टि विधयोका सेवन न करता हुआ भी रागादिकभावोके सद्भावसे विषयसेवनके फलका 
स्वामित्व होनेसे सेबन करनेवाल्य हे ॥१०७। 


यही भाव कलछशामें दरशाते हैं-- 


भन्दाक्रान्ताछन्व 
सम्यर्दष्टेसवति नियत ज्ञानबैराग्यशक्ति3 
स्व वस्तुत्य कलयितुमय स्वान्यरूपाप्तिमुक्त्या । 
यस्माज ज्ात्वा व्यतिकरभिद तस्वतः स्व पर च 
स्वस्मिन्नास्ते विर्मति पराध्सवतो रागयोगात्‌ ॥१३६।॥। 
अरथ--सम्यर्दृष्टि जीवके नियमसे ज्ञान और वराग्यकी शक्ति होती है। अतए्य यह 
स्वकीय वस्तुस्थरूपका अभ्यास करनेके लिये स्वीयरूपको प्राप्ति और पररूपके त्याग द्वारा 
बास्तवमे यह भेरा स्व है ओर यह पर हैं, इस वृत्तको अच्छी तरह जानकर अपने स्वरूपमें 
ठहरता हे ओर परद्रव्यस्वरूप सब प्रकारके रागयोगसे घिरत होता है । 


भावार्थ--सम्यग्दृष्टि जोबके ज्ञान ओर वेराग्यका होना अवश्यंभावी है, इसलिये ज्ञानके 
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द्वारा बह सबंप्रथम स्व ओर परके भेदज्ञानको प्राप्त होता है अथीत्‌ उसे इस बातका अच्छी 
तरह निर्णय हो जएता है कि यह तो मेरा आत्मद्रव्य हे और यह मुझमे परद्रव्यके निमित्तसे 
उत्पन्न हुआ बिकारी परिणमन है। कर्म और नोकर्म तो स्पष्ट ही परद्रव्य हैं । परन्तु कमंकी 
बविपाकदशासे जायमान जो रागादिक बिकारी भाव हैं वे भी परद्रव्य ही है। मेरा स्वभाव 
तो शुद्ध चेतन्य है बहदी मेरा स्वद्र॒व्य हे। भेदविज्ञानके द्वारा जब उसे इस प्रकारका निर्णय 
हो जाता है तब बेराग्यशक्तिकी महिमासे बह शुभ-अश्युभ सभो प्रकारके रागयोगसे निषृत्त 
होकर अपना उपयोग अपने आपमे ही स्थिर कर छेता हे ॥१३६॥ 
सम्यर्हृष्टि जीव सामान्यसे स्व ओर परको इस प्रकार जानता है-- 
उदयविवागो विवद्दो कम्माणं वण्णिओ जिणवरेहिं । 
ण दु ते मज्झ सहावा जाणगरभावो दु अहमिक्की ॥१९८।। 
अथ॑ं--कर्मोंका उदयविपाक ( उदयरस ) जिनेश्वरदेवने नानाप्रकारका कहा है । परन्तु 
वे कमंविपाक मेरे स्वभाव नहीं है। मैं तो एक ज्ञायकस्वभावरूप हूँ ! 
विशेषार्थ--कर्मोड्यके रससे जायमान जो ये नानामप्रकारके भाव हैं वे मेरे स्वभाव 
नही हैं | में तो एक टक्कोत्को्ण ज्ञायकस्वभाववाल् हैँ । 
सम्यग्दृष्टि जीवको ऐसी श्रद्धा होती हे कि यह जो ज्ञायकभाव है बह तो मेरा स्व हे 
और उसके साथ मिल रहे रागादिकभाब पर हैं. ॥१९०८॥ 
सम्यरहृष्टि जोब विशेषरुपसे स्व और परको इस प्रकार जानता है 
पुर्गलकम्म रागो तस्स विवागोदओ इवदि एसो | 
ण दु एस मज्ञ भावों जाणगरभावों हु अहमिक्को ॥१९९॥ 
अथं--राग नामका पुद्गलकर्म हे । उसके विपाकोदयमें यह रागपरिणाम आत्माका 
होता है, सो यह मेरा स्वभाव नहीं हे। मै तो केवछ ज्ञायकभावरूप हूँ । 
विशेषार्थ--निईइचयसे राग नामक पुदूगलकमंफी प्रकृति हे । उसका जब उद्यकाल 
आता है तब आत्मामे रागभावकी उत्पत्ति होती हे । किन्तु वह मेरा स्वभाव नहीं हे क्योंकि 
मै तो एक टह्लोस्कीर्ण ज्ञायक स्वभाववाला हूँ। इसीप्रकार रागपदका परिवतनकर द्वंष, मोह, 
क्रोध, मान, माया, छोभ, कम, नोकमं, मन, वचन, काय, श्रवण, नेत्र, नासिका, जिल्ला, ओर 
स्पञ न इन सोलह सूतन्नोकी व्याख्या करनी चाहिये। इसी पद्धतिसे और भी ऊहापोह करना 
चाहिये। इसप्रकार सम्यग्दृष्टि अपनेको जानता हुआ ओर परको त्यागता हुआ नियमसे ज्ञान 
ओर बेराग्यसे सम्पन्न होता है ॥१०९॥ 
आगे यही भाव गाथामे प्रकट करते हैं-- 
एब सम्महिद्ठी अप्पाणं मुणदि जाणयसडाव । 
उदय कम्मविवागं य ग्रुअदि तचल्च वियाणतो |२००।। 
रद 
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अर्थ--इसप्रकार सम्यग्दृष्टि जीब आत्माको ज्ञायक स्वभाव जानता है ओर तत्त्वको 
जानता हुआ उदयको कमंविपाक जानकर छोडता हे । 


विशेधार्थ--इसप्रकार सम्यरदृष्टि जीव सामान्य और विशेषरूपके द्वारा परम्वभावरूप 
समस्तभावोंसे प्रथक टड्लोत्कोर्ण एक 'ज्ञायक स्वभावकों ही आत्माक्ा तत्त्व जानता है 
और उसतरहद्द तक्त्वको जानता हुआ स्वभावके उपादान ओर परभावके अपोहन ( त्यागसे ) 
उत्पन्न हुए अपने वस्तुत्वक्रा प्रसार करता हुआ कर्मोदयके विपाकसे जायमान सभी भावोको 
छोड़ता है । इसलिये यह नियमसे ज्ञान और बेराग्यसे सम्पन्न होता है | 


सम्यग्दृष्टि जीव ज्ञायकस्वभावको तो आत्माका परिणमन जान ग्रहण करता है अरथात्‌ 
डसे उपादेय मानता है और कर्मोंके उदयसे जो रागादिक भाव होते हैं उन्हे पर जानकर 
उनका परित्याग करता है । पर वस्तुका परित्याग तब तक नहीं होता जब तक उसमे परत्वका 
निश्चय न हो जावे । सम्यग्दृष्टि जीव भेदविज्ञानके द्वारा स्वको स्व ओर परका पर जानने 
छगता है। इसलिये वह स्वको ग्रहण करता हे ओर परका परित्याग करता है ॥२०५०॥ 


अब जिन्हें आत्मा और अनात्माका ज्ञान नहीं है वे सम्यग्दशनसे शुन्‍्य है, यह कलशा 
द्वारा कहते हैं-- 
मम्दाक्रानताउन्द 
सम्यग्दष्टि स्वयमयमह जासु बन्धों न म स्या- 
दिव्युत्तानोत्पुछकवदुना रागिणोउप्याचरन्तु । 
आलम्बस्तां समितिपरतां ते यतोउ्द्यापि पापा 
आध्मानात्मावगमविरहाध्सन्ति सम्यक्ट्वरिक्ता ॥१३७॥ 


अथं--कोई जीव ऐसा बिचार करे कि मैं तो सम्यग्दृष्टि हेँ, मुझे कभी भी बन्ध नहीं 
होता। इसतरह रागी दोनेपर भी अहकारसे प्रफुल्लित मुखको ऊपर उठाते हुए आचरण कर 
तथा समितियोके पाछनमे तत्परताका आश्रय लेवे तो आज भी वे पापी है, क्योक्ति आत्मा 
ओर अनात्माका ज्ञान न होनेसे वे सम्यक्त्वसे शून्य है। 


भावायं--कोई मलुष्य इस कथनीकों सुनकर ऐसा विचार करे कि हम तो सम्यर्दष्टि 
हैं । हमको बन्ध तो होना ही नहीं । अतः जो नानाप्रकारकी स्वेच्छाचारसमें प्रयृत्तिकर आनन्दसे 
जीवन बितावे, उसे आचाय भगवान्‌ कहते है कि तुम्हारी तो कथा ही दर रही। जो 
महात्रत तथा समितिमे सावधानीसे प्रवृत्ति करते हैं किन्तु निजपरके ज्ञानसे गन्य है तोचे 
भी अभी पाप जोब ही है । थे 


शास्त्रोंमे सम्यग्दशनका मूलकारण स्वपरका भेदविज्ञान बताया है । जब तक यह नहीं 
हो जाता दे तब तक यह जीब सम्यक्त्वसे शून्य हो रहता है और सम्यकत्वकी दान्यतामे 
महात्रतोंका आचरण और समितियोंका पालन करता हुआ भी यह जीव पाप जीव कहलाता 
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दे क्योंकि मिथ्यात्व ही सबसे मद्दान्‌ पाप दै। जो जीव कर्मोदयसे जायमान रागको 
आत्मद्रव्य मानता है उसे स्वपरका भेदज्ञान नहीं हे ओर उसके न होनेसे वह सम्यक्त्वसे 
शून्य ही कहलाता हे ॥१३७॥ 
अब रागी सम्यग्दृष्टि क्यो नहीं होता है, यद्ध दिखाते हैं-- 
परमाणुमित्तयं पि हु रायादीणं तु विज्जदे जस्स | 
ण वि सो जाणदि अप्पाणयं तु सव्वागमधरों वि ॥२०१॥ 
अप्पाणमयाणंतों अणप्पयं चावि सो अयाणतो | 
कह होदि सम्मदिट्टी जीवाजीवे अयाणतो ॥२०२॥ 
( युग्मसख्‌ ) 
अर्थ--निइचयसे जिस जीवके रागादिक भावोंका लेशमात्र भी अभिपष्राय हे अथात्‌ 
अणुमात्र भी रागाढिकमें जिसके उपादेय बुद्धि है वह सम्पूण आगमका ज्ञानी होकर भी 
आत्माको नहीं जानता हे और जो आत्माको नहीं जानता है वह अनात्माकों भी नहीं जानता 
है, इस तरह जो जीव और अजीबको नहीं जानता है वह सम्यर्दृष्टि केसे हो सकता है ? 
विशेषार्थ--जिसके रागादिक अज्ञानभावोंका छेशमात्र भी सद्भाव विद्यमान हे वह 
श्रतकेबछीके सदृश होकर भी ज्ञानमय भावोंके अभावसे आत्माको नहीं जानता है और जो 
आतव्माकों नहीं जानता हे बह अनात्माको भी नहीं जानता हे क्‍योंकि जीवादिक किसी भी 
द्रव्यका निए्चय स्वरूपकी सत्ता और पररूपकी असत्तासे होता हे । अतः आत्माकी स्वरूप- 
सत्ताका अज्नानी अनात्माका भी अज्ञानी है। इससे जो आत्मा और अनाव्माको नहीं जानता 
है बह जीब अजीबको भी नहीं जानता है. और जो जीब अजीवके भेदज्ञानसे शुन्य हे वह 
सम्यग्दृष्टि नहीं हो सकता है। इस तरह रागी जीव भेदक्ानके अभावसे सम्यर्दृष्टि नहीं हे । 
यहाँ जो फलितरूपसे सम्यब्दृष्टि जीबके परमाणुसात्र भी राणका अभाव बताया है सो 
डसका अमित्राय ऐसा समझना चाहिये कि सम्यग्दृष्टि छेशमात्र रागकों भी आत्माका स्वभाव 
नहीं समझता ओर न उसे उपादेय मानता दैे। अप्रस्याख्यानावरणादि चारित्रमोहकी 
प्रकृतियोके उदयसे होनेवाला राग अविरत सम्यरदृष्टिसे लेकर सूक्ष्मसांपराय गुणस्थान तकके 
जीवबाके यथासभव विद्यमान रहता है तो भी उन गुणस्थानोंमें रहने वाले जीबोंके सम्यक्त्व 
में बाधा नही हे क्‍योंकि रागके रहते हुए भी वे रागको आत्माका स्वभाव नहीं मानते हैं | 
रागी होते हुए रागको आत्माका मानना जुदी बात दे ओर रागी होते हुए भी रागको आत्मा- 
का न मानना जुदी बात दे। मिथ्यादृष्टि जीब रागी होता हुआ उस रागको आत्माका दी 
परिणसन सानता है ओर सम्यग्दृष्टि जीब चारिज्रमोहके उदयकी बलबत्तासे रागी दोता हुआ 
भी उस रागको आत्माका परिणमन नहीं मानता ॥२०१२०२॥ 
अय कछशा द्वारा यह प्रकद करते हैं. कि राग इस जीवका पद नहीं है किन्तु चेतन्य 
हो इसका पद है-- 
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सन्दाक्रान्ताउन्द 


आससारास्प्रतिषदूममी रागिणो नित्यमत्ता 
सुछ्ता यस्मिश्षपद्मपद तहिवुध्यध्वमन्धा, । 
एलेतेलः पदमिद्मिद चन्र चेतस्यभातु 
शुद्ध छझुद्ध स्वस्समरत स्थायिभावस्वमेति ॥३८।॥ 


अर्थ--अनादिसंसारसे पद-पदपर नित्य मत्त हुए ये रागी प्राणी जिस पढमे सो रहे 
हैं. अर्थात्‌ रमणकर रहे हैं. बह आत्माका पद नदी हे, पद नही हे ( दो वार कहनेसे आचाय 
मद्दाराजकी अतिकरुणा सूचित हूंती हे ) अरे अन्घे प्राणियों! जागो, यहाँ आओ, यहाँ 
आओ, यह तुम्द्ारा पद है, यह तुम्हारा पद है, जहॉपर चैतन्य धातु शुद्ध है, शुद्ध दे तथा 
स्थरसके भारसे स्थायिभावको प्राप्त हो रही है । 


भावायं--यह प्राणी अनादिकाल्‍ूसे--रागादिकोंको अपना निजभाव मान रहा है। इसौसे 
उनकी सिद्धिके अर्थ परपदार्थोंके संयोग--सम्नह और पियोगमे अपना सर्वस्व छगा देता हैं 
और निरन्तर उनन्‍्हींफी रक्षाके लिये प्रयत्न करता है उसे श्री गुरु समझाते है-रे अन्ध ' 
जिन बस्तुओंमे तुम अपने स्वरूपकों भूलकर मोहित हो रहे हो, यह तुम्हारा अशज्ञानभाव हे 
अब अपने निजस्वरूपको जानो, जहाँपर चेतनाका पिण्ड, सं बिक्रल्पजालोंसे रहित सुख 
ओर शान्तिसे स्थायीपनको प्राप्त करता हे वही तुम्हारा पद है । 


आंगे वह पद्र कोन है, यह कहते हैं-- 
आदक्षि दव्वभावे अपदे मोत्तण गिण्द तह णियद | 
थिरमेगमिम भाव उवलब्भतं सहावेण ||२०३॥ 


अरथ--आत्मामें परनिमित्तसे जायमान अपदरूप जो द्र॒व्यकर्म और भावकम है, उन्हें 
त्यागकर स्वभावसे उपल>्यमान, स्थिर तथा एकरूप इस चेतन्यभावको जिसतरह यह नियत 
है उसीतरह प्रहण करो | 


विवोधार्थ--निशचयसे इस भगवान्‌ आत्मामें उपलब्ध बहुतसे द्रव्यरूप तथा भावरूप 
भावोके मध्यमे जो अतत्वभावसे उपलभ्यमान, अनियत अवस्थाबाले, अनेक, क्षणिक तथा 
व्यभिचारी भाव हैं वे सभी स्वय अस्थायी होनेके कारण स्थाता जो आत्मा उसके स्थान 
होनेके लिये असमर्थ होनेसे अपदभूत हैं, और जो तत्स्वभावसे उपलभ्यमान, नियत अबस्था- 
बाला, एक, नित्य तथा अव्यभिचारी भाष है वह एक ही स्वय स्थायो होनेके कारण स्थाता 
जो आत्मा उसका स्थान होनेके छिये समय होनेसे पदभूत है। इसलिये सम्पूर्ण अस्थायीभाबों- 
को छोड़कर स्थायीभावभूत तथा परमार्थ रसरूपसे आस्वादमें आता हुआ यह 
आस्वाद करनेके योग्य है ॥२०१॥ डे एक ज्ञान ही 
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यही भाव कलशामें कहते हैं-- 
एकमेव हि तत्स्थाय विपदामपद पदम्‌ । 
अपदास्येव भासन्ते पदान्यन्यानि यसपुर ॥॥१३९।॥ 


अर्थ--जो विपत्तियोंका अपद है--अस्थान है, ओर जिसके आगे अन्य सब भाव 
अपद दी भासमान होते हैं बह्दी एक पद आस्वाद करनेके योग्य हे । 
भावायं--निइचयसे वह एक ज्ञानरूपपद आस्वाद करनेके योग्य है क्योंकि बह 
सम्पूर्ण आपदाओंका अपद है तथा उसका आस्वाद आनेपर अन्य निखिल भाव अपद भासने 
छगते है । ऐसा नियम है कि नकछी रूप रात्रिमे ही चमत्कारजनक होता हे किन्तु जहाँ 
सूर्यका उदय हुआ वहाँ ऊपरी चमककी सब आभा जाती रहती है ॥१३९॥ 
शादलविक्रोडितछन्द 


एक ज्ायकभावनिर्भरमहास्वाद समासादयन्‌ 

स्वाद दन्द्रमय विधातुमसह सवा वस्तुवृत्ति विदन्‌। 
आस्मात्मानुभवानुमावविवशो अश्यद्विशेषादय 

सामान्य कछयर्किलेष सकल ज्ञान नयस्येकताम्‌ ॥।१४०॥ 


अथँे--जो एक ज्ञायकभावसे पूरित महास्वादको प्राप्त दो रहा है, जो रागादिकसे 
मिश्रित इन्द्रमय स्वादका आस्वादन करनेमे असमर्थ हे, जों अपनो वस्तुपरिणतिकों जानता 
है, तथा जो आत्मानुभवकी मह्मासे विवश्ञ हो रह। है, ऐसा यह आत्मा विशेषके उदयसे 
रहित सामान्यभावको प्राप्त समस्त ज्ञानकी एकरूपताको प्राप्त कराता है । 
भावार्थ--जब यह आत्मा, आत्मद्रव्यकी परिणतिकों जानने छगता हे अथीत्‌ उसे जब 
ऐसा दृढ़ निउइचय हो जाता हे कि आत्माकी परिणति सदा आत्मरूप ही रहती है, अन्यरूप 
नहीं होती तब वह रागादिसे मिश्रित इन्द्रमय स्वादको छोड देता हे अर्थात्‌ रागादिकको 
आत्मासे प्रथक्‌ समझता है, में एक ज्ञायक ही हूँ” अर्थात्‌ पदार्थोंका जानना ही मेरा स्वभाव 
हे, उनमे इष्टानिष्ठका विकल्प करना मेरा स्वभाव नहीं हे, इस प्रकार एक ज्ञायकभावका ही 
जब आस्वाद लेता है तथा आत्मानुभवकी मदह्दिमासे बिबश द्ोकर अन्य पदार्थोके अनुभवकी 
ओर जब इसका रूध्ष्य नहीं जाता तब विशेषोदयसे रहित सामान्यरूपताको प्राप्त जो ज्ञान है 
उसे एकरूप ही कर देता हे अर्थात्‌ ज्ञानके नानाविकलपोंकों गौण कर देता है ॥१४०॥ 
आगे ज्ञानकी एकरूपताका ही समर्थन करते हैं-- 
आभिणिसुदोद्दिमणकेवल च तं॑ होदि एक्कमेव पद । 
सो एसो परमट्टी ज रूहिदु णिव्युदिं जादि ॥२०४॥ 


अर्थ--मतिश्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनः्पर्ययंक्ञान और केवलज्ञान ये सब ज्ञानके 
भेद एक्‌ ही पदरूप होते हैं अथोत्‌ सामान्यरूपसे एक ज्ञान ही हे । यह सामान्यज्ञान ही 
परमार्थ है जिसे प्राप्तकर जीव निवाणको प्राप्त दोता हे । 
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विशेषार्थ--निशचयसे आत्मा परमार्थ दे और वह ज्ञानस्वरूप ही है। आत्मा एक |! 
पदार्थ है, इसलिये ज्ञान भी एक ही पद हे और जो ज्ञाननामा एक पद है यही परमार्थ 
और यही मोक्षका साक्षात्‌ कारण है। इसके जो मतिश्नानादिक पॉच भेद है वे इस छोकमें 
ज्ञानरूपी एकपदका भेदन करनेमे समर्थ नहीं हैं. किन्तु उसो एक पदका समर्थन करते हैं । 
जिस प्रकार इस ससारमें मेघपट छसे आच्छादित सूय, उस मेघपटलका क्रम-क्रमसे कक 
होनेपर जब प्रकटरूपताको प्राप्त होता हे और उस समय उसके जो दीनाधिक प्रकाशके भेद 
प्रकट होते हैं वे सूर्यके प्रकाशस्वभावका भेदन नहीं करते । तात्पयं यह है कि ज़ब मेघपटलसे 
सूर्य आच्छादित हो जाता है तब उसका प्रकाश मेघफटलोसे व्यक्त नहीं होता और जैसे-जैसे 
मेघपटछ दूर होते जाते है बसे-बैसे उसका प्रकाश व्यक्त होता जाता है । उन प्रकाशोके द्वारा 
सूर्यके स्वभावकी वृद्धि ही होती हे | इसीप्रकार आत्मा ज्ञान-दशन स्वभाववाला हे । परन्तु 
अनादिकाछसे हो कर्मपटलसे आच्छिज्न होनेके कारण उसका वह स्वभाव व्यक्त नही होता | 
जैसे-जेसे कमंपटछका अभाव होता जाता है बेसे-बसे आत्माके ज्ञानदर्शनगुणोका विकास 
होता जाता हे, वे विकासरूप ज्ञानदश न, आत्माके ज्ञानस्वभावका भेदन नही करते किन्तु 
उसीका अभिनन्दन करते हैं। इसलिये समस्त अवान्तर भेदोंसे रहित आत्माका स्वभावभूत 
जो एक ज्ञान है उसीका आलम्बन लेना चाहिये। उसीके आहल्म्बनसे पढकी श्राप्ति होती है, 
आन्ति नष्ट होती हे, आत्मछाभ होता हे, और अनात्माका परिद्दार होता है, उसके होनेपर 
कम वृद्धिको प्राप्त नहीं होते, राग-द्ष-मोह उपद्रव नहीं करते, फिर कमंका आख्व नहीं होता, 
आखबके अभावमें कर्मबन्ध नहीं होता, पूवेका बँधा हुआ कर्म अपना रस देकर निर्जीर्ण 
हा जाता दे और इस रोतिसे सम्पूर्ण कमोंका अभाव होनेसे साक्षात्‌ मोक्ष हो जाता है ॥२०४७॥ 

आगे इसी भावको कछश्ञामे प्रकट करते ददै--- 

शार्दुलविक्रोडितछन्द 
अच्छाच्छा स्वयमुच्छकन्ति यदिमा स्ेदनव्यक्तयो 
निष्पीताखिकभावमण्डऊरसप्रास्मारमत्ता हव । 
यस्थाभिननरस; स एव अगवानेको5प्यनेकी भवन्‌ 
वर्गस्युस्कलिकामिरस्धुतनिधिशअ्रैतन्यरत्नाकर |।१४१॥ 


अथे--जिसकी ये अतिशय निमेल, सबवेदन--व्यक्तियॉ--ज्लानकी अवान्तर विज्येपताएँ 
अपने आप उछलक रही हैं ओर इस तरह उछल रही हैं. मानो अतिशयरूपसे पिये हुए समस्त 
पदार्थोंके समूहरूप रसके बहुतभारी बोझसे मतवाली ही दवा रही हों, जो एक अभिन्न रसका 
धारक है, तथा अनेक आइचर्योंकी निधि है, ऐसा यह भगवान चेतन्यरूपी रत्नाकर--आत्मा- 
रूपी समुद्र, एक होकर भी अनेक रूप होता हुआ ज्ञानके विकल्परूप तरद्नोसे चद्बल हो 
रहा है । 

भावायं--यहाॉँ आत्माको रत्नाकर अर्थात्‌ समुद्रको उपमा दी है। सो जिस प्रकार समुद्र- 
में अत्यन्त निमेछ लद्दर स्वयमेव उछछती है उसी प्रकार इस आत्मामे भी ज्ञानके विकल्प- 
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रूप अनेक लहरे स्वयमेव उठ रही हैं। श्ञानके ये विकल्प अपनी-अपनी योग्यताके अनुसार 
अनेक पदार्थोंके समूहको जानते है। जिसप्रकार समुद्र अभिन्नरस अथात्‌ जलसे तन्‍्मय 
होता है. उसीप्रकार यह आत्मा अभिन्नरस अर्थात्‌ ज्ञानसे तन्‍्मय हे, जिसप्रकार समुद्र 
अनेक आइचर्योंका भाण्डार हे उसीप्रकार यह आत्मा भी अनेक आउचर्योंका भाण्डार है 
ओर जिसप्रकार समुद्र सामान्यरूपसे एक होकर भी तरज्लोके कारण अनेकरूप दिखाई 
देता है उसीप्रकार यह ज्ञानरूप आत्मा भी सामान्यरूपसे एक होकर भी अनेकरूप जान 
पड़ता है | तात्पयं यह हे कि झ्ञानरूप आत्मा परमाथसे एक है । परन्तु मतिज्ञानादिके विकल्प 
से अनेकरूप भासमान होता है ॥१४१। 


आगे कछझशा द्वारा कहते हैं कि ज्ञानकी प्राप्ति ज्ञानगुणके बिना दुलूभ हे-- 
शादूलविक्रीडितछन्द 
क्लिश्यन्ता स्वयमेव दुष्करतरेमेंक्षोन्मुखे कमममि- 
क्लिश्यन्ता च परे महात्रततपोभारेण मग्नाश्चिस्स्‌ | 
साक्षान्मोक्ष इृद निरामयपद्‌ सर्वेध्वमान स्वय 
ज्ञान ज्ञानगुण बिना कथमपि भ्राप्तु क्षमन्ते न हि ॥१४२॥ 


अथ--मोक्षके उद्देश्यसे किये हुए अत्यन्त कठिन कार्योंके द्वारा कोई स्वयं ही कलेश 
उठावे ता भले ही उठावे अथवा महद्दात्नत ओर तपके भारसे पीड़ित हुए अन्य छाग चिरकाल 
तक क्लेश सहन करे तो भले ही करे । परन्तु साक्षात्‌ मोक्षरूप निरामयपद--निरुपद्रव स्थान 
तो यह ज्ञान ही हे, इसका स्वय स्वसवेदन हो रहा है, यह स्वय अनुभवमे आ रहा है । ऐसे 
इस ज्ञानरूप पदको ज्षानगुणके बिना प्राप्त करनेके लिये कोई किसो भो तरह समथ नहीं हे । 


यहॉपर ज्ञानगुणको ग्रधानता देकर ज्ञानको ही सोक्षका कारण कहा गया है। इसका 
यह तात्य ग्राह्म नही है कि सम्यग्दशन ओर सम्यकचारित्र मोक्षेके छिये आवश्यक नहीं है । 
भेदविवक्षाम सम्यग्दशन, सम्यम्जञान और सम्यकचारित्र ये तीनों ही मांक्षआप्तिके भज्ञ 
है । परन्तु यद्वॉपर सम्यर्द्शन और सम्यकचारित्रका ज्ञानमे गताथ कर दिया है। ज्ञानकी जो 
दृढता है वही सम्यग्दशन है ओर ज्ञानमे कषायोद्यके कारण जो चब्वलता आती थी उसका 
अभाव हो जान। सम्यकचारित्र है ॥१७२॥ 


आगे यही भाव गाथामे दिखाते हैं-- 
णाणगुणेण विद्दीणा एयं तु पय बहू विण लह्ति | 
त गिण्ह णियदमेदं जदि इच्छसि कम्मपरिमोकक्‍्खं ॥॥२०५॥ 
अर्थ--हे भव्य ' यदि तुम सब ओरसे कर्मोसे छुटकारा चाहते हो तो उस निश्चित 
ज्ञानको ग्रहण करो क्योंकि ज्ञानगुणसे रद्दित अनेकों प्राणी इस पदको प्राप्त नहीं कर पाते है । 
विदेषाथं--क्योंकि कममे ज्ञानका प्रकाश नहीं हे । अतः निखिल कमेके द्वारा ज्ञानकी 
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उपलब्धि असभव है। जल्लानमें ज्ञानका प्रकाश है अतः केवल ज्ञानके द्वारा ही ज्ञानका लाभ 
होता है । इसी कारणसे अनेक पुरुष झ्ञानशून्य हाकर अनेक प्रकारके कर्मों द्वारा इस ज्ञानरूप 
निरामय पढको नहीं पा सकते हैं और इसके अछाभमे वे मनुष्य कर्मोंसे नही छूट सकते है । 
इसछिये जो मनुष्य कर्मोंसे छूटनेकी इच्छा करते है उन्हे मात्र ज्ञानके आल्म्बनसे इस 
निश्चित पदको प्राप्त करना चाहिये ।|२००॥ 


आगे यही भाव कछझशा द्वारा प्रकट करते हैं-- 
द्रतविलम्बितछन्द 
पदमिद ननु कमंदुरासद 
सहजवोधकछ।सुछम किक । 
तत हद निजबोधकलाबलकात्‌ 
कछथिसु यतरतां सतत जगत ॥१४३॥। 


अर्थे--यह पद कमके द्वारा तो दुष्प्राष है और सहजबोधकला-स्वाभाविकज्ञान 
कलासे सुलभ हे | इसलिये जगत्‌ इस ज्ञानपदको सहज ज्ञानकलछाके बल प्राप्त ऊरनेका निरन्तर 
यत्न करे | 
भावार्थ--यह््‌ ज्ञानरूप आत्मपद केबल क्रियाकाण्डसे सुलभ नहीं है किन्तु स्वाभाविक 
ज्ञानकोी कलासे सुलभ है। यहाँ ज्ञानके साथ सहज विशेषण दिया है । उससे यह सिद्ध हाता 
कि मात्र द्रव्यभ्रुतके ज्ञानसे भी उसको प्राप्ति सुलभ नहीं है क्योकि ग्यारह अड्ज ओर नौ 
पू्वका पाठी होकर भी यह जीद अनन्त ससारका पात्र बना रहता है | यहाँ आबड्यकता 
मोहजन्य विकारसे रहित आत्मज्ञानकी है | प्रारम्भमे बह आत्मज्ञान क्षायापशमिक अवस्थामे 
कल्ारूप ही होता है। परन्तु बह कलारूप आत्मज्ञान भी इस नीबको अन्तमुंहतके अनन्तर 
केबलझ्ञान भ्राप्त करानेकी सामश्य रखता हें। जिसे केवलज्ञान प्राप्त हो गया बह नियमसे 
अन्तमुंह्तेमें या अधिकसे अधिक देशोन कोटि वर्ष पूबंमे समस्त कर्मोंसे माक्षका प्राप्त 
फरता है।॥ १४३ ॥ 


यही बात फिर भो कहते हैं-- 
एदक्षि रदो णिच्च सतुट्ठी होहि णिच्चमेदक्षि । 
एदेण होहि तित्तो होहदि तुद्द उत्तम सोक्‍्ख ॥२०६॥ 
अर्थ--इस ज्ञानमें ही नित्य रत द्दोओ, इसी ज्ञानमें नित्य संतुष्ट होओ, इसी 
तृप्त होओ, ऐसा करनेसे हो तुझे उत्तम सुख होगा | गे रा 
विद्येषार्थं--जितना ज्ञान हे उतना ही तो आत्मा है अर्थात्‌ ज्लानादिगुणोंका अविष्वग- 


रे 


भावरूप जो विलक्षण सम्बन्ध है वही आत्मा है, इस प्रकार निशचयकर वा 
2835 ! शुद्ध ज्ञानमे ही रति 
को प्राप्त होओ, के इतना ही कल्याण है, इससे भिन्न और कल्याण कोई चस्तु नहीं । 
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ज्ञाता-द्ृष्टा ही आत्मा है, जहाँ ज्ञान केवल परपदार्थकों जानता है, रागादिक ओपाधिक- 
भावरूप नहीं परिणमता, यही तो सम्यकूचारित्र हे । अतः आचार्योंका कहना है कि झ्ञानका 
झानरूप रहना दी तो कल्याण है, अतिरिक्त कल्याणकी कल्पना करना मोहजभावष है, ऐसा 
निश्चयकर शुद्धक्षानके द्वारा द्वी नित्य संतोषको प्राप्त होओ। और जितना ज्ञान है उतना ही 
सत्य अनुभव हे अर्थात्‌ श्षेयभिन्न शुद्धक्षानमें जो ज्ञानका अनुभवन दे बह्दो तो शानका निज- 
रूप हे--ऐसा निहचयकर श्लवानमान्नसे ही नित्य ठप्तिको प्राप्त करो। इस प्रकार जो आत्मा 
अपने आपमे रत होगा, अपनेमें द्वी ठ॒प्त होगा और आत्मामें द्वी संतुष्ट होगा उसके जो सुख 
होगा वह वचनके अगोचर होगा | वह सुख जिस क्षणमें होगा उसको यह आत्मा स्वयमेव 
देखेगा, अन्यसे पूछनेकी आवश्यकता नहीं ॥२०६॥ 
यही बात श्रीअमृतचन्द्र स्वामो कलझामें कद्दते हैं-- 
उपजालिछम्द 
अखिन्ध्यश्षक्ति स्वयमेव देवश्चिम्सान्न चिम्तामणिरेध यस्मात्‌ | 
सर्वाथ सिद्धास्मतया विधक्ते ज्ञानी किमस्यस्थ परिप्रहेण ? ॥१४७॥ 


अर्थ--वह्‌ आत्मदेव स्वयमेव अचिन्त्य शक्तिवाला है, चिन्मात्र चिन्तामणि है, उसके 
सब अथंकी सिद्धि स्वयं होतो हे अतः ऐसे ज्ञानी पुरुषकों अन्य परिभ्रद्के प्रहण करनेको 
क्या आवश्यकता है १ ॥१४४॥ 

अब यहाँपर कोई आदइजू करता है कि ज्ञानी परको ग्रहण क्‍यों नहीं करता ? इसोका 
उत्तर नोचे गाधामे देते हैं-- 


को णाम भमणिज्ज बुहो परदव्वं मम हम हवदि दब्वं | 
अप्पाणमप्पणो परिग्गह तु णियदं वियाणतों ॥|२०७॥ 


अर्थ--जो नियमसे आत्माको ही आत्माका परिप्रह जान रहा है ऐसा कौन श्ञानी 
पण्डित कद्द सकता है कि यह परद्रन्य मेरा द्रव्य है ! 

विशेषार्थ--क्यों कि ज्ञानो पुरुष नियमसे ऐसा जानता हे कि जिसका जो आत्मीय 
असाधारण स्वरूप है वही उसका स्व हे और वह उसका स्वामी हे । इस प्रकार तीद्णतर- 
वृष्टिके अवछम्बनसे आत्मा हो आत्माका परिम्रद्द दे । इसढछिये यह जो परकीय वस्तु दे बह 
मेरा स्व नहीं हे और न मैं उसका स्वामी हूँ । यही कारण हे कि ज्ञानी आत्मा परद्वन्यको 
प्रहण नहीं करता हे । संसारमें यह नियम है कि जो चतुर, विज्ञ तथा भद् मलुष्य हैं. वे पर- 
पदार्थको न तो अपना जानते दी हैं और न उसे स्वीकार ही करते हैं। इसी पद्धतिका अनु- 
सरण करके सम्यग्जझ्ञानी जीव अपने निज स्वभावको ही स्वकीय धन जानते हैं. और उसीको 
प्रहण करते हैं। पर पदार्थथो अपना धन 5नहीं मानते हैं और न उसको प्रहण करनेका 
प्रयास करते हैं। यही मुख्य देतु हे कि घट्रूण्डाधिपति होकर भरी वे अणुमात्र भी उसमें 
अपना नहीं मानते, इसीसे निरन्तर फमछपश्रकी तरह अलिप्त रहते हैं ॥२०७॥ 

२७ 
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जअरयगे इसी अर्थको युत्तिसे दृढ़ करते हैं-- ॥॒ 
भज्ञं परिग्गदहों जह तदो अहमजीवद तु गच्छेज़ । 
णादेव अद्द जक्मा तह्मा ण परिग्गहों मज्झ ॥२०८॥ 


अर्थ--यदि परद्रव्य मेरा परिग्रद्द हो जावे तो मै अजीवपनको प्राप्त हवा जाऊ। क्योंकि 
मैं तो झ्ञानी हूँ, इसलिये परिप्रद्द मेरा नहीं है । 

विदेषाय्े--यदि मैं परद्रन्यरूप अजीवको ग्रहण करूँ तो निश्चय ही यह अनीब मेरा 
स्वीयधन हों जावे और मै इस अजीबका निएचयसे स्वामी हा जाऊँ। परन्तु एसा हाता 
नहीं, यदि ऐसा होने छगे तो चस्तुकी मर्यादाका ही छाप हा जावेगा, और यह इष्ट नहीं । 
अतः जो अजीबका स्वामी हे वह निइ्वचयसे अजीब हो है यदि मैं अजीबका म्वामी हा 
जाऊँ तो नि३चयसे मेरे अजीवपन आ जावेगा, परन्तु मेरा तो एक ज्ञायकभाव ही ह, बह्दी 
मेरा स्वीयधन है ओर इसी एक ज्ञायकभावका मैं स्वामी हूँ । इसलिय मेरे अजीउपन न हा, 
में तो ज्ञाता ही रहूँगा, अत, परद्रव्यको नहीं ग्रहण करता हूँ, यद्द मेरा दृढ़ निउइचय ह ॥२ ८।॥ 

आमे इसी अर्थको और भो हढ़ करते है -- 

छिज्जदु वा भिज्जदु वा णिज्जदु वा अहृव जादु विष्पलय । 
जह्मा तह्मा गच्छदु तह वि हु ण परिग्गहों मज्म ॥२०९॥ 

अये-- ज्ञानी जीवके ऐसा दृढ निरचय हे कि परिश्रह छिद जावे मिद जाबे, अथबा 
कोई उसे छे जागे, अथवा वह नष्ट हो जावे अथवा जिस किसी तरहसे चला जाव तो भी 
परिभद्द मेरा नहीं है । 

विधेषायये--जब सम्यस्शानी यद्द निश्वय कर चुका कि परवस्तु हमारी नहीं हे तब 
उसकी कुछ भी अवस्था हो, उससे हमे क्‍या प्रयोजन हे ? बह छिद जावे, अथवा भिद जावे, 
अथवा चढी जावे, अथवा नष्ट हो जाबे, अथवा जिस किसी अवस्थाका प्राप्त दवावे उसम 
मेरा अणुसात्र भी नहीं दे, अतएव सै परिप्रहको नहीं ग्रहण करता हूँ क्योंकि परद्रव्य मेरा 
स्वीयधन नहीं है, इसीसे मैं उसका स्वामी नहीं हूँ, परद्रव्य ही परद्रव्यका आत्मीयधन है. ओर 
परद्॒व्य द्वी परद्रव्यका स्वामी है, मेरा जो स्व है बह में ही हूँ और अपना स्वामी मै स्वयं 
शाप हूँ, इस प्रकार यह श्ञानी आत्मा जानता है ॥२०९॥ 


अब यद्दी भाष कल्झामें प्रकट करते है--- 
चबसन्ततिलकाछन्द 
इस्थ परिप्रहमपास्य समस्तमेव 


सामान्यत स्वपरयोरविषेकद्देतुस्‌ । 
भज्ञानसुज्छितुमना अधुना विशेषाद्‌ 
भूयस्तमेव परिहतंमय अघृत्त ॥१४७॥ 
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अर्थ--इस प्रकार सामान्यरूपसे समस्त परिग्रहका त्यागकर अपने और परके अविवेक- 
का कारण जो अश्ञान है उसे त्याग करनेका जिसका अभिप्राय है, ऐसा यह ज्ञानी विशेषरूपसे 
परिग्रहके त्याग करनेमें प्रवृत्त होता है । 

भावायं--ज्ञानी जीव सामान्यरूपसे सभी परिप्रहका त्यागकर धर्म, अधमंभाव 
वश्ना भोजन-पान आदि विशिष्ट परिग्रहके त्याग करनेके डिये प्रवृत्त होता हे, क्योंकि अज्ञान* 
दशामे वह निज और परको एक समझता रहा है। परन्तु ज्यों ही ज्ञानी दशा प्रंकट होती हे 
त्यो ही इसे अनुभव होने छगता है कि एक ज्ञायकभाव ही मेरा है। उसके सिवाय अन्य 
समस्त द्रव्य मेरे नहीं है। अतः उसमें स्वीयबुद्धिका त्याग करना हो कल्याण करने- 
वाला है ॥१४०॥ 


अब कहते है कि ज्ञानीके धर्मंका परिय्रह नहों है-- 
अपरिग्गहो अणिच्छो मणिदों णाणी य णिच्छदे धम्म | 
अपरिगगहो दु धम्मस्स जाणगो तेण सो होई ॥२१०॥ 


अरथं--ज्ञानी जोब परिप्रहसे रहित है। अतएवबं उसके परिम्रदकी इच्छा भी नहीं दे, 
इसीसे वह घमको नहीं चाहता है । ज्ञिस कारण उसके धमंका परिग्रह नहीं दे तिस कारण 
वह धमका ज्ञाता है । 


विशेषा्थ--इच्छाका अथ परिग्रह हे अर्थात्‌ इच्छा द्वी परिप्रह है । जिस जीवके इच्छा 
नहीं हे उसके परिग्रह नहीं हे। इच्छा अज्ञानमयभाव है और ज्ञानी जीवके अज्ञानमयभाव- 
का अभाव हे । ज्ञानी जीवके तो ल्लानमय ही भाव होता हैँ । ज्ञानी जीव अज्ञानमंय भावरूप 
इच्छाके असद्भावसे धमकी इच्छा नहीं करता है, इसी द्वेतुसे ज्ञानीके ध्मका परिभ्रह नहीं हे । 
ज्ञानमय एक ज्ञायकभावके सद्भावसे यह धर्मका केवल ज्ञायक हो है | 

इच्छा ओर परिग्रहका अविनाभाव सम्बन्ध है अर्थात्‌ जहाँ इच्छा है वहीं परिप्रहका 
सद्भाव है। इच्छा मोहकमके उदयसे जायमान होनेके कारण अज्ञानमयभाव दे इसलिये 
स्वसंवेदनज्ञानी जीव शुद्धोपयोगरूप निःचयधर्को छोड़कर शुभोपयोगरूप धर्म--अर्थात्‌ 
एुण्यको इच्छा नहीं करता । यद्यपि अपने पदके अनुकूल ज्ञानी जीबके पुण्यरूप परिणाम होते 
हैं तो भी यह पुण्य मेरा स्वरूप नहीं है” ऐसा निशचय होनेसे बह पुण्यसे तन्‍्मय नहीं होता । 
जिस प्रकार कोई दर्पणमें पड़े हुए प्रतिबिम्बका ज्ञायक होता हे उसी प्रकार ज्ञानी जीव अपने 


आत्मामें आये हुए पृण्य-परिणामका ज्ञायक ही होता हे, पुण्यपरिणामरूप अपने आपको नहीं 
मानता है ॥२१०॥ 


आगे ज्ञानीके इसी प्रकार अधरंका भो परिप्रह महों है, यह कहते हैं-- 
अपरिग्गहो अणिच्छो भणिदों णाणी य णिच्छदि अधम्मं | 
अपरिग्गहदी अधस्मस्स जाणमो तेण सो होदि ॥२११॥ 
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अचं--आनी जीव इच्छा रद्वित है, अतः परपदार्थके परिप्रहसे रहित दे, ऐसा कहा गया 
है, इसससे आनी जीव अघरंकी इच्छा नहीं करता। यही कारण है. कि ज्ञानी जीवके अधमंका 
परिग्रह नहीं है | बह तो केवड उसका ज्ञाता है । 


जिद्रोषा्ं--इच्छा हे बह परिप्रह हे, जिसके इच्छा नहीं दे उसके परिप्रह नहीं दे । 
इच्छा अशानसय भाव दे लोर अज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं हे, श्ञानोके तो ज्ञानमय ही भाव 
होता हे | इसीसे शानी जीव अज्ञानगय भावषात्मक इच्छाके अभावसे अधमंको नहीं चाहता 
हे। इसील्यि शानीके अधसका परिप्रह नहीं हे। शानमय एक शायकभाबके सद्भावसे यह 
केवछ अधमंका शायक हे। इसी पद्धतिसे अधर्मपदको परिवर्तित कर राग, द्वेष, क्रोध, मान, 
साया, छोभ, करे, नोकर्म, सन, वचन, काय, श्रवण, चक्षु, घराण, रसना और स्पशञन ये 
सोलह पद रखकर सोछह्‌ सूत्रोंकी व्याख्या करनी चाहिये | 


यहाँ विषय-कषायरूप पाप-परिणामको अधर्म कट्दा गया है। ज्ञानी जीव जब धर्मको 
अपना स्वीयपरिणाम नहीं मानता, तब अधमंको स्वीयपरिणाम कसे मान सकता है ? 
यद्यपि ज्ञानो जीवके भी चतुर्थ-पत्चम गुणस्थानमे विषय-कषायरूप परिणाम होते हैं परन्तु 
बह उन्हें थे परिणाम मेरे हैं” ऐसा नहीं सानता। उसकी श्रद्धा हे कि चारित्रमोहके उदयसे 
जो ये विकारोभाव उत्पन्न हो रहे हैं वे मेरे स्वभाव नहीं दे | जेसे दर्पण, प्रतिबिम्बसे तन्‍्मय 
दिखता हुआ भी वास्तवमें उससे तन्‍्मय नहीं होता। उसी प्रकार आत्मा इन विकारीभावोसे 
तन्मय दिखता हुआ भी वास्थवमें उनसे तन्‍्मय नहीं दे । अतएब जिसप्रकार कोई दर्पणके 
नमक जञाता होता है उसी प्रकार ज्ञानी जोब इस अधर्म परिणामका ज्ञाता होता 

॥ १११॥ 


आगे ज्ञानीके आहारका भो परिप्रह नहों है, यह कहते हैं-- 
अपरिग्गद्दो अणिच्छो भणिदों णाणी य णिच्छदे असण | 
अपरिग्गह्दो दु असणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१२॥ 
अर्थ--जो इच्छाबान नहीं हे बही परिप्रहसे रहित कहा गया है। ज्ञानी भोजनको 


नहीं चाहता दे, इसलिये उसके भोजनका परिम्नह नहीं है, यही कारण है कि श्लानी महात्मा 
भोजनका ज्ञायक हे । 


विशेषाधं--इच्छाका अर्थ परिप्रह दे जिसके इच्छा नहीं है उसके परिप्रह नहीं हे । 
इच्छा अज्ञानमय भाव है ओर अज्ञानमय भाव ज्ञानीके होता नहीं हे, ज्ञानीके तो एक ज्ञान- 
मय ही भाव दोता है, इसीसे ज्ञानी आत्मा अज्ञानमयभावरूप इच्छाका अभाव होनेके 
कारण आहारकी इच्छा नहीं करता, इसलिये ज्ञानीके अशन ( आहारका ) परिप्रह नहीं 
हे | आनात्मक शायकभावका सक्वाव दोनेसे यह ज्ञानी केवछ श्ञायक ही होता हे । 


यद्पि ज्ञानी जीबकी छठवे गुणस्थान वक शरोरकी स्थिरताके ढिये आदारमें प्रवृत्ति 


६-२१४ ] निज राधिका र २१३ 


होती है तो भो वह आहारकों आत्माका स्वभाव नहीं मानता, इसकछिये आहार करता हुआ 
भी आह्दारके परिप्रहसे रहित है वह केवठ आह्वारका ज्ञायक ही होता है ॥२१२॥ 


आगे कहते हैं कि शानोके पानकर भो परिप्रह नहों हे-- 
अपरिग्गहो अभिच्छो मणिदों णाणी य णिच्छदे पाण | 
अपरिग्गहो दु पाणस्स जाणमो तेण सो होदि ॥२१३॥ 


अर्थ--इच्छारहित ही परिप्रहरहित कहा गया है, ज्ञानी जीव पानकी इच्छा नहीं 
करवा है, इसलिये उसके पानका परिभ्रह नहीं है वह तो पानका ज्ञाता ही है । 


विशेषार्थ--इच्छा ही परिप्रह है। जिस पविश्न आत्माके इच्छा नहीं है उसके परिग्रहका 
अभाष है। इच्छा अज्लानमय भाव है और अज्ञानमय भाव ज्ञानी आत्माके होता नहीं है, 
ज्ञानीके एक ज्ञानमय भावका ही सद्भाव हे, इसलिये ज्ञानी जीव अज्ञानमय भावरूप 
इच्छाके अभावसे पानको इच्छा नहीं करता दे, इसीसे उस जीवके पानका परिसप्रद्द नहीं है । 
उसके तो एक ज्ञानमय ज्ञायक भाव ही है | अतः बह केवल पानका ज्ञायक है । 


यद्यपि आहारकी तरद्द पानमें भी प्रवृत्ति छठवें गुणस्थान तक होती है. तो भी ज्ञानी 
जीव उसे आत्माका स्वभाव नहीं भानता। असाता वेदनीयको उदीरणासे प्रेरित होकर 
झरीरकी स्थिरताके लिये ज्ञानी जीब यद्यपि आइ्वार और पानको ग्रहण करता है तो भी तद्ठि- 
षयक इच्छाका अभाष द्वोनेसे बह पानके परिप्रहसे रद्दित हे बहू केवल पानका ज्ञायक ही 
होता है ॥२१३॥ 
भागे कहते हैं कि ज्ञानी जोव इसो तरह अन्य भावोंकी भो इच्छा नहों करता है-- 
एमादिए दु विविद्दे सब्वे भावे य णिच्छदे णाणी | 


जाणगभावो णियदो णीरालंबो दु सव्वत्थ ॥२१४॥ 


अरथथ--इनको आदि छेकर और भी जो विविध प्रकारके सब भाव हैं ज्ञानी जीव 
उनकी इच्छा नद्दीं करता है। अतएव नि३चयसे उसके ज्ञायकभाव ही दे, अन्य सब विषयोमें 
तो वह उसके निरालम्ब दे । 


विज्षेषधाथं--इस प्रकार इन भावषोंके अतिरिक्त अन्य भी जो अनेक प्रकारके परद्रव्य 
सम्बन्धी भाव हैं ज्ञानी जीब उन सबकी इच्छा नहीं करता, इसलिये ज्ञानी जीवके परद्रव्य 
सम्बन्धी सभी भावोंका परिप्रद नहीं दे । इस प्रकार ज्ञानी जोबके अत्यन्त निष्परिभ्रहपन 
सिद्ध होता है। इसतरह आत्मातिरिक्त निखिठ पदार्थोंके परिप्रहदका अभाव होनेसे जिसने 
समस्त अज्ञानभावको उगल दिया है, ऐसा ज्ञानी जोव सभी पदाथोंमें अत्यन्त निरालम्ब 
होकर प्रतिनियत एक टह्कोत्कीर्ण श्ायकभाषका धारफ होता हुआ साक्षात्‌ विज्ञानपन आत्मा 
का ही अनुभव करता दे ॥२१४॥ 


रेड समयसार मर 


अब यही भाव कलछूशामें प्रकट करते हैं-- 
स्वागताछन्द 


पूयबद्ध निजकम विपाकाउज्ानिनों यदि मवस्युपभोग । 
तस्जरबथ च रागवियोगान्नूनमेति न परिप्रहभावम्‌ ॥१४६९॥ 


अर्थ--पूर्व बद्ध निजकमके विपाकसे यद्यपि ज्ञानी जीवके परपदार्थोका उपभोग होता 
है तथापि रागके वियोगसे बह उपभोग परिप्रहपनको नहीं प्राप्त होता दे । 


भावायं--अज्ञानावस्थामें बॉघे हुए कर्मोंका उदय तीत्र, मन्‍्द या मध्यमरूपसे ज्ञानी 
जीबके भी होता है और उस उदयानुसार ज्ञानी जीवके नाना भाव भा दवोते हैं। परन्तु 
बह उन भावोंको आत्माका स्वभाव नहीं मानता, इसलिये वे परिग्रहभावको प्राप्त नही 
होते ॥ १४६॥ 


आगे कहते हैं कि ज्ञानोके त्रिकाल सम्बन्धी उपभोगका परिग्रह नहों है-- 


उप्पण्णोदयभोगो विओगबुद्धीए तस्स सो णिन्च । 
कंखामणागयस्स य उदयस्स ण कुव्वएण णाणी ॥२१५॥ 


अर्थ--ज्ञानी जीवके वर्तमानमे कमंविपाकसे जो भोग प्राप्त हुआ है वह निरन्तर 
वियोग बुद्धिसे ही प्रवतंता है अर्थात्‌ उसका उपभोग करते हुए भी ज्ञानी जीवका सदा ऐसा 
अभिप्राय रहता दे कि यह आपत्ति कब प्रथक्‌ हो ओर अनागत ( भविष्य ) काझूमें होने 
वाले उदयकी आकांक्षा ज्ञानी नहीं करता हे । इसतरह वत॑मान और भविष्यत॒काल सम्बम्धी 
उपभोगका परिपभ्रह ज्ञानीके नहीं हे तथा अतीतकाल सम्बन्धी उपभोगका परियग्रह अतीत हो 
जानेके कारण अभाषरूप है ही। इसप्रकार ज्ञानी जीव त्रिकाछ सम्बन्धी उपभोगके परिग्रहसे 


रहित हे । 


विशेषार्थ--कर् के उदयसे जो उपभोग प्राप्त होता है बह अतोत, वर्तमान और अना- 
गतके भेदसे तीन प्रकारका है। इनमे जो अतीत है बह तो अतीत हो जानेके कारण ही परिपग्रह 
भावको नही धारण करता दे ओर अनागत भोग आकाइशक्षा करनेसे ही परि्ग्रहभावको प्राप्त 
हो सकता है अन्यथा नहीं, सो ज्ञानी जीवके अनागत--आगामी भोगकी इच्छा नहीं है । 
इसडिये बह भो परिप्रहभावको नहीं प्राप्त द्ोता है। तथा वतमानमे जो उपभोग प्राप्त है उसे 
अन्तरज्ञसे भोगना नहीं चाहता द्े अर्थात्‌ उससे निरन्तर विरक्तबुद्धि रहता है, क्योंकि 
शञानी जीवके अज्ञानमय भावका अभाव हे। अतः वतमान उपभोग उसके परिग्रहभाषको 
प्राप्त नहीं होता! है । अनागत भोगकी ज्ञानोके इच्छा हो नहीं है, क्‍योंकि ज्ञानी जीबके अज्ञान- 
संग्रभावरूप इच्छाका अभाव दे इसलिये अनागतक्म के उदयका उपभोग भी ज्ञानीके परिगरह- 
भावको प्राप्त नहीं होता है ॥ २१५॥ 
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आागे ज्ञानी भविष्यत्‌ृ कालमे होने वाले भोगको क्यों तहों चाहता है? इसका उत्तर 


जो वेददि वेदिज्जद्‌ समए समए विणस्सदे उद्यं। 
त॑ जाणगो दु णाणी उभयं प्रि ण कंखह कया वि ॥२१६॥ 


अर्थ--जो भाव अनुभव करता है उसे वेदकभाव कहते हैं और जो अनुभव करने 
योग्य है उसे वेद्यमाव कहते हैं। यद्द दोनो भाव क्रमसे होते हैं, एक समयमे नहीं होते 
अर्थात्‌ जिस कालमे वेदकभाव है उस कालमें वेश्वभाव नहीं है और जिस कालमे वेद्यमाव 
हे उस कालमे वेदकभाव नहीं हे अर्थोत्‌ दोनों ही समय-समयमें नष्ट हो जाते है। उन्हे 
जाननेवाला ज्ञानी जीव कदापि दोनोको भी नहीं चाहता हे । 


विशेषा्ं--ज्ञानी जीव स्वभावभावके ध्रवपनसे नित्य ही टड्लोत्कीण ज्ञायक स्वभाव हैं 
ओर वेद्यवेदकभाव उत्पन्न तथा विनाशस्वभावपनसे अनित्य है। इन दानोंमे जो भाव 
आकाक्षा करता है कि मै इच्छामे आये हुए भावका वेदन करूँगा। सो जबतक बेदन करनेबाला 
वेदकभाव होता हे उसको पहले जिस भावका वेदन करना चाहता था, वह वे्रभाव विलयका 
प्राप्त हो जाता है, उसके बिलोन होनेसे वेदकभाव किसको वेदे ? कदाचित्‌ कहो कि वेदक- 
भावके पहचात्‌ होनेवाछा जो वेद्यभाव हे उसे बेदे, सो जबतक आककांक्षाका विषय वेद्यमाव 
उत्पन्न होता है तबतक यह वेदकभाव नष्ट हो जाता हे कौन वेदे ? कदाचित वेद्रभावके 
पहचातू होनेवाला वेदकभाव उसे बेदन करेगा सो जबतक वेदन करनेवाला वेदकभाब होगा 
तबतक वेद्रभाव नष्ट हो जावेगा। इसप्रकार अनब॒स्थिति होनेसे अभीष्टकी सिद्धि होना 
असभव है, ऐसा जानकर ज्ञानी जीव उभयभावको अभिवाषासे शून्य हैं ॥२१६।॥ 


यहो भाव कलछशामें दिखाते हैं-- 


स्वागताच्छन्द 
वेद्यपेदकविभावचलस्वाद्देथते न खलु कांक्षितमंव । 
तेन कांक्षति न किश्लन विद्वान्‌ स्वतोधप्यतिविरक्तिमुपैति ॥१४७॥। 


अथं--वेद्य और वेदकभाब दोनों हो क्षणिक हैं । इसीसे जो कांक्षित भाव है बह कदापि 
वेदनेमे नहीं आता, इसीलिये ज्ञानी जीव कुछ भी आकांक्षा नहीं करता, प्रत्युत सवंभाषोसे 
विरक्तिभावको प्राप्त द्ोता हे । 


भावार्थ--परमसाथ से यह जीव बाह्य भोग-उपभोगका अनुभव नहीं करता हे, किन्तु 
भोग-डउपभोगको आकाक्षा करने वाले आत्मपरिणामका ही अनुभव करता हे। इस स्थितिमें 
आत्मा ही वेद्य है और आत्मा ही वेदक दे । आत्मा जिस भावका वेदन करता है वह वेदय 
कहलाता है और जो भाव अनुभव करता है बह वेदक कहछाता है। आत्माका यह वेथ- 
वेदकभाव क्रमबर्ती हे अथौत्‌ जिसे समय वेशभाव होता दे उस समय वेदकभाव नहीं होता 
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ओर जिस सयय वेदकभाव होता है उस समय वेद्यमाव नहीं होता। यहद्द वेद्ववेदकभाव 
कर्मोदयसे जायमान होनेके कारण आत्माका विभाव कहलाता है, स्वभाव नहीं। विभाग 
होनेसे वह गम र है| अतः आत्माका वेदकभाब जिस वेद्यभावकी इच्छा करता है बह 
क्षणभरुर होनेसे वेदन करनेमें नहीं आता। जब वेदन करनेमे नहीं आता तब ज्ञानी जोब 
उसकी इच्छा ही क्यों करेगा ? बह तो सब ओरसे बविरक्तिको ही प्राप्त होता हे ॥१४७७। 


आएगे कहते हैं कि शानो जोवके भोग-उपभोगमे राग नहों होता है-- 
बंधुबभोगणिमित्ते अज्ञवसाणोदणए्सु णाणिस्स । 
ससारदेहविसएसु णेव उप्पज्जदे रागो ॥२१७॥ 


अर्थ--बन्ध और उपभोगके निमित्त जो अध्यवसानके उदय हैं वे सब संसारविषयक 
तथा देहविषयक हैं. उनमें ज्ञानी जीवके राग नहीं उत्पन्न होता हे । 


विद्योषार्थ---इस छोकर्म निई्चयसे जो अध्यवसानके उदय हैं उनमे कितने तो ऐसे हैं. 
जिनका विषय ससार है और कितने ही ऐसे हैं जिनका विषय शरीर है। जितने संसार- 
विषयक हैं वे बन्धके निमित्त हैं और जितने शरीरविषयक हैं. वे उपभोगके निमित्त हैं । 
जो बन्धके निमित्त हैं वे राग-द्वेष-मोह आवदि्क हैं और जो उपभोगके निमित्त है वे सुख-दुःख 
आदिक हैं। इन सभो भावोंमें ज्ञानी जीवके राग नहीं होता है क्‍योंकि ये सभी भाव नाना- 
परद्रव्योंके सम्बन्धसे जन्य हैं. और ज्ञानी जीव टह्कोत्कीणं एक ज्ञायक स्वभाववाला दे । 
अतएवब ज्ञानी जीवके साथ उनका सम्बन्ध नहीं बन सफता है| 


मोहनीयकर्मके उदयसे जो मोह-राग-द्वेष तथा हष-विषादादिक भाष होते हैं. उन्हें 
अध्यवसानभाव कहते हैं | इन अध्यवसानभावबोंमें जो मोह-राग-देष भाव हैं वे ससारविषयक 
हैं अर्थात्‌ इन्हीं भावोंका निमित्त पाकर आत्माकी संखति-परम्परा होती हे और यही भाव 
ऊागामीकम बन्धमें निमित्त पढ़ते हैं। तथा जो दृष-विषादादिक भाव हैं वे शरोर विषयक 
हैं और उपभोगके निमित्त हैं अर्थात्‌ शरीरमें सुखादिक द्वारा उपक्षीण द्वो जाते हैं। इनसे 
ससार-सन्ततिका प्रवाह नहीं चछता, क्‍योंकि जब तक इनके साथ रागादिक परिणाम 
न हों तब तक वे स्वयं बन्धके जनक नहीं होते । अतएब जो सम्यग्ज्ञानो जोव हैं. उनके इन 
अखिल अध्यवसानादिक भावषोंमे रागभाव नहीं है ॥ २१७॥ 


यही भाव कलशामें दिखाते हैं-- 
स्वागताछन्द 
शानिनों न दि परिग्रहमावज 
कम रागरसरिक्ततयेति । 
रक़्युक्तिरकषाजितयस्त्रे 
सजीकृतेव हि बहिसुइ॒तीह ॥१४८॥ 
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अर्थ--रागरूपी रससे रहित होनेके कारण ज्ञानी जीवकोी क्रिया परिग्रहभाबको प्राप्त 
नहीं होती, क्‍योंकि हरा, फिटकरी आदिसे उत्पन्न कषायलापनसे रहित बस्त्रमे जो रह्ल दिया 
जाता है वह स्वीकृत होने पर भी बाहर द्वी बाहर रहता है, अन्तरड्डमे प्रवेश नहीं करता ॥१४८॥ 


स्थागताछन्द 
शानवान्‌ स्वर्सतो5पि यत स्यात्‌ 
सवरागरसवजनशील । 
लिप्यते सकलकम भिरेष 
कमसमध्यपतिशो5पि तसो न ॥१४९॥ 


अथं--ज्ञानी जीवका ऐसा सहज स्वभाव हे कि उसकी आत्मामे स्वयमेब रागकी 
उत्पत्ति नहीं होती । इसीसे ज्ञानी जीव कमंमध्यमे पतित होकर भी कम्मोसे लिप्त नहीं होता 
है ॥१४९॥ 


आगे दुृष्टान्त द्वारा इसी बातका समर्थन करते हैं-- 
णाणी रागप्पजहो सब्वदव्वेसु कम्ममज्झगदों | 
णो लिप्पदि रजएण दु कदम-मज्झे जहा कणयं ॥२१८॥ 
अण्णाणी पुण र्तो सव्वदब्वेसु कम्ममज्ञगदो | 
लिप्पदि कम्मरएण दु कद्दम-मज्झो जहा लोह ॥२१९॥ 
( युग्मस ) 


अर्थ--ज्ञानी जीव सब द्र॒व्योंमें रागका त्याग करनेवाला है, इसलिये वह मन, वचन, 
कायके व्यापाररूप कमके सध्यमे पडा हुआ भी कमरूपी रजसे उस तरह लिप्त नहीं होता 
जिस तरह कि कर्दमके मध्यमें पड़ा हुआ सुब्ण जड्नसे लिप्त नहीं होता | किन्तु अज्ञानी जीव 
सब द्रव्योंमि राग करता है, इसलिये घह मन, वचन, कायके व्यापाररूप कर्मके मध्यमे पड़ा 
हुआ कमरूपी रजसे उस तरह लिप्त होता हे जिस तरद्द कि कर्दमके मध्यमे पड़ा हुआ लोहा 
जन्ञसे लिप्त हो जाता हे । 


विशेषार्थ--जिसप्रकार नि३चयसे सुबर्ण क्दमके मध्यमें पडा हुआ होनेपर भी कर्दमसे 
छिप्त नही होता, क्योकि कदंमसे लिप्त होना उसका स्वभाव नहीं हे | उसी प्रकार ज्ञानी जीब 
कर्मोके मध्यम अथोत्‌ मन, वचन, कायके व्यापारके बीचमें पडा हुआ होनेपर भी कमसे 
लिप्त नहीं होता, क्योंकि समस्त परद्रव्य सम्बन्धी रागका त्यागी होनेसे कर्मसे लिप्त होना 
उसका स्वभाष नहीं है। जिसप्रकार लोहा कदमके मध्यमे पडकर करद्दंमसे लिप्त हो जाता है 
क्योकि कद मसे छिप्त होना उसका स्वभाव है। उसी प्रकार अज्ञानी जीव क्मोके मध्यमे पड़कर 
कमंसे लिप्त होता हे क्योंकि समस्त परद्रव्य सम्बन्धी रागसे युक्त होनेके कारण कर्मोसे लिप्त 
होना उसका स्वभाव है । 

२८ 
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सुवर्णका ऐसा विलक्षण स्वभाव है कि वह कितने दी कालपयन्त केसे पडा रहे, 
परन्तु उसके बर्णमे विकार नहीं होता । इसी तरह ज्ञानी जीवका ऐसा विलक्षण स्वभाव है कि 
बह समस्त कार्य करता हुआ भी कमबन्धसे रहित रहता ढे | कमबन्धका कारण रागपरिणति 
दे ओर ज्ञानी जीवके वह रागपरिणति छूट जाती हे | इसलिये केबल क्रियासे असक नत्य नहीं! 
होता | परन्तु अज्ञानी जीवको परिणति इससे विरक्षण हे । जिस प्रकार छोहा कदममे डाल 
दिया जावे तो वह उसके सम्बन्धसे जगालसे लिप्त हो जाता हे उसी प्रकार अज्ञानी जीब 
कर्मके मध्यमे पड जावे अथौत्‌ मन, वचन, कायकी प्रवृत्तिरूप व्याणयर करे ते बह कर्मोंसे 
लिप्त हो जाता हे क्योकि कमंबन्धका प्रमुख कारण रागभाव हे और वह उसके विद्यमान 
है ही ॥२१८-२१०॥ 


आगे जिसका जो स्वभाव है वह वसा ही रहता है यह कलझा हारा कहते ह-- 
शार्दलबिक्रोडितछन्द 


याहक्‌ ताहगिहास्ति तस्थ वशतो यस्य स्वभावों हि य 
क्तु नेंष कथचनापि हि परेरन्‍्याइश शक्यते । 
अज्ञान न कदाचनापि हि भवेजज्ञान भवत्सतत 
ज्ञानिन्‌ भुट्क्षत्र परापराधजनितों नास्तीह बन्धस्तव ॥१७०॥ 
अथ--जिस वस्तुका जो जैसा म्वभाव होता है वह बेसा ही रहता है, बह किसी भी 
तरह दूसरोके द्वारा अन्यथा नही क्रिया जा सकता। इसी पद्धतिसे ज्ञान भी कभी अज्ञान 
नहीं हो सकता । अतएब आचायका उपदेश हं कि हे ज्ञानी जीव | कमंदियसे जो कुछ उप- 
भाग प्राप्त हुआ है उसे उदयजनित सामग्री ज्ञान अहंकार बुद्धिसे रहित हाकर भोग, यदि 
इस नौतिसे उदासीनभावसे भ।गेगा ता परापराधजनित बन्ध तुझे नहीं होगा । 
भावाधं--इस जीवके ज्ञानके साथ अनादिकालसे मोहजन्य बिकारीभावोका संमिश्रण 
चला आ रहा ह | अज्ञानी जीव उस समिश्रणका ज्ञानका स्वभाव ज्ञान उससे कभा विरक्त 
नहीं होता । इसलिये उसके बन्ध सदाकाल जारी रहता है । परन्तु ज्ञानी जीब इस अन्तरको 
समझ जाता है, वह ज्ञानको ज्ञान और माहजन्य रागादिक विकारोकों विकार समझ छेता हू, 
इसलिये उससे बिरक्त हो जाता हे । इस बविरक्तिके कारण ज्ञानी जीव यद्यपि प्राप्त सामग्री का 
उपभोग करता हे तो भी उसके बन्ध नहीं होता । उसका कर्मोद्य अपना फल देकर निर्जीर्ण 
होता जाता है, नवीन बन्धका कारण नहीं होता । कर्मोदय, ज्ञानी जीवके ज्ञानको अन्यथा 
करनेके लिये समथ नहीं हे क्योकि वस्तुका ऐसा स्वभाव ह कि बह सदा वस्तुके ही स्वाधीन 
रहता दे, किसी भो तरह उसका अन्यथा परिणमन नहीं कराया जा सकता ॥१५०॥ 
आगे यही अर्थ वृष्टान्तके द्वारा हृढ करते हैं-- 


अंजतस्स वि विविहे सचित्ताचित्तमिस्सिये दव्वे । 
संखस्स सेदभावों ण वि सम्कदि किण्णगों काऊ ॥२२ ०॥ 
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तह णाणिस्स वि विविहे सश्चित्ताचित्तमिस्सिए दब्वे | 
झुंजंतस्स वि णाण ण सक्कमण्णाणदं णेदु ॥२२१॥ 
जहया स एवं सखो सेदसद्ाव तय पजहिदूण । 
गच्छेज़ किण्हभाव तइ्या सुक्कतण पजहे ॥२२२॥ 


तह णाणी वि हु जशया णाणसहावं तय पजद्दिऊण । 
अण्णाणेण परिणदों तइया अण्णाणद गच्छे ॥२२३॥ 


अर्थ--जिस तरह शब्ढ यद्यपि नाना प्रकारके सचित्त, अचित्त और मिश्र द्रव्योका 
उपभोग करता हे तो भी उसका इ्वेतभाव कृष्ण नहीं किया जा सकता हे । उसी तरह ज्ञानी 
जीव यद्यपि सचित्त, अचित्त और मिश्र द्रव्योंका उपभोग करता है तो भी उसका ज्ञान 
अज्ञानभाषको प्राप्त नहीं कराया जा सकता और जिस तरह जिस कालमे वही शाड्ड उस 
इवेतभावकों छोडकर क्ष्णभावको प्राप्त हो जाता है उस कालमें इवेतभावको स्वयं छोड देता 
हे उसी तरह ज्ञानी जीव भी जिस कालमे उस ज्ञानभावको छोड देता है उस कालमे अज्ञान- 
भावसे परिणत हुआ अज्ञानभावको प्राप्त हो जाता है । 


विशेषार्थ-जिस प्रकार निश्चयसे शबड्ड यद्यपि परद्रव्यका उपभोग करता है तो भी 
जो उसका स्वीय इवेतभाव हे वह परके द्वारा ऋृष्ण नहीं किया जा सकता, क्‍योंकि परमें 
परभावके प्रति निमित्तपनेकी अनुपपत्ति हे अर्थात्‌ परपदार्थ अपर पदाथके अन्यथापन करनेकी 
सामथ्यसे शून्य है । इसी प्रकार ज्ञानी जीव यद्यपि परद्रव्यका उपभोग कर रहा ह्वोतो भी 
उसका जा स्वीय ज्ञानभाव ह वह परके द्वारा अज्ञान नहीं किया जा सकता, क्याकि परमे 
परभावके प्रति निमित्तपनकी अनुपपत्ति हूं अर्थात्‌ परपदाथ अपरपदा्थके अन्यथापन करनेकी 
सामथ्यंसे शून्य हे | इससे यह सिद्ध हुआ कि ज्ञानीके परक्ृत अपराधके निमित्तसे बन्ध नहीं 
होता ह । ओर जिस प्रकार जिस समय वही शज्ढ परद्रव्यका उपभोग कर रहा हो अथवा न 
कर रहा हो, इवेतभावको छोडकर स्वय ही ऋष्णभावसे परिणमता है उस समय उसका इवेत- 
भाव स्वय हो कृष्णभावको प्राप्त होता हे। उसी प्रकार जिस समय वही ज्ञानी परद्रव्यका 
उपभोग कर रहा हो अथवा न कर रहा हो, ज्ञानको छोडकर स्वयमेव अज्ञानभावसे परिण- 
मता है उस समय उसका ज्ञान स्वयं ही अज्ञानभाषको प्राप्त होता है । इससे यह सिद्ध हुआ 
कि ज्ञानी जीवके जो बन्ध होता है बह स्वीय अपराधके निमित्तसे ही होता हे ॥२२०-२२३॥ 


आगे यही भाव कलशाके द्वारा दरशाते है-- 


शादूलविक्रोडितछन्द 
ज्ञानिन्‌ कम न जातु कतु मुचित किंचित्तथाप्युच्यते 
बुभुदक्षे हन्त न जातु मे यदि पर दुभभुक्त एवासि भो । 
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बन्ध स्थावुपभोगतों यदि न तर्क कामचारो5स्ति ते 
ज्ञान सन्‍्वस अन्धमेध्यपरथा स्वस्यापराधाद्‌ ध्रुवस्‌ ॥१५१॥ 


अर्थ--द्वे ज्ञानी जीब ! यद्यपि तुझे कभी कर्म करना उचित नहीं हे अथौत्त्‌ ज्ञानावरणादि 
कर्मका बन्ध करना तेरे योग्य नहीं है. तो भी कुछ कहा जाता दै। “परद्वव्य मेरा कभी नहीं 
है” ऐसा कहता हुआ यदि तूँ उसका उपभोग करता हे तो खेद हे कि ते दुभुक्त दी है अर्थात्‌ 
खोटा उपभोग करनेवाला ही है । जो वस्तु तेरी नहीं उसका उपभोग करना अमद्‌ उपभोग 
हो हे । कदाचित्‌ तूँ यह कद्दे कि ज्ञानी जीवके उपभोगसे बन्ध नहीं होता तो इसके उत्तरमे 
आचार्य कहते है कि तो क्या तेरा कामचार दे अर्थात्‌ तेरो इच्छासे बन्ध रुकनेबाला है ? 
अरे भाई | ज्ञानरूप होकर निवास कर--ज्ञानके साथ मिले हुए रागाठिकका दूरकर मात्र 
ज्ञाता-द्रष्टा रहकर कार्य कर, तभी बन्धसे बच सकता हे अन्यथा निश्चित हो अपने अपराधसे 
बन्धको प्राप्त होगा । 


भावार्थ--निरचयसे जीव परद्रव्यका न कर्ता हे और न भोक्ता हे परन्तु अज्ञानी होकर 
यह परद्रव्यका कर्ता और भोक्ता बन रहा है । ऐसे जीबको आचार्य समझाते है कि हे भाई ! 
तूँ अपने इस अज्ञानकों छोड़, तू तो ज्ञानों हे अतः ज्ञानस्वभावका हां प्राप्त हो, परद्रव्य 
जब तेर। नहीं दे तब तूँ उसका उपभोग करनेवाछा केसे बनता ह ? छोक़मे परका उपभोग 
करना असद्‌ उपभोग कहलाता है। इसके उत्तरमे वह कहता है कि मै तो ज्ञानी हूँ, परद्रव्यके 
उपभोगसे मुझे बन्ध नहीं होगा अतः उपभोग करते हुए भी मेरी हानि नहीं है । तब आचाये 
कद्दते हैं कि बन्ध द्दोना ओर न होना तेरी इच्छा पर निर्भर नहीं है| इस विपयमे तेरा 
स्वेन्छाचार नहीं चल सकता । यदि तेँ ज्ञानी होकर रहेगा अर्थात अपने ज्ञानमे-से राग।दिक 
विकारीभावोंको पृथक कर देग। तब तो बन्वसे चच सकेगा, अन्यथा अपने इस अपराधसे-- 
रागादिविकारीभावरूप परिणमनसे निरिचत ही बन्धको प्राप्त हागा ॥१०१॥ 


आगे रागी मनुष्य ही कमबन्धको प्राप्त होता हे, यह कहते हैं-- 
शारदूलविक्रोडितछन्द 


कर्तार स्वफर्ेन यस्किक बलास्कर्मेंव नो योजयत्‌ 
कुर्वाण फललिप्सुरेव हि फल प्राप्नाति यत्कमण । 
ज्ञान सस्तद॒पास्तरागरचनों नो बध्यते क्मणा 
कुर्बाणो5पि हि कर्म तत्फलपरित्यागेकशोल भुनि ॥१५२॥ 


अथे--क्योंकि कम अपने करनेवाले कर्ताको जबर्दस्त अपने फडसे युक्त नहीं करता, 
किन्तु फलकी इच्छा रख कर कम करनेवाला प्राणी ही कर्मके फलको प्राप्त होता है। इसालि्ये 
झानरूप होते हुए जिसने रागकी रचनाको दूर कर दिया ह॑ तथा कर्मके फलका त्याग करना 


जि हे, | की कर्म 
2७ क्‍ स्वभाव हे, ऐसा मुनि ( ज्ञानी जीव ) कर्म करता हुआ भी कमसे बद्ध नहीं 
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भावा्थ--वास्तवमें बन्धका कारण अन्तरक्कलः वासना है। जिनके द्ननमोहका उप- 
शमादि हो गया है उनके मिथ्यात्वके जानेसे स्वपरभेदक्षान हो जाता है। वे भेदज्लानके 
बलसे परको पर जानते हैं, केवल चारित्रमोहके उदयसे नहीं चाहते हुए भी ओद्यिक 
रागादिककी वेदनाके अपहारा्थ रोगनिबृत्तिके लिये औषध सेवनके समान बाद्य भोगोंमें 
यद्यपि प्रवृत्ति करते हैं तो भी स्निग्धताके अभावमें बन्धको प्राप्त नहीं होते ॥१५२॥ 


आगे इसो अर्थको दृष्टान्तसे दृढ़ करते हैं-- 
पुरिसो जह को वि हृह वित्तिणिमित्तं तु सेवए राय॑ । 
तो सो वि देदि राया विविहे भोए सुहृप्पाए ॥२२४॥ 
एमेव जीवपुरिसो कम्मरय सेवदे सुहणिमित्त । 
तो सो वि देह कम्मो विविहे भोष्ट सुहुप्पाए ॥२२७॥ 
जह पृण सो चिय पुरिसो वित्तिणिमित्त ण सेवदे राय | 
तो सो ण देह राया विविहे भोए सुहुप्पाए ॥२२६॥ 
एमेव सम्मदिद्वी विसयत्थ सेवए ण कम्मरय । 
तो सो ण देह कम्मो विविहे भोए सुदृष्पाए ॥२२७॥ 
५ चतुष्कम्‌ ) 
अर्थ--इस लोकमें जिस प्रकार कोई पुरुष आजीविकाके निमित्त राजाकी सेवा करता 
है तो वह राजा भी उसके लिये सुख उपजानेवाले नानाप्रकारके भोग देता ह । इसी प्रकार यह 
जीवनामा पुरुष सुखके निमित्त कमरूपी रजकी सेवा करता है सो वह कर्म भी उसके लिये 
सुख उपजानेवाले नानाप्रकारके भोग देता हे । यदि वह पुरुष आजीबिकाके निमित्त राजाकी 
सेबा नही करता हे तो वह राजा उसके लिये सुख उपजानेबाले नानाप्रकारके भाग नहीं देता 
है। इसी प्रकार सम्यग्दष्टि जीव विषयोंके लिये कमरूपी रजकी सेवा नहीं करता हे तो वह 
कार्य भी उसके लिये सुख उपजानेवाले नानाप्रकारके भोग अथात्‌ विषय नहीं देता है । 
विशेषायं--जिस प्रकार कोई पुरुष फलके अर्थ राजाकी सेबा करता हे तो वह राजा 
उसके छिये फछ देता है| उसी प्रकार जीब फलके अ्थ कमकी सेवा करता हे तो कर्म उसके 
लिये फल देता है ओर जिस प्रकार वही पुरुष फलके अथ राजाकी सेवा नहीं करता है तो 
राजा उसके लिये फल नहीं देता है । उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीव फलके अथ कमकी सेवा 
नहीं करता है तो कम उसके लिये फल नहीं देता है । 
ऊपर कछशामे जो कटष्दा गया था कि कर्म फिसीको जबदुंस्ती अपने फलसे युक्त नहीं 
करता, किन्तु जो फलको इच्छा रखता हुआ कम करता है वही कमंसे युक्त होता है, बह 
अथ यहाँ दृष्टान्त द्वारा अन्वय-व्यतिरेकसे दृढ़ किया गया है। जिस प्रकार फलकी इच्छा 
रखकर सेवा करनेवाले पुरुषको राजा फल प्रदान करता है और फलकी इच्छा न रखकर 
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सेबा करनेबालेको राजा फल प्रदान नहीं करता है । इसी प्रकार फलकी इच्छा रखकर कमे 
करनेवाले मनुष्यको कम फल देता है और फलकी इच्छा न रखकर कम करनेवाले मनुष्यको 
कर्म कुछ भी फल नहीं देता । तात्पय यह हे कि इच्छापूवक कर्म करनेवाले पुरुषके ही कम 
बन्ध होता है और इच्छाके बिना कर्म करनेवाले पुरुषको कर्म बन्ध नहीं होता । सम्यस्दृष्टि 
मनुष्य अन्तरज्लसे रागादिको चाहता नहीं हे किन्तु चारित्रमोहके उद्यकी बलवत्तासे आये 
हुए रागादिसे प्ररित द्वोकर भोगोपभोगमे प्रवृत्ति करता है, इसलिये वह्द बन्धसे रहित कहा 
गया है ॥२२४ २२॥॥ 


इसी भावको कछझामे प्रकट करते हैं-- 
शार्दूलविक्रोडितछन्द 
स्यक्त येन फल स कम कुरुते नेति प्रतीमो बय 
किन्त्वस्थापि कुतो5पि किश्जिदपि तत्कर्मावशेनापतेतू । 
तस्मिज्नापतित स्वकम्पपरमज्ञानस्वमावे स्थितो 
ज्ञानी कि कुरुतेडथ कि न कुरुते कम ति जानाति क !!१७२॥ 


अथं--जिसने कर्मक। फल त्याग दिया है बह कर्म करता है, इसकी हम प्रतीति नहीं 
करते है किन्तु इस ज्ञानीके भी किसी कारणसे कुछ कम इसके वश बिना आ पड़ते है और 
जलनके आ पडनेपर भी यह ज्ञानी निः्चल परमस्वभावमे स्थित रहता हे । इस स्थितिमे ज्ञानी 
क्या करता है ? और क्या नहीं करता हे यह कोन जानता ह ? 
भावार्थ--कमका बन्ध, कर्मफलके इच्छुक प्राणीके होता हे । जिसने कर्मफलको इच्छा 
छोड दी उसे कमंका बन्ध गहीं होता । यहाँ सम्यर्दृष्टिजीबको ज्ञानी कहा गया है। यद्यपि 
ज्ञानीके ज्ञानचेतना हे, कमंवेतना और कर्फलचेतना नहीं ह फिर भी कालान्तरमें जो कर्म 
अर्जित किये है वे उदयमें आकर अपना रस देते है, उन्हे यह नहीं चाहता किन्तु चारिव्र- 
मोहके सद्भावमे पराधीनतासे भोगने पडते है। भोगनेपर भी अपने परमज्ञानस्वभावमे अकम्प 
स्थिर रहनेसे वे कम, ज्ञानीका कुछ बिगाड करनेमे समथ नहीं होते । अतः निष्कप निकला 
कि ज्ञानी क्या करता है ? ओर क्या नहीं करता हे ? इसको कौन जाने ? वही जाने ॥१०३॥ 
आगे ज्ञानी जीव ही निभय होते है यह कहते ढैं-- 
शार्दूलविक्रीडितछन्द 
सम्यरइृष्टय एवं साहसमिद कतु' क्षमन्ते पर 
यहजे5पि पतत्यसी भयचलूस्त्रेलोक्यम्लुक्ताध्वनि । 
सर्वामेव निसगनिमयतया दाह विहााय स्वय 
जानन्त स्थमयध्ययोधवपुष बोधाच्च्यवन्ते न हि ॥१७५४७॥ 


अे--सम्यस्दृष्टि जीव द्वी इस उत्कृष्ट साहसके करनेमें समर्थ होते है कि जिसके भयसे 
बिचलित हुए तीन छोकके जीव अपना-अपना मार्ग छोड़ देते हैं, ऐसे बजके पड़नेपर भी वे 
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स्वभावसे निभय होनेके कारण सभी प्रकारकी शह्लाको छोडकर स्वयं अपने आपको दूसरेके 
द्वारा बाधा न जा सके, ऐसे ज्ञानशरीरसे युक्त जानते हुए ज्ञानसे च्युत नहीं होते । 

भाषायं--सम्यग्दृष्टि जीव निःशक्लित गुणका धारक होता है, अतः वह सदा सब 
प्रकारके भयोंसे निर्मुक्त रहता हे । जिस बज्रके पडनेपर तीन छोकके जीव भयसे विचलित 
हो अपना-अपना मार्ग छोड देते हैं उस वज्ञके पडने पर भी सम्यग्दृष्टि सदा यही विचार 
करता हे कि मै तो ज्ञानशरीर हूँ अर्थात्‌ ज्ञान ही मेरा रूप हे और ऐसा ज्ञान, जो कि कभी 
किसोके द्वारा नष्ट नहीं किया जा सकता, ऐसा विचारकर वह सदा अपने ज्ञानस्वरूपसे च्युत 
नहीं होता ॥१५७॥ 


आगे यही भाव गाथामे दिखाते हैं-- 
सम्महिट्ठी जीवा णिस्सका होंति णिव्मया तेण | 
सत्त-भय-विष्पम्ु॒क्का जक्मा तह्ा दु णिस्संका ॥२२८॥ 


अथ॑--सम्यग्वृष्टि जीव निःशह्ल होते हैं, इसलिये निरभय हैं और क्योंकि सप्तभयसे 
निमुक्त है, इसलिये निःशझ्ल है । 

विशेषा्थ--जिस कारण सम्यस्टृष्टि नित्य ही समस्त करके फलकी अभिलाषासे रहित 
होते हुए कर्मोंसे अत्यन्त निरपेक् वतंते है। इसलिये ही जान पड़ता है कि ये अत्यन्त निःशाक्कष 
तीत्र निश्चयरूप होते हुए अत्यन्त निभय रहते है ॥२२८॥ 

आगे सप्तमयके कलश्षरूप काव्य कहते है-- 


शादूलविक्रीडितछन्द 
लोक शाइबत एक एब सकलथभ्यक्तो विविक्तात्मन- 
श्चिल्छोक स्वयमेव केवछमयं य छोक्यस्येकक । 
लोकोहय न तवापरस्तदुपरस्तस्थास्ति तद्भी कुतो 
निशशडु सतत स्वय स सहज ज्ञान सदा विन्दति ॥१७५॥ 


अरथ--परसे भिन्न आत्माका जो यह चैतन्यछोक हैं बह शाइवत है, एक हे, सब 
जीडछोंके प्रकट है । यह एक सम्यरज्ञानी जीव ही स्वयं इस चैतन्यलोकका अवलोकन करता 
है। वह विचारता है कि हे आत्मन्‌! यह एक चैतन्यलोक ही तेरा छोक है, इससे भिन्न दूसरा 
कोई लोक तेरा नहीं है, तब तुझे उसका भय केसे हो सकता है । ऐसा विचारकर ज्ञानी जीव 
निरन्तर निःशह्ल रूपसे स्वाभाविक ज्ञानको स्वयं ही प्राप्त होता हे । 

भावायें--इस काव्यमें ज्ञानीके इस छोक तथा परलोक दोनोंका भथ्र नहीं होता है, यह 
कहा गया है। इस लोक अर्थात्‌ बतमान पयौयमें मुझे कष्ट न उठाना पड़े, ऐसा भय होना 
इस छोकका भय है और परलोक अथोत्‌ आगामी पयोयमें मुझे कष्ट न भोगना पड़े, ऐसा भय 
होना परलोकका भय है। सो ज्ञानी जीव ऐसा विचार करता है कि मैं समस्त कम, नोकम 
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आदिसे भिन्न प्रथगद्वव्य हूँ, चैतन्य ही मेरा स्वरूप हे, यह चेतन्य दी मेरा लोक है, मेरा यह 
चैतन्यछोफ शाश्वत है--कभी नष्ट होने बाला नहीं है, इसलिये मुझे न इस लोकका भय हे 
और न परलछोकका भय है। शरीर अवश्य नाशको प्राप्त होता है, पर वह्द मेरा कब है? मै 
चैतन्यका पुछ्च हूँ. और यद्द शरीर जड़ अर्थात्‌ ज्ञानदर्शनसे शून्य पुद्गलद्॒व्य हे, इसके नाशसे 
मेरा कुछ नष्ट होने वाला नहीं है | इसलिये ज्ञानी जीव सदा निःशहझ्क होकर स्वाभाविक ज्ञान 
स्वरूपको ही प्राप्त होता दे--डसी प्रकार अनुभव करता हे । 

संसारमे ये प्राणी निरन्तर भयभीत रहते है। न जाने ये छोंक मेरी कसी दुदंशा करेगे, 
अतः निरन्तर इनके अनुकूल रहने की प्रवृत्ति करता हँँ। न जाने, यह राजलछोक मेरे ऊपर 
कौनसी आपत्ति छा पटकंगे, अतः निरन्तर उन्हे प्रसन्न करनेकी चेष्टामें मग्न रहता हूं। न जाने, 
परलछोकमे कहाँ जाऊँगा, भद्रजन्म हों तो अच्छा, इसके अथ निरन्तर नानाप्रकारके दानादि कर 
परलछोकमें निःशह्ू होनेकी चेष्टा करता है| परन्तु सम्यशज्ञानो विचार करता है कि मेरा तो 
चेतना ही लोक 6, उसाका आत्माके साथ नित्य तादात्म्य ह जो किसी काछ ओर किसी 
शक्तिके द्वारा प्रथक्‌ नहीं क्रिया जा सकता है । अतः चाहे मै यहाँ रहेूँ, चाह्दू परलोकमे जाऊँ, 
मेरा गुण मुझसे भिन्न नहीं हो सकता । अतः सम्यरक्षानी जीवके|इस छोक और परलछोकका भय 
नहीं दे । वत्त्ववृष्टिसे विचारो तो ज्ञानगुणकी जो जानन क्रिया ह वह कभी भी उसे छोडकर 
भिन्न नही हो सकती और परपदाथका उसमे प्रवेश नहीं हो सकता | मात्र ज्ञानकी स्वच्छता 
ही एक ऐसी अनुपम हे कि उसमे छोय प्रतिभासमान होते है। अथवा ज्ञेय क्‍या प्रतिभास- 
मान होते है ? वह तो ज्ञानका ही परिणाम है परन्तु दम व्यवहारसे ऐसा मानते है कि हमने 
परपदार्थकों जाना। जब ऐसी ज्ञानकों सामथ्य हे कि उसमे परपदार्थका प्रवेश नहीं तब न 
कोई पदार्थ सुखका कतो है और न कोई पदाथ दुःखका कर्ता हे ॥१५०॥ 


शारदृलविक्रोडितछन्द 
एबेकेव हि वेदना यदचल ज्ञानं स्वय वेधते 
निर्भदोदितिवेधवेदकबरछादेक सदानाकुले। । 
नेबान्यागतवेदनेव हि भवेत्तद्री कुतो ज्ञानिनो 
निरशडु सतत स्वय स सहज ज्ञान सदा विन्दति ॥॥१०६॥ 


अर्थ--सम्यज्ज्ञानी जीबोंके यही एक वेदना है कि वे सदा निराकुछ रहकर अभेदरूपसे 
डदित वेद्यवेदकभावके बलसे अविचछ--कभी नष्ट नही होने वाले ज्ञानका स्वयं वेदन करते 
है अर्थात अनुभव करते हैं । ज्ञानीके अन्य पदार्थकी बेदना नहीं है तब उसे वेदनाका भय कैसे 
हो सकता है ! चह तो सदा निः्शझ होता हुआ स्वाभाविक ज्ञानको ही प्राप्त होता है, उसका 
अनुभव करता है । 

भावाथे--इस काव्यमें वेदनाभयका वर्णन हे | सुख-दुःखका अनुभव करना सो वेदना 
है। परन्तु सम्यग्ज्ञानी जोबको ऐसा सुख-दुःखका अनुभव नहीं होता। यह सुख-दुःखका 
विकल्प स्वाभाविक न होकर मोहकर्मके उदयसे जायमान अजुद्ध अनुभूति है । ज्ञानी जीव 
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विचार करता है कि मोहकमके विपाकसे जायमान सुख-दुःख मेरे स्वभाव नहीं है, इसलिये 
मुझे तद्वबिषयक आकुछतासे क्‍या प्रयाजन ? अतः वह सदा निराकुछ रहकर एक ज्ञानस्वभावका 
ही वेदन करता हे और वह भी अभेद वेद्यवेदकभावकी सामथ्यसे अर्थात्‌ वेदन करने बाला 
भी आत्मा है ओर जिसका वेदन करता हे वह वेद्य भी आत्मा ही है । ज्ञातानुभूतिके सिवाय 
कर्मोढ्यसे आगत अन्य अनुभूति मेरा स्वभाव नहीं है, तब मुझे उस विषयका भय ही केसे 
हो सकता है * क्रमंके उदयसे जो सुख-दुःखकी अनुभूति होती हे उसे मै अपना स्वभाव नहीं 
मानता, तब मुझे उन कल्पित अनुभूतियोसे होने वाले सुख-दुःखकी चिन्ता ही क्या है। एक 
ज्ञान ही मेरा स्वभाव है, इसलिये उसोका वेदन मै करता हूँ, ऐसा विचारकर सम्यज्ज्ञानी 
जीव सदा वेदनाभयसे रहित होता है ॥१०६॥ 
शार्दूल विक्री डितिछन्द 
यस्सन्नाशमुपेति तझ्न नियत व्यक्तति बस्तुस्थिति- 
ज्ञान सत्स्वयमेव तत्किक ततस्न्नात किमस्यापरै । 
अस्यान्नाणमठों न किद्वन भवेत्तद्भी कुता ज्ञानिनों 
नि शद्भू सतत स्वय स सहज ज्ञान सदा विन्दति ॥१७५७॥। 


अर्थ--जा सत स्वरूप है वह नाशको प्राप्त नहीं होता, इस नियमसे वस्तुकी मर्यादा 
प्रकट हे | ज्ञान सत्म्वरूप हे इसलिए वह स्वय ही रक्षित है । इसके लिए दूसरे पदार्थोंसे क्या 
प्रयोजन है ? इसकी अरक्षा किसीसे नहीं हो सझतो । इसलिये ज्ञानी पुरुषको भय केसे हो 
सकता है ? वह तो निरन्तर निःशह्ल रहता हुआ स्वय सहज- स्वाभाविक ज्ञानकों ही सदा 
प्राप्त होता ह--उसीका अनुभव करता हे । 

भावार्थ--जो सत्‌ है उसका कभी नाश नहीं होता, ऐसी नि३चयसे बस्तु-मर्यादा है और 
ज्ञान जो हैं सो स्वय ही सत्म्यरूप है। इसलिये इसकी रक्षाके अर्थ अन्यकी आबइयकता नहीं 
है | इस ज्ञानकी अरक्षा करनेमे कोई भी वस्तु समथ नहीं है। अतएव ज्ञानी जीवको इसकी 
रक्षाके अथ किसीसे भी भय नही होता हूँ | स्वय जो अपना सहज ज्ञान हे डसीका अनुभव 
करता हैं । ज्ञानीके ऐसा नि३चय हे कि सत्पदा्थ स्वय स्वरूपसे ही रक्षित हैं । कोई भी शक्ति 
इसका अभाव करनेमे सम नहीं है | अतः इसी भावको छेकर ज्ञानीके किसीका भय नहीं 
रहता है । निरन्तर जा अपना स्वाभाविक ज्ञान है. उसीका अनुभव रहता हे । 

इस काव्यसे अरक्षासयका वर्णन है । ज्ञानी जीब समझता है कि ज्ञान ह। मेरा स्वरूप 
है उसको करनेकी सामभथ्य किसामे नहीं दे । शरीराढिक परपदा्थ है--पुद्गलूद्रब्यकी 
परिणतियाँ है। उनके नाशसे मेरे ज्ञानस्वभावका नाश नहीं होता, इसलिये मुझे अरक्षाका भय 
नहीं दे ॥१५॥॥। 

शार्डूलविक्रोडितछन्द 
स्व रूप किर वस्तुनो5स्ति परमा शरुप्ति स्वरूपे न य- 
रकक्त: कोउपि पर प्रवेष्दुमकृत ज्ञास स्वरूप चनु । 
२९, 
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अध्यागुप्तितों न काचन भवेत्तकद्षी कुतो ज्ञानिनो 
नि शड्ू लतत स्वय स सहज ज्ञान सदा विन्दति ॥१५७८॥ रे 
अर्थ--निश चयसे वस्तुका जो स्वीयरूप ह वही उसकी परमगुप्ति ह क्योकि स्वीयरूपम 
कोई भी परपदाथ प्रवेश करनेके लिये समथ नहीं है। आत्माका स्वरूप अकृत्रिम ज्ञान है । 
इसलिये इसकी कोई भी अगुप्ति नहीं है । फिर ज्ञानी जीबको अगुप्तिका भय कसे हो सऊता 
है ? बह तो निरन्तर निःशक्कू रहता हुआ स्वय सहज ज्ञानको ही सदा पाप्त हाता है--उसीफा 
अनुभव करता है । 
भावायं--वस्तुका जो स्वीय स्वरूप है वहीं परसगुप्रि है, उसमे अन्यका प्रवेश नहीं 
हो सकता | पुरुषका स्थीयस्वरूप ज्ञान है। इसका अगुप्रि फिसीके द्वारा नहीं हा सकती, 
इसीसे ज्ञानी जीवके किसीसे भी कुछ भी भीति नहीं रहती ह । बह ता निःशइ, हाता हुआ 
निरन्तर अपने ज्ञानस्वरूपका अनुभवन करना ह | छोकम मनुष्य अपनी रक्षाऊरे अथ गढ, कोट, 
परिखा आदि बनाते हैं जिसमे शत्रुओका प्रवेश न हां और अपने वनादिकका गुप्ति रहे, 
परन्तु आत्माका जा वन ह वह ज्ञान ह, उसमे अन्य पदार्थोका प्रवेश नहीं ह. बह स्वय गुप्ति 
स्वरूप हू है। इसासे ज्ञाना जीव निरन्तर निर्भाक हाते हुए स्वास्मम्बरूपमस मग्न रहते है । 
ऐसा नियम है कि-- 
जो जह्हि गुणे दब्वे सो भण्णह्मि दु ण सकमदि दब्चे । 
त अण्णमल्कमता कह तु परिणामए दब्ब ॥ 
अर्थात्‌ जो वस्तु जिस गुण अथवा द्रव्यम बतती है वह अन्य द्रव्यमे सक्रमण नहीं करती-- 
अन्य द्रव्यरूप पलछटकर नहीं बतती | जब वह अन्य द्रव्यरूप सक्रमण नहीं करती तब उसे 
अन्यरूप केसे परिणमा सकती है । 
जब यह नियम है तब ज्ञानी जीव परपढाथसे अपना उपयोग हटाकर स्वकीय ज्ञान- 
स्वरूपकी ओर ही लगाता हैँ | ज्ञानीका ज्ञानस्वरूप कभ नष्ट नहीं हाता। इसलिये बह सदा 
अगुप्तिभयसे दूर रहता हे। छांकमे धनादिक़ा नाञ होता ह। पर ज्ञानी उन्हें अपना नहीं 
मानता ॥१५८॥ 


शादूलविक्री डितछन्द 

प्राणोच्छेदसुदाहरन्ति मरण प्राणा किलास्थास्मनों 

ज्ञान तत्स्वयमसेत्र शाइवततया नो छिद्यते जातुचित । 

तस्यातो मरण न किन्नन भवेत्तदूभी कुतों ज्ञानिनो 

निइशड्ूू सतत स्वय स सहज ज्ञान सदा विन्द्ति ॥१५५९॥ 
अर्थं--प्राणोके उच्छेदको मरण कहते है, निउचयसे इस आर 
स्वयमेव शाइवत ह । इसलिये कभी नष्ट नहीं होता, इसलिये ज्ञानीका 
फिर उसे मरणका भय कंसे हो सकता हे ? वह तो निरन्तर निः 

शानका ही सदा प्राप्त होता हे--उसीका अनुभव करता हे। 


माके प्राण ज्ञान हैं, ज्ञान 
कुछ भी मरण नहीं होता, 
शक रहता हुआ स्वय सहज 
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भावार्थ--प्राणोंके उच्छेदको मरण कहते है। इस आत्माका भ्राण ज्ञान है, यह ज्ञान 
नित्य है, इसका कभी भी नाश नहीं हाता, इससे जब इसका मरण ही नहों तब सम्यम्जञानीकों 
किसका भय ? बह तो निरन्तर स्वीय ज्ञानका ही अनुभव करता हे। लोकमे इन्द्रियादिक 
प्राणोंके वियोगको मरण कहते हैं, इन्हींको द्वव्यप्राण कहते है । यह जो द्रव्यप्राण हैं वे पुदूगल 
के निमित्तसे जायमान होनेके कारण पौद्गलिक है। वास्तवमे आत्माक प्राण ज्ञानादिक हैं, 
उन ज्ञानादिक प्राणोका कभी भी नाश नहीं होता | अतण्व जो ज्ञानी जीव है, उन्हें मरणका 
भय नहीं हाता। वे तो निरन्तर अपने ज्ञानका ही अनुभव करते है ॥१०९॥ 


शारदलविक्रोडितछन्द 
एक ज्ञानमनाग्रनन्तमचल सिद्ध किलेतत्स्वता 
याव्त्तावदिद सदेव हि भवेन्नान्न द्वितीयोदय । 
तक्नाकस्सिकमन्न किन्नन म्वेत्तद्भी कुतो ज्ञानिनों 
निश्शडू सतत स्वय स सहज ज्ञान सदा घिन्दृति ॥१६०॥ 


अर्थ--आत्माका जो ज्ञान ह. वह एक हे, अनादि, अनन्त और अचछ है तथा स्वयं 
सिद्ध है वह सवंदा ही रहता है, उसमे अन्यका उदय नहीं हे |! इसलिय इस ज्ञानमे कुछ भी 
आफऊस्मिक नहीं है, तब ज्ञानी जीवकों इसका भय केसे हो सकता है ? वह तो निरन्तर 
निःशक्लू रहता हुआ स्वय सहज ज्ञानकों ही सदा प्राप्त होता ह--उसीका सदा अनुभव 
करता है । 


भावार्थ--जो अनुमवमे नही आया, ऐसा काई भयका कारण उपस्थित हो जावे, उसे 
आकस्मिक मय कहते हैं। सम्यम्ज्ञानोी जीवका ऐसा निमेल बिचार है कि हमारा जो ज्ञान- 
स्वभाव है वह एक अनादि, अनन्त, अचल तथा स्वय सिद्ध है । उसमे अन्यका उदय नहीं हो 
सकता । अतः भयके कारणोका अभाव द्वानेसे वह्‌ निरन्तर निर्भीक रहता हुआ अपने आत्म- 
स्वरूपमे लीन रहता है ॥१६०॥ 
मन्दाक़रान्तछन्द 
टड्जोस्कीणस्वरसनिवितज्ञानसव स्व माज 
सम्यरदष्टेय दिह सकल घ्नन्ति लक्ष्माणि कम ! 
तत्तस्यास्मिन्पुनरपि भनाक्क्रमंणो नास्ति बन्चर 
पू्वोपाक्त सदनुभवतों निश्चिस निज रैव ॥9६१॥। 


अथ--टाँकीसे उकेरे हुए के समान शाइवत स्वभावसे युक्त ज्ञानरूपी सबस्वको प्राप्त 
जो सम्यग्दृष्टि जीब है उसके निःशल्लितत्वादि लक्षण, इस जगत्‌मे समस्त कर्मोंको नष्ट करते 
है, इसलिये इस ज्ञानरूप सबस्वके प्रकट होनेपर सम्यर्दृष्टि जीवके कमंका थोड़ा भी बन्ध 
नहीं ४ है। किन्तु पूर्वोपार्जित कमंका अनुभव करते हुए उसके निश्चितरूपसे निजरा ही 
होती है । 
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भावार्थ--ट झ्लोत्कोर्ण और स्वरससे भरे हुए ज्ञानरूप सर्वेस्थका भोग करनेवाले सम्यगर 
दृष्टि जीबके जो निःशझ्ूता आदि गुण दै वे सब कर्मोंका हनन करते हैं। इसके होनेपर उसके 
फिर नवीन कर्मोंका बन्ध नहीं होता है। पूर्वोपाजित कर्मोके विपाकका अनुभव करनेवालछा 
जो सम्यग्शानी जीव दे । उसके रागका अभाव होनेसे निजरा ही हंती है| नवीन बन्ध नहीं 
होता । इसका तात्पय यह है कि पूर्वोपाजित भय आदि प्रकृतियोका उदय आनेपर भी सम्यग्‌_ 
दर्शनकी सामथ्यंसे ज्ञानी जीवके स्वरूपसे विचलितता नहीं होती। अतः वह निरन्तर 
निःशहू रहता है। उसकी पूरब बद्ध प्रकृतियाँ उदय देकर निज राभावको प्राप्त हो जाती हैं.॥१६९॥ 


आगे सम्यग्हृष्टि जीवके निःशड्धू आदि ग्रणोका वर्णन करते है। उनमे सर्वप्रथम नि शड्ू- 
गुणका निरूपण करते हुए गाया कहते है-- 


जो चत्तारि वि पाए छिंददि ते कम्मबधमोहकरे । 
सो णिस्सको चेदा सम्मादिड्टी मुणेयव्वो ॥२२९॥ 


अथे--जो आत्मा कमबन्धके कारण मोहके उत्पादक मिथ्यात्व, अविरति, कषाय 
४० लक नह] 
और योगरूप चारों पायोको छेदता है वह नि.श्रक्कुगुणका धारक सम्यग्दृष्टि जाननेके योग्य है । 


विशेषार्थ--जिस कारण सम्यग्दृष्टि जीब, टड्जोत्कीण एक ज्ञायकभावसे तन्मय होनेके 
कारण कर्मबन्धकी शह्का करनेवाले मिथ्यात्व आदि भावोका अभाव हो जानेस निःशह्ल हे, 
इसीसे इसके शह्का ढ्वारा बन्ध नहीं होता ह, प्रत्युत निजेरा ही होती है । सम्यग्दृष्टि जीवके 
कर्मका उदय आता दे, परन्तु उसके आनेपर यह उसका स्वामी नहीं बनता। अतः बह कम 
अपना रस देकर झड़ जाता हे, आसक्तिके अभावसे बन्धका प्रयाजक नहीं होता है ॥२२९॥ 
आगे नि.काक्षितगुणका निरूपण करते हुए गाथा कहते है-- 


जो दु ण करेदि कंख कम्मफलेसु तह सव्वधम्मेसु । 
सो णिक्‍्कखो चेदा सम्मादिट्टी म्ुणेयव्वो ॥२३०॥ 


अथै--जो आत्मा कर्मोंके फछोमे तथा समस्त घर्मोमे काक्षा नहीं करता हे, बह 
निःकाडक्ष गुणका धारक सम्यग्दृष्टि जानने योग्य हे । 

विशेषा्थ--जो पद्चेन्द्रियोके विषयसुख स्वरूप करफलो तथा समस्त बस्तुधर्मोंमे 
अभिलापाको नही करता है, ऐसा वह सम्यर्दृष्टि जाव ही निःकाक्षित अद्जका घारो होता है| 

जिस कारण सम्यग्दृष्टि जीव टह्कोत्कीण एक ज्ञायकभाव स्वभाववारा है, इसी स्वभाव- 

पु |. ए्‌ (5 

के बलसे उस सम्यर्दृष्टि जोबके सम्पूर्ण कमंफछोमे ओर सम्पूर्ण बस्तुधमोमे आकांक्षाका 
अभाव है | अतएव आकांक्षाकृत बन्ध उसके नहीं है, प्रत्युत निजरा ही होती हे । 


साताकम के उदयमे रतिके सम्बन्धसे हु होता है, इससे यह प्राणी साताके डदयमें 
सुपुन्न, कलत्रादि अनुकूछ सामग्री के उदयमे रतिकर्मके सम्बन्धसे अपनेकों सुखी मानता हे 
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और निरन्तर इस भाषनाको भाता हे कि यह सम्बन्ध इसी रूपसे सदेच बना रहे, विधट 
न जावे। और जब असाताका उदय आता है तब उसके साथ ही अरतिका डदय रहनेसे 
विधाद मानता है. अर्थात्‌ असाताके उदयमे अनिष्ट पुत्र, कलछत्नाढिक प्रतिकूल सामग्रीके 
सद्भावमे अरतिकमके उदयसे अपनेकों दुखो मानता हे ओर निरन्तर यही भावना रखता हे 
कि कब इन अनिष्ट पदार्थोंका सम्बन्ध मिट जावे ? परन्तु जिस जीवके सम्दग्दशन प्राप्त 
हो जाता हे वह इनके उदयमें हुं विषाद नहीं करता, इन्हे कर्मकृत जान इनकी अभिछाषा 
नहीं करता, इसीसे उसके वाहछाकृत बन्ध भी नहीं होता ॥२३०॥ 


आगे निविचिकित्सागुणका वर्णन करते हुए गाथा कहते हैं-- 


जो ण करेदि जुगुप्प चेदा सव्वेसिमेव धम्माण । 
सो खलु णिव्विदिगिच्छो सम्मादिट्ठी म्ुुणेयव्वो ॥२३१॥ 


अर्थ--जो आत्मा सम्पूर्ण वस्तुधरमोमे ग्लानिको नहीं करता हे, वह निशचयकर विचि- 
कित्सा-ग्लानिदोपसे रहित सम्यग्दृष्टि जाननेके योग्य हे । 


विशेषार्थ--जिस कारण सम्यग्दृष्टि जीबके टछ्कोत्कीण एक ज्लायक स्वभावसे तन्‍्मयपन 
हे उसीसे उसके सम्पूण बस्तुधमंमि जुगुण्सा ( ग्लानि ) का अभाव हानेसे निजुंगुप्सा अ्छ 
हे | इसी लिये इस जीबके ग्लानिसे किया हुआ बन्ध नहीं होता, किन्तु निजंरा ही हती हे । 

जब जुगुप्साका उदय आता है. तब मिथ्यादृष्टि जीब अपवितन्र पदार्थोकों देखकर 


गलानि करता हे और सम्यरज्ञानी जीव बस्तुस्वरूपका वेत्ता हंनेके कारण समदर्शी होता 
हुआ ग्लानिसे रदह्वित रहता है ॥२३१॥ 


आगे अमृठ्दृष्टिगुणका वर्णन करते हुए गाथा कहते हैं-- 
जो हृवइ असम्मूढों चेदा सहिट्टि सव्वभावेसु । 
सो खलु अमृढ॒दिद्ठी सम्मादिद्ी मुणेयव्वो ॥२३२॥ 
अर्थ--जो जीव सम्पूर्ण पदार्थामि असमूढ रहता हे अथोत्‌ मूढता नहीं करता है । 


किन्तु सदृष्टि रहता हे अथोत्‌ समीचीन दृष्टिसे उन पदार्थोंको जानता हे। वह्‌ नि३चयसे 
अमूढदृष्टिअज्धका धारक सम्यब्दृष्टि होता हे । 

बविशेषा्थ--जिस कारण सम्यग्दृष्टि जीब टझ्लोत्कीण ज्ञायकभावसे तन्‍्मय दोनेके कारण 
निखिल पदार्थोंमे मोहदाभाव होनेसे अमूढ॒दृष्टि रहता ह अथौत्‌ यथार्थ दृष्टिका धारक होता 
है। इस कारण इसके मूढदृष्टिके द्वारा किया हुआ बन्ध नही हे किन्तु निजरा ही है । 

सम्यग्ज्ञानी जीव सम्पूर्ण पदार्थोंको यथार्थ जानता है । अतः उसके बिपरीत अभिप्राय 
नष्ट हो जाता। विपरीत अभिप्रायके नष्ट हो जानेसे मिथ्यात्वके साथ होने बाला रागद्वेष 
नहीं दोता है । इसीलिये उसके अनन्त ससारका बन्ध नहीं होता है। चारित्रमोहके उदयसे 
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बिना अभिप्रायके जो रागद्वेष होता है बह ससमारकी अल्पस्थितिके लिये होता है तथा उत्तम 
गतिका ही कारण होता है। यही कारण ह हि सम्यस्दृष्टि जीबके तियेद्ध और नरक आयुका 
बन्ध नहीं होता है ॥२२२॥ 
आगे उपगृहनगुणका वर्णन करते हुए गाथा कहते है-- 
जो सिद्धभत्तिजुत्तो उवमूहणगो दु सव्वधम्माण । 
सो उबगूह गकारी सम्मादिद्ठी म्रुणेयव्वो ॥२३३॥ 


अर्थ-जो सिद्ध भक्तिसे युक्त ह और सम्पूर्ण धर्मंका गोपन करनेवाला है । बह जीब 
उपग्गूरहनअद्भजका धारी सम्यर्दृष्टि जानने योग्य हे । 


विशेषार्थ--सम्य ग्दृष्टि जोवके टह्लोत्कीण एक ज्ञायकभावका सद्भाव है। इसासे उसके 
ह ञ है ० 
सम्पूर्ण आत्म शक्तियोका विकास हो गया ह । यहां कारण है कि इस सम्यब्दृष्टि जीवके शक्ति 
की दुबेलता प्रयुक्त बन्ध नहीं होता है, किन्तु निजञरा ही होती हे । 


यहाँ पर सिद्ध भगवानमे जब सम्यग्दृष्टि अपने उपयोगकों छंगाता है तब अन्य 
पदार्थॉम उपयागके न जानेसे स्वयमेव उसका उपयाग निमेल हो जाता हैं, इससे उसके 
विकासकी वृद्धि होती ह और इसीसे इस गुणको उपबृह्ण कहते है तथा उपगृहन नाम 
छिपानेका है सा जब अपना उपयाग सिद्ध भगवानके गुणामे अनुरागी होता हे तब अन्यत्रसे 
उसका उपगूहन स्वयमेव हा जाता ह, इसीस उसमे निमछता आती ह। और उस 

( न ल्‍ हे ५ मा आर ्ड 

निमलछताके कारण दी शक्तिकी दुबलतासे होने बाला बन्ध नहीं होता ह ॥२३३॥ 

आगे स्थितोकरणगरुणका वर्णन करते हुए गाथा कहते है-- 

उम्मग्ग गच्छत सग पि मग्गे ठवेदि जो चेदा | 
सो ठिदिकरणाजुत्तो सम्मादिद्ठी मुणेयव्यो ॥२३४॥ 

अर्थ--जा जीब उन्मार्गम चलते हुए अपने आत्माको भा मार्गमे स्थापित करता है वह 
ज्ञानी स्थितीकरण अज्ञसे सहित सम्यर्दृष्टि जानने योग्य है । 

विशेषार्थं--क्योंकि सम्यर्दृष्टि जीव, टड्ड 'त्कोण ज्ञायक म्वभावसे तन्‍्मय होनेके कारण 

ए और 
मागंसे क्‍्युत हुए अपने आपको मागमे ही स्थित करता है। इसलिये वह स्थितीकरण अद्भका 
इसीसे श- [0 पे ्ः 
धारक होता हे ओर इसीसे इसके मार्गच्यवनकृत बन्ध नही द्वोता ह अर्थात्त्‌ न न्युत होता 
ऊ हे निज हे 

है ओर अतएव न बन्ध होता है, किन्तु निर्जरा ही होती हे । 

यदि अपना आत्मा सम्यर्दशंन-ज्ञान-चारित्रात्मक मोक्षमार्गसे च्युत हो जावे तो 

ञ 

उसे फिर उसीमें स्थित करना, इसीका नाम स्थितीकरण अद्ज है। सम्यग्दृष्टि जीव इस अड्गका 


धारक होता है, इसोसे इसके मार्गसे छूटने रूप बन्ध नहीं होता, किन्तु उदय ] 
स्वयमेव झड़ जानेसे निजरा हो होती हे ॥२३४॥ तु उदयागत कमकि 
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आगे वात्सल्यमुणका वर्णन करते हुए गाया कहते हैं-- 
जो कुणदि वच्छलत्त तिण्ह साहूण मोक्‍्खमग्गम्हि | 
सो वच्छलभावजुदो सम्मादिट्टी मुणयव्वों ॥२३ 


अर्थ--जो निरुचयसे मोक्षमागके साधक सम्यग्वृशन-ज्ञान-चा रित्रमे बात्मल्यभाव करता 
हे अथवा व्यवहारसे सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्रके आधारभूत आचार्य, उपाध्याय और साधु 
महास्मामे वात्सल्यभावकों करता है, वह वात्सल्य अज्ञका धारी सम्यग्दृष्टि जाननेके योग्य हे । 

विशेषा्थं-क्योकि सम्यग्दृष्टि जीव टक्कोत्कीण एक ज्ञायकभावसे तनन्‍्मय रहता है । 
इसलिय बह सम्यग्द्न, सम्यसज्ञान ओर सम्यकचारित्रका अपने आपसे अभिन्न देखता है । 
इसीसे मार्गवत्सल कहलाता ह और इसीसे इसके मागके अनुपलम्भ प्रयुक्त बन्ध नहीं होता 
हे किन्तु निजरा ही होती हे । 

वात्सल्य नाम प्रेमभावका है | सो जिनके म॒क्षमागंका सुख्य साधनोभूत सम्यग्दर्शन 
हो गया उसके मागमभे स्वभावसे ही प्रम ह। अतः मार्गके अभावमे जो बन्ध होता है वह 
इसके नहीं होता ॥।२३०॥ 


आगे प्रभावनागुणका वर्णन करते हुए गाथा कहते है 
विज्ञारहमारूढो मणोरहपहेसु भमइ जो चेदा । 
सो जिणणाणपहावी सम्मादिद्ली मुणेयव्वो ॥२३६॥ 


अर्थ- जो आत्मा विद्यारूपी रथपर चढकर मनरूपी रथके मागमे भ्रमण करता हे, वह 
जिन भगवानके ज्ञानकी प्रभावना करने बाला सम्यर्दष्टि जानने योग्य हे । 
विदेषाथं--क्योंकि सम्यस्दष्टिजीव, टक्कोत्कीणं एक ज्ञायकस्वभावसे तन्मय है. 
ज्ञानकी सम्पूर्ण शक्तिके विकासद्वारा ज्ञानकी प्रभावनाका जनक है अतण््व उसे प्रभावना 
अजद्भका धारो कहा हे ओर इसीसे उसके ज्ञानके अपकपसे हुआ बन्ध नहीं होता, किन्तु निजरा 
ही द्वोती हे | 
बाहमें प्रभावना जिनविम्बपश्बकल्याणक आदि सत्कायोंसे होती हे और निहचय- 
प्रभावना सम्यरज्ञानके पूण विकाससे आत्माकी जो वास्तविक दशाको प्राप्ति हे वही हे ॥२३६॥ 
आगे इन आठ गुणोंके उपसंहाार॒स्वरूप कलशा कहते हैं-- 
मन्दाक्रान्ताछन्द 
रुन्धन्‌ बन्ध नवमिति निजै सगतो5ष्टाभिरहे - 
प्राग्यद्धू तु क्षयमुपनयन्‌ निजरोज्जुस्भणेन । 
सम्यग्दष्टि स्ववमतिरसादादिमध्यान्तथुक्त 
ज्ञान भूस्वा नट॒ति गगनाभोगरक्ल विगाह्म ॥१६२॥। 


अथे--इस प्रकार जो अपने आठ अज्लोसे सहित होता हुआ नवीन बन्धको रोक रहा 
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है, और निजराको बृद्धिसे जो पूवबद्ध कर्मोंके क्षयको प्राप्त करा रहा है, ऐसा सम्यब्दृष्टि जीब 
स्वय स्वाभाविकरूपसे आदि, मध्य और अन्तसे रहित ज्ञानरूप हकर आकाशके विस्ताररूप 
रह्नस्थलूमें प्रवेशकर नृत्य कर रहा है | 

भावार्थ-- सम्यग्दृष्टिजीव नि.दाद्धितत्व आदि आठ अज्नोके द्वारा आत्मामे विशेष 
निर्मछताको प्राप्त होता ह | उस निर्मछताके कारण उसके नवीन बन्ध रुक जाता ह और गुण- 
श्रेणी निजराकी आप्विसे पूबबद्ध कर्मोंका क्षय करता जाता है । इसतरह सवर और निजराके 
प्रभावसे ज्ञानावरणादि कर्मोंका क्षयकर वह स्वय ही उस म्वाभाषिक ज्ञानस्वरूप हो जाता 
है जो आदि, मध्य और अन्तसे रहित है । आदि, मध्य और अन्तसे रहित ज्ञान केवलज्ञान 
है | यही ज्ञान आत्माका स्वाभाविक ज्ञान है। ज्ञानी जीव इसी केवलज्ञानस्वरूप होकर लछोका- 
काश और अलोकाकाशके भेदसे द्विविधरूपताको प्राप्त अनन्त आकाशरूपी रह्ज भूमिमे प्रवेश- 
कर अर्थात्‌ लोकालोकगत ज्ञयोंको अपना विषय बनाकर परमानन्दमे निमर्न रहता है । 

यहाँ सम्यर्दृष्टि जीवके जो नबीन कर्मोके बन्धका अभाव बतलाया है, वह उपझ्ञान्त- 
मोह, क्षीणमोह आदि गुणस्थानबर्ती ज्ञीबोकी अपेक्षा है । चतुर्थादि गुणम्थानोमे जा बनन्‍्ध 
होता है, वह भिशथ्यात्व तथा अनन्तानुबन्धीका अभाव हा जानेसे अनन्त ससारका कारण 
नहीं, इसलिये उसकी बविवक्षा नहीं की गई हे। इस समारमे श्रमणका मूल कारण मोह- 
नीय कम है, उसके दो भेद है--एक द् नमोह्‌ और दूसरा चारित्रमोह । इसी माहके सद्भाव- 
को पाकर ज्ञानावरण, दशनावरण और अन्तराय, ये भी आत्माके ज्ञान, दर्शन और बीयको 
घातते है। यद्यपि ज्ञानावरणकर्मके उदयमे आत्माके ज्ञानका उद्य नहीं होता, अज्ञानभाव 
रहता है तथापि उससे आत्माकी कुछ भी ममभेदकरी हानि नहीं होती | किन्तु ज्ञानावरणके 
क्षयोपशमसे आत्माके ज्ञानएुणका जो विकास हुआ है बह यदि दर्शनमोहके उदयसे जन्य 
मिथ्यात्वका सहकार पा जावे तब एकादशाड्भका पाठी हांकर भी मोक्षमागंसे च्युत रहता 
है। यद्यपि वह तत्त्वाथंका यथार्थ निरूपण करता है, मन्द कषायके उदयसे प्रवलसे प्रबल 
उपसग करनेवाछोसे दृघ नहीं करता हे, ज्ञानावरणादिकर्मोंक क्षयापअमसे जो ज्ञान प्राप्त 
हुआ है उसका कुछ भी मद नहों करता हे, अन्तरायके क्षयोपठामसे जो शक्तिका उदय हुआ 
है उसका भी काई अभिमान नहीं करता, साता आदि पुण्यप्रकृतियोके उदयसे जो सुभगादि 
रूप आदि सामग्रीका छाभ हुआ है उसमे कोई अहकार नहीं करता तथा बड़े-बडे राजा आदि 
गुणोंके द्वारा आपपर मुम्ध हैं उसका भी कोई मद्‌ नहीं करता तथापि दक्षनमोहका उदय 
उसके अभिप्रायकों एसा मलठीमस करता रहता है कि मोक्षमार्गमे इसका प्रवेश नहीं हो 
पाता। अतएब मोक्षमागंकी प्राप्तिक लिये द्शनमोहके उदयसे जन्य अभिप्रायक्री मल्िनताका 
त्याग करना सवे प्रथम कत्तव्य है ॥१६२॥ 

इस तरह निज़रा रह्रभूमिसे बाहर निकल गई । 

इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचा्य द्वारा विरचित समयप्राभृतम्रे निर्जराका वर्णन करनेवाले 
छठवें अधिकारका प्रवचन पूर्ण हुआ ॥ ६ ॥ 


७ बन्धाधिकारः 


अब बन्ध प्रवेश करता है--- 
दार्दूलविक्रीडितछन्द 


*शागोद्वारमहारसेन सकल कृत्वा प्रमत्त जगत्‌ 
क्रीडन्त रसभारनिमरमहानाटथेन बन्ध घुनत। 
जानन्दासतनिस्य मो जिसहजावस्था स्फुट नाट्यद्‌ 
घारोदारमनाकुल निरुपधिज्ञान समुन्मज्जति ॥१६३॥ 


अर्थ--रागद्रघाठिके उदगार ( तीत्रोदय ) रूप महारसके द्वारा समस्त जगतको 
प्रमत्तकर रसके समूहसे परिपृर्ण महानाटथके द्वारा क्रीड़ा करते हुए बन्धवस्त्वको जो दूर 
कर रहा हे, आनन्दरूपी अमृतका जो निरन्तर उपभाग करता है. आत्साकी सहज--स्वाभा- 
विक अवस्थाका जो स्पष्टरूपसे प्रकट कर रहा हू, धीर हे, उदार हे, आकुछता रहित है, 
तथा उपाधि रहित हें एसा ज्ञान प्रकट होता है । 


भावार्थ--संसारका कारण बन्ध हे और बन्धका कारण रागादिककी तीत्रता हे, इस 
रागादिककी तीत्रतारूपी मदिराके नशासे समस्त ससार मतवाला हो रहा है, ससारमें बन्ध 
ही सब ओर अपना रसपूर्ण महानाटथ दिखला रहा हे। इस बन्धसे मुक्ति दिलानेबाला 
आत्माका सहज ज्ञान है उस सहज ज्ञानके प्रकट होने पर आत्माकी सहज--स्वाभाविक 
दआ अनुभवमे आने रूगती है तथा दुःखोको उत्पन्न करनेवाले जो विकारीभाष हैं उनसे 
निवृत्ति होने लगती हे। अतः वह ज्ञान निरन्तर आनन्दरूपी अम्ृतका उपभोग करानेमे तत्पर 
होता हे । दशंनमोहजन्य विकारभावके निकछ जानेसे बह ज्ञान धीर, उदार तथा अनाकुल 
होता है, तथा सब प्रकारकी उपाधियोसे रहित होता है। जिस प्रकार वायुका प्रबल वेग 
धूलिके समूहको दूर उडा देता है उसी प्रकार यह सहजज्ञान बन्धकों दूर डडा देता है । 
जह्दों बन्ध दूर हुआ वहाँ मोक्ष अनायास ही प्राप्त दो जाता है । अत सहजज्ञानको प्राप्त 
करनेका पुरुषाथ करना चाहिये ॥१६३॥ 


आगे राग बन्धका कारण है, यह बात हृष्टान्त द्वारा सिद्ध करते हुए गाथा कहते है-- 
जह णाम को वि पूरिसो णेहभत्तो दु रेणुबहुलम्मि । 
ठाणम्मि ठाइदूण य करेइ सत्थेहिं वायाम॑ ॥२३७॥ 


१. रागशब्द उपलक्षण तेन देषमोहादीनामपि ग्रहण, तस्य उद्गार आधिक्य स एवं महारस उन्मादकरस 
तेच रागोद्ारमहारसेन । 
३० 
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छिद॒दि भिद॒दि य तहा तालीतलकयलिवंसपिंडीओ । 
सचित्ताचित्ताणं करेड्ट दव्वाणम्रुवधाय ॥२३८॥ 

उवधायं कुव्बंतस्स तस्म णाणाविहेहिं करणेहिं । 

णिच्छयदो चितिज्ज हु कि पच्चयगों दु र्यबधो ॥२३९॥ 
जो सो द्‌ णेहभावों तक्षि णरे तेण तस्स रयबधों । 
णिच्छयदो विण्णेय ण कायचेट्ठाहिं सेसाहि ||२४०॥ 

एवं मिच्छादिट्टी बड्ठतो बहुविहासु चिट्ठासु । 

रायाई उवओगे कुब्बतों लिप्पह रयेण ॥२४१॥ 


अर्थ--नाम सत्याथम अव्यय हे | जिस प्रकार कोई पुरुष अपने झरीरमे तेलका मदन 
कर रेणुबहुल भूमिमें स्थित होकर शस्त्रोके द्वारा व्यायाम करता ह तथा ताडवृक्ष, कदलीबृक्ष 
ओर बाँसके घ्नाभूत पिण्डको छेढता है, भेदता ह और सचित्त, अचित्त द्रव्याका उपधात 
करता है । नानाप्रकारके शम्त्रोके द्वारा उपधात करनेवाले उस पुरपक जा धूलिका यन्‍्बर हा 
रहा हे वह किस कारणसे हो रहा हे, यह निरचयसे विचार करने योग्य हे । इसका उत्तर 
आचार्य देते हे कि उस पुरुषमे जो तेलका सम्बन्ध है उसीसे उसके घूलिका बन्व हा रहा 
है, यह निश्चयसे जाननेके योग्य हे । उस पुरुषकी काय आदिकोी चेष्टाआ व झम्त्रोकी क्रिया 
आदिसे धूलिका बन्ध नहीं हो रहा हे। उसीप्रकार मिथ्यादृष्टि बहुत प्रकारका चेष्टा आम 
प्रवृत्त होता हुआ भी बन्धको प्राप्त नही होता किन्तु उपयागमे रागादिका करता हुआ कर्मरूपी 
रजसे लिप्त होता हे--बन्धको ,ाप्त होता है । 


विशेषार्थ--इस लोकमे जैसे कोई पुरुष स्‍्नेहका मदनकर स्वभावसे ही जिस प्रदेशमे 
धूलिकी प्रचुरता ह वहॉपर शस्त्रोंके द्वारा व्यायाम करता है और अनेक प्रकारके करणो 
( शस्त्रादि ) द्वारा सचित्त तथा अचित्त बस्तुओका घात करता हुआ धूलिसे बन्धभावको 
प्राप्त होता हैे। अब यहाँपर बन्धका क्या कारण है ? यह विचारणीय हे। स्वभावसे वूलिकी 
प्रचुरता जिसमें हैं, ऐसी भूमि बन्धका कारण नहीं है क्योंकि ऐसा माननेसे जिनके आरीरमे 
सस्‍्नेहका अभ्यज्ञ नद्दीं हे उनके भी धूलिबन्धका प्रमड्ज हो जावेगा। शस्त्रादिके द्वारा जा व्या- 
यामकर्म है बह भी बन्धका कारण नहीं है क्योकि जिनके शरीरमें स्नेहका अभ्यज्ध नहीं हे 
उन पुरुषोंके भी शस्त्रव्यायामकर्मसे बन्धकी प्रसक्ति आवेगी। अनेक पकारके जो कारण हे 
वे भा बन्धके कारण नहीं हैं. क्योकि जिनके शरीरमे स्नेहका अभ्यद्भ नहीं है उन पुरुपोके भी 
उन करणके द्वारा बन्ध होने छगेगा। और सचित्त-अचित्त बस्तुओका जो उपधात है बह 
भी बन्धका कारण नहीं है क्‍्योझि जिनके शरीरमे स्नेहका अमभ्यद्ग नहीं हे उनके सचित्ताचित्त 
पदार्थोंके घात होनेपर बन्ध हाने छगेगा | इसलिये न्‍्यायके बछसे यह आया कि उस पुरुपक्ने 
शरीरमे जो स्नेहका अ+यज्ञ है वही बन्धका कारण हे । उसीप्रफार मिथ्यादृष्टि, अपने आत्मा 
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में रागादिकको करता हुआ स्वभावसे ही कमयोग्य पुदुगछोंके द्वारा भरे हुए छोकसें काय, 
बचन और मनको क्रियाको करता है और अनेक प्रकारके करणोंके द्वारा सचित्त तथा अचित्त 
बस्तुओंका घात करता हुआ कमरूपी धूलिसे बन्धभावको प्राप्त होता है। अब यहाँ प्रइन 
होता है कि उस मिथ्यादृष्टिके बन्धका क्या कारण है ? स्वभावसे ही कमयोग्य पुद्गछोंसे 
भरा हुआ जो यह छोक है यह तो बन्धका कारण नहीं दो सकता, क्योकि उस लोकमें स्थित 
जो सिद्ध भगवान हैं उनके भी बन्धका प्रसद्भ आवेगा। काय, वचन ओर मनका व्यापार भी 
बन्धका कारण नहीं हो सकता, क्योंकि यदि ऐसा माना जावे तो यथ।ख्यातसयमीके भी 
काय, वचन और मनके व्यापारसे बन्ध होने छगेगा। अनेऊ प्रकारके जो करण हैं वे भी 
बन्धके फारण नहीं है क्योकि इनके सद्भाबमें केबी भगवानके भी बन्धकी प्रसक्ति हो 
जावेगी। और सचित्त तथा अचित्त वस्तुओका घात भी बन्धका हेतु नहीं है क्‍योंकि जो 
मुनि ईय्याॉसमिति आदिमे सावधान है उनके भी सचित्ताचित्त बस्तुका घात होनेपर बन्ध 
होने छगेगा । इसलिये न्‍्यायके बछसे यह आया कि उपयोगमे जो रागादिकोकी एकता हे 
वही बन्धका कारण हे ॥२३७-२४१॥ 
यही भाव कलशामे कहते है-- 


पृथ्बोछन्द 


न कमबहुल जगगा चलनास्मक कम वा 
न नेककरणानि वा न चिदचिद्यधो बन्धकृत्‌ । 
यदेक्यमुपयोगभू समुपयाति रागादिभिः 
स एवं किए केवल मवति बन्धहेतुनृणाम्‌ ॥१३६४।॥। 
अर्थ--न तो कमकी प्रचुरतासे व्याप्त जगत्‌ ही बन्धका कारण है, न परिस्पन्दात्मक 
कर अथोत्‌ योग बन्धका कारण है, न अनेक प्रकारके करण बन्धके कारण है ओर न चित्‌ 
अचित्‌ बस्तुका घात भी बन्धका निमित्त है, किन्तु रागादिकोके साथ उपयोगकी जो एक 
भूमिता हे बही नि३चयसे जीबोंके बन्धका कारण हे । 
भावा्--यहाँपर बन्धका वास्तविक कारण आत्माके अशुद्धमाव-रागादिकभावों को 
ही कद्दा है और जो निमित्तकारण हैं उन्हें गोण कर ढिया है। यदि तत्त्वसे देखा जावे तो 
यही आता है। अन्तरब्भमें यदि मलिनता नहीं तो बाह्यममे नानाप्रकारके परिणमन होते हुए 
भो आत्मा नहीं बँधती। जेसे अध्यापक शिष्यकों अध्ययन कराते समय नानाप्रकारके 
अवाच्य शब्दोंका प्रयोग करता है तथा नानाप्रकारके शारीदिक दण्ड आदिका भी प्रयोग 
करता दे फिर भी डसे कोई अपराधी नहीं मानता, क्योंकि उसका अभिप्राय विरुद्ध नहीं है । 
इसी तरह मन-बचन-कायके व्यापारोंमें कषायके विना बन्धकी कारणता नहीं है ॥१६१॥ 
आगे यही बात व्यतिरेक हहान्त द्वारा सिद्ध करते हैं-- 
जह पृण सो चेब णरो णेह्दे सव्वक्षि अवणिये सते । 


रेणुबहुलम्मि ठाणे करेदि सत्येद्दि वायामं ॥२४२॥ 


२३६ समयसार [ ७-२४६ 


छिंददि मिंददि य तहा ताढीतलकयलिवंसपिंडीओ । 
सच्चिताचित्ताणं करेह दव्वाणम्रुवधाय ॥२४३॥ 
उवधाय कुव्वतस्स तस्स णाणाविहेहि करणेहिं | 
णिच्छयदो चिंतिजहु कि पच्चयगों ण रयबधों ||२४४॥ 
जो सो अणेहमभावो तक्षि णरे तेण तस्स5रयवधों । 
णिच्छयदो विण्णेय ण कायचेट्टाहिं सेसाहिं ।२४५०॥। 
एव सम्मादिद्वी वद्ठतो बहुविहेसु जोगेसु । 
अकरतो उवओगे रागाइ ण लिप्पद रयेण ॥२४६॥ 
( पचकस ) 
अथ॑--जिसप्रकार फिर वही मनुष्य जब तेलादिक सम्पूर्ण वस्तुओका अपनयन कर 
देता है और निःस्नेह होकर उसी रेणुबहुल प्रदेशमे शस्त्रोके द्वारा व्यायामक्रिया करता हे, 
तालबृक्ष, कदलोबृक्ष तथा वॉसोंके भिड़ेको छेदता हे, भेदता है, तथा सचित्त-अचित्त पदार्थों 
का उपघात करता है। नानाप्रकारके करणों द्वारा उपधात करनेवाले उस पुरुषके नि३चयसे 
विचार करो, ऐसा कौन-सा कारण है कि जिससे उसके धूलिका बन्ध नहीं होता * तब यही 
निधार होता है कि बन्धका क!रण स्नेहका सम्बन्ध है। जिसके स्नेह है उसके बन्ध है और 
जिसके स्निग्धताकी सत्ता नहीं हे वह धूलिसे नही बेंधता । इसाप्रकार सम्यग्दृष्टि जीव मन- 
वचन-कायरूप नानाप्रकारके योगोमे स्थिर रह कर भी उपयोगमे रागादिक नहीं करता है. 
इसीसे वह कमरूपी रजसे लिप्त नहीं हाता अर्थात्‌ उसके बन्ध नहीं होता । 
विशेषाथं--जेसे वही पुरुष जब सर्वस्नेहको दारीरसे पृथक्‌ कर देता है ओर तदनन्तर 
जो स्थभावसे ही रज्को बहुलतासे विशिष्ट हे डसी भूमिमे शास्त्रों द्वारा बही व्यायाम करता 
है ओर उन्हीं अनेक प्रकारके करणो द्वारा सचित्ताचित्त बस्तुओक़ा घात करता है फिर भी 
घूलिके साथ बन्धको प्राप्त नहीं होता ह॑ क्‍योंकि बन्वका, कारण जो स्नेहाभ्यज्ञ ( तैलका 
मदन ) था उसका उसके अभाव हैं। ऐसे ही सम्यर्दृष्टि जीब आत्माम रागादिक नहीं करता 
हुआ स्वभावसे ही कर्मयोग्य पुदूगछोकी बहुलतासे भरे हुए छोकमे मन-बचन-फायके द्वारा 
बह्ी कम करता है ओर उन्हीं नाना प्रकारक्के करणोंके द्वारा सचित्त-अचित्त बस्पुओंका घात 
करता है फिर भी ऐसा करता हुआ भी बन्धके कारणभूत रागादिक परिणामाके अभावसे 
कमरूपी धूलिसे नही बँधता है ॥२०२-२४६॥ 
यही बात श्रीअस्ृतचन्द्रस्थामी कलशाद्वारा प्रकट करते है-- 
शार्दूलविक्रोडितछन्द 
छोक कमंततो<स्तु सा5स्तु व परिस्पन्दास्मक कर्म तत्‌ 
तान्यस्मिन्‌ करणानि सस्तु चिदृविद्व्यापादन चास्तु तत्‌। 
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रागादीनुपयोगभूमिमनयन्‌ ज्ञान भवन्‌ केवल 
बन्ध नैव कुतो<प्युपेश्ययमहो सम्यग्दगात्सा प्रुवस्‌ ॥१६७॥ 


अर्थ--कर्मोंसे व्याप्त लोक रहे, मन-बचन-कायके चलनरूप योग रहे, पूर्बोक्त करण 
भी रहे और वह सचित्ताचित्त वस्तुओंका व्याघात भी रहे, तो भी जो रागादिकको उपयोगकी 
भूमिमे नहीं छा रहा है, तथा मात्र ज्ञानरूप हो रहा है, ऐसा यह मम्यग्दृष्टि जीव निउचयसे 
किसी भी कारणसे बन्धको प्राप्त नहीं होता । अद्दो ! सम्यग्दृष्टिकी अद्भुत महिमा देखो । 
भावाथे--बन्धका मूल कारण कषाय है, कार्मणवर्गणासे भरा हुआ छोक बन्धका 
कारण नहीं है, सन-बचन-कायके व्यापार बन्धके जनक नहीं हे, करण भरी बन्धके कारण नहीं 
हैं और चित अखित्‌ पदार्थोका घात भी बन्धका कारण नहीं है । सम्यग्दृष्टि जीव एक ज्ञान- 
रूप ही परिणमन करता है, उसे रागादिकसे सलछिन नहीं द्वाने देता । इसलिये उसके बन्ध नहीं 
होता । सम्यरदर्शनको ऐसी ही अद्भुत मह्दिमा है ॥१६०॥ 
पुथ्वीच्छन्व 
तथापि न निरगल घरितुमिष्यते ज्ञानिना 
तदायतनमेव सा किल निरगला ब्याणति । 
अकामकृतकर्म तन्मतसकारण ज्ञानिनां 
दय न हि विरुष्यते किमु करोति जानाति थे ॥१६६॥ 
अर्थ--यद्यपि कार्मणबरगंणासे भरा हुआ छोक आदि्क बन्धका कारण नहीं है, यह्द 
कहा गया हे तो भी ज्ञानी जनोकों स्वच्छन्द प्रवृत्ति करना इष्ट नहीं है क्योकि वह स्वच्छन्द 
प्रवृत्ति तो बन्धका स्थान हो है । ज्ञानी जनोका अनिच्छापूर्वक किया हुआ जो कम है वह 
बन्धका अकारण माना गया है अथीन्‌ उससे बन्ध नहीं होता । जीव करता है ओर जानता 
है ये दोनों निश्चयसे क्या विरुद्ध नहीं है ? अर्धात्‌ अवश्य ही विरुद्ध है। 
भावा्थे--कोई यह समझे कि ज्ञानी जनोंको बन्ध नहीं होता, इसलिये स्वच्छन्द प्रधृत्ति 
करनेमे हानि नहीं है ? इसका समाधान करते हुए आचाय॑ कहते है कि रे भाई | स्वच्छन्द 
प्रवृत्ति तो बन्धका ही स्थान हे । ज्ञानी जनोंके अनिच्छापूबक जो काये द्वोता है वह बन्धका 
कारण नहीं हे। परन्तु स्वच्छन्द प्रवृत्ति तो अनिच्छापूबेक नहीं दे, वह तो स्पष्ट ही इच्छापूर्वक हे। 
ओर जहाँ इच्छा है वहाँ रागादिकका सद्भाव अवश्यभावी हे । इसलिये स्वच्छन्द प्रवृत्तिको 
कभी अज्जीकृत नहीं करना चाहिये | जहाँ मात्र जानना ही रहता हे, कठृत्व समाप्त हो जाता 
हे वहा बन्ध नहीं होता | परन्तु जहाँ इच्छापू्जक कतृत्व विद्यमान है वहाँ सात्र जानना नहीं 
रहता और इसलिये वहाँ बन्धका अभाव नहीं होता ॥९६६॥ 
आगे कठुत्व और ज्ञाठृत्वका परस्पर विरोध दिखाते है-- 
वसन्ततिलकाछन्द 
जानाति थ स न करोति करोति यस्तु 
जानात्ययं न खद्भधु तत्किक कम, राग 
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राग स्ववोधमयमध्य वसायमा हु- 
मिंथ्याध्श स नियत स हि बन्धहेतु ॥१६७॥ 

अर्थ--जो जानता है वह करता नहीं है और जो करता हे वह जानता नहीं है । करने- 
बालेका जो कर्म हे वह निशचयसे राग है और रागको अज्ञानमय अध्यवसाय कहते हैं, 
मिथ्यादृष्टि जीबके यह अध्यवसाय नियमसे रहता हे ओर बही उसके बन्धका कारण हे । 

भावार्थ--सम्यग्दृष्टि जोब पदा्थंको मात्र जानता हे । उसके साथ रागद्वेष नही करता 
ओर मिथ्यादृष्टि जीव पदाथका जानता हुआ साथमे रागद्वेष भी करता है। मिथ्यादृष्टि 
जीबका यह रागद्वेंष परमार्थसे अज्ञानमय रहता है | इसे ही आचाय नि अध्यवसाय कहा दे। 
यह अध्यवसाय ही मिथ्यादृष्टिके बन्धका कारण माना गया है। सम्यर्दृष्टि जीवके ऐसा 
अध्यवमाय नही रहता, इसलिये उसके बन्ध नहीं होता। सम्यग्दृष्टि जीब पदार्थकों मात्र 
जानता है, अपने आपको उसका कर्ता नहीं मानता और भिश्यादृष्टि जीव पदा्थक्रो जानता 
हुआ उसका अपने आपको कर्ता मानता हैं, इसलिये वह मात्र ज्ञाता नहीं हांता। जहाँ मात्र 
झाठत्व हे वहाँ बन्ध नहीं हाता ओर जहाँ कठृत्व भी साथमे लगा रहता है वहाँ बन्ध 
अवश्य होता है ॥१६७॥ 

अब सिथ्याहृष्टिका अभिप्राय गाथामे कहते है-- 


जो मण्णदि हिंसामि य हिसिज्जामि य परेहि सत्तेहिं । 
सो मूढो अण्णाणी णाणी एज्तो दु विवरीदों ॥२४७॥ 
अर्थ--जा जीव ऐसा मानता है कि मैं परजीबोका मारता हूँ ओर परजीवबोंके द्वारा मे 
मारा जाता हूँ, ऐसा मानने वाला जीव मूढ हे _ तथा अज्ञानो है । परन्तु ज्ञानी जीब इससे 
विरुद्ध हे अर्थात्‌ न तो मै ही किसीका घात करने बाछा हैँ और न परके द्वारा मेरा ही घात 
होता ह ऐसा वह मानता है । 
विशेषार्थ--मै परजीचोको मारता हूँ ओर परजीबा के द्वारा मै मारा जाता हूँ ऐसा जो 
अध्यवसाय भाव है वह निश्चयसे अज्ञान ह | ऐसा अज्ञानभाव जिसके है वह अज्ञानी 
होनेसे सिथ्यादृष्टि है और जिसके नहीं हे वह ज्ञानी होनेसे सम्यम्डृष्टि ह। 
जिनके आशयमे ऐसा निः्चय हो गया है कि मै परजीवोका थात करने वाला हैँ 
ओर परजीब मेरा घात करने बाले हैं, यही उनका अज्ञनभाव है क्योकि इसके अभ्यन्तरमे 


कठृत्वभावका सद्भाव होनेसे ज्ञानभावकी विक्रतावस्था गहती है। इमीसे आचार्योने इसे 
बन्धका पात्र बताया है ॥२४७॥ 


अब यह अध्यवसाय अज्ञान क्‍यों है? इसका उत्तर कहते है-- 
आउक्खयेण मरणं जीवाणं जिणवरेहिं पण्णत्तं | 
आउ ण हरेसि तुम कह ते मरण कय तेसिं ||२४८।॥ 
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आउक्खयेण मरणं जीवाण जिणवरेहिं पण्णत्तं । 
आउ ण हरति तुह कह ते मरणं कयं तेहिं ॥२४९॥ 
( युग्मस्‌ ) 


अर्थ--जीबाका मरण आयुशकमंके क्षयसे होता है, ऐसा जिनेन्द्र भगवानके द्वारा कहा 
गया है । जब तुम परकी आयुका हरण करनेमे समथ नहीं हो, तब तुमने उन जीवोका मरण 
केसे किया ? आयुःकमंका क्षय हॉनेसे जीबॉंका मरण होता है, ऐसा जिनवरदेवोंके द्वारा 
कहा गया है | तुम्हारो आयुको जब अन्य हरण करनेमे समर्थ नहीं तव अन्यके द्वारा तुम्हारा 
मरण किस प्रकार किया गया ? 


विशेषार्थ--जीवोका जो मरण हैं वह स्वकोय आयुःकमके क्षयसे होता हे क्‍योंकि 
उसके अभावमे मरणका हांना असम्भव हे । और अन्यका अपना आयुधकर्म अन्यके द्वारा 
हरण नहीं किया जा सकता, क्योकि स्वकीय उपभोगसे ही उसका क्षय होता है । इससे यह 
निएरुचय हुआ कि अन्य पुरुष अन्य पुरुषका मरण किसी भी तरह नहीं कर सकता । जब 
यह बात ह तब में परकी हिसा करता हूँ ओर परके द्वारा मेरी हिंसा की ज्ञाती है, ऐसा अध्य- 
वसाय निश्चयसे अज्ञान है ॥२४८-२५९॥ 


फिर पुछते है कि सरणके अध्यव्तायकों अज्ञान कहा, यहू तो जान लिया, अब सरणका 
प्रतिपक्षी जो जीवनका अध्यवसाय हैं उसकी क्‍या कथा है ? इसका उत्तर देते हैं-- 


जो मण्णदि जीवेमि य जीविज्जामि य परेहिं सत्तेहि | 
सो मूढो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदो ॥२५०॥ 


अर्थ--जो आत्मा ऐसा मानता है कि परजीवोंको मैं जीवित करता हूँ तथा परजीबोंके 


द्वारा में जीवित किया जाता हूँ बह मूढ हे, अज्ञानी हे और ज्ञानी इससे विपरीत हे । 
विशेषार्थ--पर जीवाको जिवाता हूँ और परजीबोके द्वारा मे जिवाया जाता हूँ ऐसा 
जो अध्यवसाय है वह निशचयसे अज्ञानभाव है। ऐसा अज्ञानभाव जिस जाबके है वह 


अज्ञानी होनेसे मिथ्यादृष्ट है आर जिसके यह अज्ञानभाव नहीं हैं बह ज्ञानी होनेसे 
सम्यर्दृष्टि हे । 


बहुतसे जीव अहबुद्धिके वशीभूत होकर ऐसा मानते हैं कि हमस परप्राणियोंकी जीवन- 
क्रियाके कर्ता है। यदि हम उन्हें आश्रय न देते तो उनका जीवन रहना कठिन था। ऐसे ही 
मोहके आवेगमे आकर यह मानने लगते हैं कि परको सहायतासे हम जीवन-रक्षा कर रहे हैं। 
यदि अमुक व्यक्ति हमारी रक्षा न करते तो हमारा जीना ही कठिन था। यह सब मानना 
मिथ्याध्यवसाय है । परन्तु ज्ञानी जीवका विचार इससे विपरीत रहता है । बह ऐसा विचार 
करता है कि प्राणियोंका जीवन उनके आयुश्कमंके आधीन हे। परके जीवनमे हम, और 
हमारे जीवनमे पर, केवछ निमित्तकारण है, सो भी बाह्य उपकारकी अपेक्षासे है। जेसे 'अन्न॑ 
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वे प्राणाः, घृत वे आयु”, “अय मे कुलदीपकः 'सिंहों माणबकः आदि उपचारसे व्यवहार 
होता है बेसे ही यहाँ जानना चाहिये। यहाँ निमित्तकारणको गौणकर जीवन-मरणका मूछ 
कारण जो आयुःकमंका सद्भाव और असद्भाव हे उसको प्रधानतासे कथन किया गया है। 
अज्ञानो जीव मूलकारणकी आर छक्ष्य न देकर केवल निमित्तकारणकी ओर दृष्टि देते हुए जो 
कठंत्वका अध्यवसाय करते हैं. उसका निषेध करना लक्ष्य हे ॥२५०॥ 
अब यह अध्यवसायभाव अज्ञान क्यो है? इसीका समाधान करते हैं-- 
आऊदयेण जीवदि जीवो एवं मणति सब्वण्हू | 
आउ च ण देसि तुम कहं तए जीविय कय तेसिं ॥२०१॥ 
आऊदयेण जोवदि जोबो एवं भणति सब्पण्हू | 
आउ च ण दिंति तुह कह णु ते जीवियं कय तेहिं ॥२५२॥ 
( युग्मम्‌ ) 
अर्थ--आयुः कम के उदयसे जीव जीता है, ऐसा सबंज्देव कहते है और तुम परकी 
आयुको देते नहीं, फिर केसे तुम्हारे द्वारा उन जीवो-पुरुपोका जीवन किया गया 
आयुःकमके उदयसे जीवका जीवन है ऐसा सर्वज्ञदेव कहते है ओर परजीव तुम्हारी 
आयु देते नहीं, तब उनके द्वारा तुम्हारा जीवन केसे किया गया ? 
विशेषार्थ--जीबोंका जीवन अपने आयुःरुमके उदयसे ही होता है क्योंकि उसके 
अभाषमें जीवनका होना असम्भब हे और अन्यका आयु-कर्म अन्यके द्वारा नहीं दिया 
जा सकता. क्योकि उसका बन्ध अपने ही परिणामोसे किया जाता है। इसीसे किसी भी 
प्रकारसे अन्य पुरुषके द्वारा अन्य पुरुषका जीवन नही हो सफता | अतएव जो यह अध्यवसाय 
है कि मै किसोको जिवाता हूँ ओर किसीके द्वारा मै जिबाया जाता हूँ, यद्द निश्चित ही 
अज्ञान हे ॥२५१-२५२। 
आगे दुःख और सुस्त करनेके अध्यवसायकी भो यहो गति हे, यह कहते है-- 
जो अप्पणा दु मण्णदि दुःखिदसुहिदे करेमि सत्तेति । 
सो मूढो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदों ॥२०३॥ 
,. अथ--जो आत्मा ऐसा मानता है कि मैं अपने आपके द्वारा इन जौबोंको दुःखी और 
सुखी करता हूँ वह मूढ हे, अज्ञानी हे, और ज्ञानी इससे विपरोत है। 


विशेषाथ--पर जीबोको मैं दुःखो करता हूँ तथा सुखी करता हूँ और पर जीबोंके 
द्वारा मै दुखी तथा सुखी किया जाता हूँ, ऐसा जो अध्यवसायभाव हे वह निइचयसे 
अज्ञान हैं। यह अज्ञानभाव जिसके हे वह अज्ञानी होनेसे मिथ्यादृष्टि है और जिसके यह 
अशानभाब नहीं हे बह ज्ञानी होनेसे सम्यग्दृष्टि है ॥२५३॥ 
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आगे यह अध्यवसायभाव अज्ञान क्यो हे ? इसका समाधान करते हैं-- 
कम्मोदयेण जीवा दुक्खिद-सुहिदा हवंति जदि सब्बे । 
कम्म च ण देसि तुम दुक्खिद-सुहिदा कह कया ते ॥२५४॥ 
कम्मोदयेण जीवा दुक्खिद-सुह्िदा हवति जदि सब्वे । 
कम्मं च ण दिंति तुह कदोसि कह दुक्खिदों तेहिं ॥२५५॥ 
कम्मोदएण जीवा दुक्खिद-सुद्दिदा हृवति जदि सब्वे । 


कम्म च ण दिंति तुह कह त सुहिदो कदो तेहिं ॥२५६॥। 
( बत्रिकलस्‌ ) 

अर्थ--सभी जीब अपने-अपने कमके उदयसे दुःखी ओर सुखी दवोते है। तुम उनके 
कर्मोको देते नहीं, तब तुम्हारे द्वारा वे दुःखी और सुद्चो केसे किये गये ? सम्पूर्ण जीब स्वकीय- 
स्वकोय कर्मोके द्वारा दुःखी ओर सुखी हाते हैं, अन्य जीब तुम्हे कम देते नहीं, तब उनके 
द्वारा तुम दुःखी कसे किये गये ? 

सकल जीव निज-निज कर्मोके डदयसे दुःखी ओर सुखी होते है । अन्य जीव तुम्हें कर्म 
देते नही फिर उनके द्वारा तुम सुखी केसे किये गये ९ 

विद्येषार्थं--सुख ओर दुःख जीवोंको अपने कर्मोके विपाक्न्से ही होते हैं। यदि साता- 
असाताका उदय और सद्दकारी कारण रति और अरतिरूप मोहकमका उदय न हो, तो सुख 
ओर दुःखकी उत्पत्ति नहीं बन सकती और जिस जीवका सुख-दुःख देनेवाला जो साता 
ओर असाता कम है उसे अन्य जीव देनेके लिये असमथ है क्योंकि वह कर्म अपने ही परि- 
णामोंसे उपाजित होता हें। इससे यह निष्कृष निकछा कि किसी प्रकारसे भी अन्य जीवको 
अन्य जीव सुख-दुःख नहीं दे सकता। अतणव जो ऐसा मानते है कि मैं अन्य जीबोंको सुखी 
ओर दुःखी करता हूँ. तथा अन्य जीव मुझे सुखी और दुःल्ली करते है उनका यह अध्यवसाय 
भाव हैं जो निश्चयसे अज्ञान ह ॥२०४-२५६॥ 

आगे यही भाव कछशामे दिखाते हैं-- 

वसन्ततिलका छन्द 
सब सदेव नियत भ्रवति स्वकोय- 
कर्मोद्यान्मरणजीचितदु खसौख्यम्‌ । 
अज्ञानमेतदिह यत्त पर परस्य 
कुर्यात्‌ पुमान्‌ मरणजी वितदु खसोख्यम्‌ ॥३६८॥ 


अर्थ--सभी काछमें प्राणियोंक मरण-जीबन-दुख-सुख आदि जो कुछ विभाव परिणमन 
है बह सम्पूर्ण स्वोपाजित कमके उदयसे द्वोता है और जो ऐसा मानता हें कि परपुरुष परके 
मरण, जीबन, दुःख ओर सुखको करता दे, इस लोकमे यह उसका अज्ञान हे । 

३१ 
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भावार्थ--संसारमें प्रत्येक प्राणीको जो जीवन, मरण, सुख अथवा दुःख प्राप्त होता है 
बह उसके कर्मोदयके अनुसार ही प्राप्त होता हे । इसमें अन्तरज्ञ कारण सबका अपना-अपना 
कर्मोदय है । अन्य पुरुष निमित्तकारण हैं। उसे यहाँ गौणकर कथन किया गया है ॥१६८॥ 


बसन्ततिलकाछन्द 
अज्ञानमेतद्धिगम्य परात्परस्य 
पश्यम्ति ये सरणजी वितदुःखसौख्यम्‌ । 
कर्माण्यहकृतिरसेन चिकीष वस्ते 
मिथ्यादशो नियतमास्महनों भवन्ति ॥१६५॥ 


अर्थ--इस अज्ञानभावको प्राप्त होकर जो प्राणी परसे परका मरण, जीवन, दुःख और 
सुखका अवलोकन करते हैं वे अहकार रससे मदोन्मत्त होकर कर्म करनेके इच्छुक होते हुए 
निशचयसे मिथ्यादृष्टि आत्मघाती है । 


भावाथं--परजीब परको सुख-दुःख करता हे, यह अज्ञान हे। इस अज्ञानके बश्चीभूत 
पक एः 6 ७ २ 
होकर जो परद्रव्यका कठेत्व अपने ऊपर लेते है वे मिथ्यादृष्टि आत्माके शुद्ध रवमावके घातक 
दोनेसे आत्मघाती हे ॥१६०॥। 

अब यही भाव गाया द्वारा प्रकट करते हैं-- 


जो मरह जो य दुह्दो जायदि कम्मोदयेण सो सब्वो । 
तक्ा दु मारिदों दे दुद्यविदो चेदि ण हु मिच्छा ।|२५७॥ 
जोण भरदि ण य दुहिदो सो वि य कम्मोदयेण चेव खलु । 
तक्षा ण मारिदों ण दुह्यविदों चेदि ण हु मिच्छा ॥२५०८॥ 
( जुगलम ) 
अर्थ--जो मरता है ओर जो दुःखी होता हे वह सब अपने कमके उदयसे होता है, 
इसलिये मैंने इसे मारा अथवा दुःखो किया, ऐसा अभिप्राय क्या मिथ्या नहों। है ? जो नहीं 
मरता है तथा दुःखी नहीं होता है वह भी निश्वयकर अपने कर्मोदयसे ही । इससे तुम्हारा 
जो अभिप्राय हे कि हमने नहीं मारा तथा हमने दु।खा नहीं किया बह क्‍या मिथ्या 


नहीं हे ? 


विशेषार्थ--नि३ चयसे जो मरता है, जीता है, दुःखी होता हे अथवा सुखी होता है 
बह अपने कर्मोदयसे ही इन सब अबस्थाओको प्राप्त होता है। यदि वेसा कमेका उदय न 
हो तो ये सब अवस्थाएँ नहीं हो सकती हैं। इससे यह मेरे द्वारा मारा गया अथवा यह 
हमारे द्वारा जीवित किया अथवा दुःखी किया गया या सुखी किया गया ऐसा जिसका 
श्रद्धान है बह मिध्यादृष्टि है ॥२५७-२५८॥ 
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अब यही भाव कलछशामें प्रकट करते है-- 


अनुष्टुपृछन्द 
धह्टेतुर्विपय र 
सिथ्यादष्टे, स एवास्य बन्धहेतुर्विपय यात्‌ । 
य एवाध्यवसतायोध्यमक्ञानात्मास्य इश्यते ॥१७०॥ 


अर्थ--मिथ्यादृष्टि जीवके जो यह अज्लानात्मक_ अध्यवसायभाव देखा जाता है वह्दी 
स्वरूपसे विपरीत होनेके कारण बन्धका हेतु है । 
भावाथ--परजीव, परको जिवाता है, मारता दे, सुखी करता हे तथा दुःखी करता है, 
ऐसा भाव अज्ञानमयभाव है । मिथ्यादृष्टि जीबके द्ोता हे तथा बन्धका कारण हे ॥१७०॥ 
आगे यही अध्यवसाय बन्धका कारण है, यह कहते हैं-- 
एसा दु जा मई दे दुःखिद-सुद्दिदे करेमि सत्तेति । 
एसा दे मूठमई सुहासुहं बंधए कम्मं ॥२५०९॥ 
अर्थ--ह आत्मन | तुम्हारी जो यद्द मति है कि मैं प्राणियोंको दुःखी अथवा सुखी 
करता हूँ सो तुम्हारी यही मूढमति शुभ-अशुभ कमको बॉघती दे । 
विदोषार्थ- मैं परजीबोंको मारता हूँ अथवा नहीं मारता हूँ, दुःखी करता हूँ अथवा 
सुखी करता हूँ, इसप्रकारका मिथ्यादृष्टि जीवके जो अज्ञानमय अध्यवसायभाब है वह 
स्वय रागादिरूप दोनेसे उसके शुभ-अशुभ बन्धका कारण द्वोता हे ॥२५०॥ 
अब अध्यवसाय ही बन्धका हेतु है, ऐसा नियम करते हैं-- 
दुक्खिद-सुद्िदे सत्ते करेमि ज एवमज्ञवसिदं ते । 
त पावबधग वा पृण्णस्स बधग होदि ॥२६०॥ 
मारिमि जीवावेमि य सत्ते ज एवमज्ञझवसिद ते । 
त पावबधग वा पृण्णस्स व बधगं होदि ॥२६१॥ 
( युग्मस्‌ ) 


अथं--तेरा जो यह अध्यवसाय है कि मैं प्राणियोंको दुःखी अथवा सुखी करता हूँ, सो 
यह अध्यवसाय ही पाप ओर पुण्यका बन्ध करनेवाला होता है। इसीप्रकार जो तेरा यह 
अध्यवसाय है कि मैं प्राणियोंको मारता हूँ, अथवा जिवाता हूँ, सो तेरा यह अध्यबसाय दी 
पाप ओर पुण्यका बन्च करनेवाला है । 


विशेषार्थ--मिथ्यादृष्टि जीवके अज्ञानसे जायमान जो यह रागमय अध्यबसानभाव 
है, यही बन्धका द्वेतु है, ऐसा निएहचय करना चाहिये । पुण्य और पापके भेदसे बन्ध दो प्रकार- 
का है, इसलिये बन्धका अन्य कारण खोजने योग्य नहीं है, क्योंकि इस एक हो अध्यवसाय 
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भावसे मैं दुःखी करता हूँ, मारता हूँ, सुखी करता हूँ, अथवा जीवित करता हूँ । इस गा 
प्रकारके शुभ और अशुभ अहकाररससे भरे हुए होनेके कारण पुण्य ओर पाप दानोंके बन्ध- 


देतुपनमें विरोध नहीं है । 


यह जो अज्ञानमय अध्यवसायभाव हे यही बन्धका कारण हे । उसमे जहाँ जीवन- 
दान देने या सुखी करनेका अभिप्राय है वहाँ तो झुभ अध्यवसाय हे और जहाँ मारनेका 
या दुःखी करनेका अभिप्राय है, वहाँ अशुभ अध्यवसाय है। ऐसी वस्तुस्थिति होनेसे अहकार- 
रूप अज्ञानभावकी समानता दोनोमे हे । अतः यह न जानना कि शुभ बन्ध॒का कारण अन्य है 
ओर अशुभ बन्धका कारण अन्य हे। पर अज्ञानकी अपेक्षा दोनो एक ही हैं ॥२६०-२६१॥ 
इसी प्रकार हिसाका अध्यवसाय हो हिसा है यह सिद्ध हुआ, यह कहते है-- 
अज्ञवसिदेण बधो सच्ते मारेड मा व मारेउ | 
एसो बँधसमासों जीवाण णिच्छयणयस्स ॥२६२॥ 


अर्थ--प्राणियोंको मारा, चाहे मत मारो, अध्यवसायभावसे ही बन्व हाता ह, नि३चय- 
नयका संध्षेपसे जीवॉके बन्धके विषयमे यह निश्चित मिद्धान्त है। तात्पय यह है कि प्राणी- 
का घात द्वोवे अथवा मत होवे, यदि माग्नेका अभिप्राय है ता नियमसे बन्व है । यद्वि कोई 
जीव किसी जीवको मारना चाहता हे और वह जीव स्वकीय आयुकमके निमित्तसे नहीं 
मरता तो भी सारनेके अभिप्रायवाला पापका भागा द्वोता ही ह । 


विशेषार्थ--परजीवोंका स्वकोय कर्मोद्यकी विचित्रतासे कदाचित्‌ प्राणका वियोग 
होवे अथवा न होवे, किन्तु 'मै इसे मारता हूँ' ऐसा जो अहकारस भरा हुआ हिसाके विपयमे 
अध्यवसायभाव हे वह भाव ही निशु्चयसे उस जीवके बन्वका जनक हं | परमाथसे परक 
में ॥. हे 
प्राण व्यपरोपणमें परकी सामथ्य नहीं है ॥॥२६२॥ 
आगे अध्यवसायभाव ही पुण्य और पापके बन्धका कारण है, पह दिखाते है-- 


एवमलिये अदत्ते अबभचेरे परिग्गहे चेव । 
कीरह अज्ञझवसाण ज तेण दु बज्ञए पाव ॥२६३॥ 
तहवि य सच्चे दत्ते बसे अपरिग्गदत्तणे चेव | 
कीरइ अज्झवसाणं ज तेण दु बज्ञए पृण्ण ॥२६४॥। 
ु ( युग्मस्र ) 
अर्थ--जिसप्रकार हिंसाका अध्यवसाय कहा, डसीप्रकार मिथ्याभाषण, अदक्तग्रहण, 
अज्नझचय ओर परिमप्रद्दके विषयमें जो अध्यवसान किया जाता है डससे पाप बन्ध होता है 


तथा सत्यभाषण, दत्तग्रहण, बद्यचय और अपरिग्रहके विषयमे जो अध्यवसान किया जाता 
है उससे पुण्य बन्ध होता हे | 
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विशेषार्थं--इसप्रकार अश्ञानसे जैसा हिंसाके विषयमें यह अध्यवसायभाव किया 
जाता है बेसा ही असत्य, अद॒त्त, अन्नह्म ओर परिभड़के विषयमे जो अध्यवसाय किया जाता 
है बह सभो केबल पापबन्धका देतु हे और अहिंसाके विषयमें जेसा अध्यवसाय किया 
जाता है वेसा ही सत्य-दत्त-त्रद्म और अपरिग्रहके विषयमे जो अध्यवसाय क्रिया जाता है 
वह सभी केवल पुण्यबन्धका द्वेतु हे । 


भाव यह है कि जेसे हिंसामे अहकाररससे भरे हुए मलिनभावसे पापका बन्ध ह्वोता 
है | बेसे हो झूठ, चोरी, मेथुन और परिग्रहमें भी अद्दकाररससे पूरित जो कठृत्वभाव है वह 
भी पापका जनक है | इसीतरहू अहिसामे होने वाला कतृत्वभाव ज़िसप्रकार पुण्यका जनक 
है उसीतरह सत्यभाषण, दक्तग्रहण, ब्रद्मचय और अपरिप्रहमें भी होनेवाछा कठृत्वभाव पुण्य- 
का जनक हे । 


आगे अध्यवसानभाव ही बन्धका कारण है, बाह्य वस्तु बन्धका कारण नहों है, ।यह 
कहते हैं-- 
वत्थु पहुच्च ज पुण अज्झवसाणं तु होइ जीवाण । 
णय वत्थुदा दु बधो अज्झवसाणेण बधों त्यि ॥२६७॥ 


अथं--जीवोंके जो अध्यवसान होता है वह यद्यपि बाह्य बस्तुको अपेक्षा होता हे फिर 
भी बाह्य वस्तुसे बन्ध नहीं होता, अध्यवसानभावके ही द्वारा बन्ध होता हे । 


विशेषार्थ--अध्यवसानभाव ही बन्धका कारण है, बाह्य वस्तु बन्धका कारण नहीं होती । 
बाह्य वस्तु, बन्धका कारण जो अध्यवसानभाव है उसके हेतुपनसे ही चरिताथ होती है । 
जिसप्रकार इन्द्रियाँ ज्ञानकी उत्पत्तिमें कारण हैं परन्तु अज्ञानकी निवृत्तिमे ज्ञान ही कारण 
है। इसीप्रकार बाह्य वस्तु अध्यवसानकी उत्पत्तिमे कारण है परन्तु बन्धमें अध्यवसानभाव 
ही कारण हे । यहाँ प्रइन होता हे कि जब बाह्य पदार्थ बन्धमे कारण नहीं तब उनका प्रतिषेघ 
करनेसे कया छाभ है ? इसका उत्तर यह है कि अध्यवसानके निपेघके अथ बाह्य पदार्थों 
का निषेध हे क्योंकि अध्यवसानभावका आश्रयभूत बाह्य पदार्थ है। बाह्य पदा्थके आश्रयके 
बिना अध्यवसान अपने आत्मलाभको नहीं कर सकता है। यदि बाह्य धस्तुके आश्रयके बिना 
भी अध्यवसानभावकी उत्पत्ति हो जावे तो जेसे यह अध्यवसानभाव होता हे कि मै बोर- 
जननीके पुत्रको मारूँ घेसे ही बन्ध्या पुत्रको मै मारूँ, ऐसा भी अध्यवसानभाष दवोने रूगेगा । 
परन्तु ऐसा अध्यवसानभाव होता नहीं, क्योकि वीरजननीके पुत्र॒को तरह बन्ध्यापुन्रका 
सद्भाव नहीं । अतः बीरप्रसबिनी माताके पुत्रको जेसे मैं मारूं, ऐसा अध्यवसानभाव होता है 
बसा वन्ध्यापुत्नको मारनेका अध्यवसानभाष नहीं होता, क्‍योंकि बन्ध्यापुत्र अछोक है और 
अछीकका अध्यवसान नहीं द्वोता। इससे यह नियम हे कि निराश्रय अध्यवसानभाष नहीं 
होता । अतः अध्यवसानका आश्रयभूत बाह्य वस्तुका अत्यन्त प्रतिषेध आचारयोंने बताया हे, 
क्योंकि देतुके निषेधसे द्वेतुमानका भी निषेध हो जाता है। यद्यपि बाह्य वस्तु बन्धके कारणका 
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कारण है तो भी बाह्य वस्तु बन्धका जनक नहीं है। जैसे ईयोसमितिमें सावधान यतीन्द्रके 
पदसे कोई काछका प्रेरा सूक्ष्म जीब यदि मरणको भी प्राप्त हो जावे तो भी ईयौसमितिमें साव- 
धान यदीन्द्रके तन्मरण सम्बन्धी बन्ध नहीं होता । अतः बाह्य वस्तु बन्धके हेतुमे नियमरूपसे 
हेतु भी नहीं हे क्‍योंकि यहाँपर बाह्य क्रिया तो दो गयी परन्तु अध्यवसान नहीं हुआ। 
अतएव बाह्य पदार्थ जीवका तद्भाव न होनेसे बन्धका कारण नहीं हे, अध्यवसान ही जीवका 
तद्भाव है । अतः वही बन्धका कारण हे ॥२६७॥ 

इसप्रकार बन्धके कारणपनसे निर्धारित जो अध्यवसानभाव है, उसके स्वायं क्रियाका रित्व- 
का अभाव द्ोनेसे मिश्यापतको दिखाते है-- 


दुक्खिदसुहिदे जीवे करेमि बधेमि तह विमोचेमि । 
जा एसा मूढमई णिरत्थया सा हु दे मिच्छा ॥२६६॥ 


अर्थ--ह जीव ! तेरो जो यह मूढ बुद्धि है कि मैं जीबोंको दुःखी करता हूँ, सुखी करता 
हूँ, बाँधता हूँ तथा छोडता हूँ, यह सब निरथंक है, अतएब निशचयसे मिथ्या है | 

विशेषार्थ-परजीवोंकों मैं दुःखो करता हूँ, सुखी करता हूँ, बन्धनमे डालता हूँ तथा 
छोड़ देता हूँ यह जो अध्यवसानभाव हैं सो वे सभी अध्यवसानभाव परपदार्थभे अपना 
व्यापार करनेको असमर्थ है। इसीसे इसके स्वार्थ क्रियाकारित्वका अभाव हे । अतएव इस 
अध्यवसानभावकेे “आकाशके फूलकों चयन करता हूँ इस अध्यवसानकी तरह मिथ्यारूपता 
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ही है ओर वह केवल आत्माके अनथ्थके लिये ही है ॥२६६॥ 
अब अध्यचसान स्वार्थेक्रियाकारी क्यो नहों है यह दिखाते है-- 
अज्झवसाणणिमित्त जीवा बज्ञ्ति कम्मणा जदि हि । 
मुच्चंति मोक्‍्खमग्गे ठिदा य ता कि करोसि तुम ॥२६७॥ 


अरथ--यद्वि जीव अध्यवसानके निमित्तसे कर्मोंके द्वारा बन्धको प्राप्त दोते है और 

यदि मोक्षमार्गमे स्थित होकर कर्मोंसे छूट जाते है तो तूँ क्या करता हे ? 
विज्येषाथं--निश्चयकर मै बेंधता हूँ अथवा छुडाता हूँ ऐसा जो अध्यवसानभाष है 
इसकी स्वाथकिया जीवोको बेधाना ओर छुडाना है, परन्तु जीव तो इस अध्यवसायभावका 
सद्भाव दनिपर भी स्वकीय, सराग, बीतराग परिणामोके अभावसे न बँधता और न छूटता 
हे अर्थात्‌ किसी जीवने यह अध्यवसायभाव किया कि यह बन्धको प्राप्त हो जाबे अथवा 
ऐसा भाष किया कि अमुक जीव कमबन्धनसे छूट जावे, परन्तु उस जीवके उसप्रकारका 
भाव न होनेसे न तो वह जीव बेंधता हे और न छूटता है और यदि उन जौबोंके सराग 
तथा बीतराग परिणाम हो जाबे, तो इस अध्यवसायभावका अभाव होनेपर भी वे जीव 


बेंध जाते हैं. और छूट जाते हैं, अतएब यह अध् ख ५ 
क्रियाकारी नहीं है, इसोसे मिथ्या है ॥२६७ यवसानभाव परमें अकिब्वित्कर होनेसे स्जार्थ- 
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अब इस निष्फल अध्यवसानका कार्य बतानेके लिये कलशा कहते हैं--- 


ननुष्दुपछन्द 
अनेनाध्यवलानेन निष्फेन विभोहित । 
तस्किछलनापि नेवास्ति नास्मात्मान करोति बत्‌ ॥३७१॥ 


अरथ--इस निष्फल अध्यवसानभावके द्वारा मोहित हुआ आत्मा, ऐसा कुछ नहीं हे 
जिस रूप अपनेको न करता हो | 


९ ए 
भावाथ--इस अध्यवसानभावके कारण यह जीव अपने आपमें सबका कतृत्व प्रकट 
करता है ॥१७१॥ 


आगे इसी अरथंको गाधामे कहते हैं-- 


व्वे करेह जीवो अज्झवसाणेण तिरियणेरजिए | 
देवमणुये य सब्बे पुण्ण पाव च णेयविह ॥२६८॥ 


धम्माधम्मं॑ च तहा जीवाजीवे अलोयलोय च | 
सब्बे करेह् जीवो अज्ञवसाणेण अप्पाणं ॥२६९॥ 
( युगलूस ) 


अर्थ--जीव अध्यवसानभाबके द्वारा सम्पूर्ण तियब्ब, नारकी, देव और मनुष्य, सभीको 
७, |. जा 
अपने रूप करता है और अनेक प्रकारके पुण्य-पापको तथा धम-अधम, 'जीव-अजीव और 
लोक-अलछोक इन सभीको जीव अध्यवसानके द्वारा आत्मस्वरूप करता हैं । 


विशेषार्थ--जिसप्रकार यह जीव जब हिंसाका अध्यवसान करता है अथौत्‌ 'में इसे 
मारूँ ऐसा अभिप्राय करता हे तब अपनेको हिंसक बनाता है उसोप्रकार असत्यभाषण 
आदिके अध्यवसायसे अपनेको असत्यभाषी आदि करता द्वे । तथा उदयमे आये हुए नारक- 
भावके अध्यवसानसे अपने आपको नारक, डद्यमे आये हुए तियंद्धके अध्यवसायसे अपने 
आपको तियद्वच, उदयागत मनुष्यके अध्यवसायसे अपने आपको मनुष्य, उद्यागत देवके 
अध्यवसायसे अपने आपको देव, उदयागत सुख्नादि पुण्यके अध्यवसानसे अपने आपको 
पुण्य और उद्यागत दुःखादि पापके अध्यवसानसे अपने आपको पाप करता है। इसीौप्रकार 
ज्ायमान अर्थात जाननेमे आये हुए धर्मके अध्यवसानसे अपने आपको धर्म, ज्ञायमान 
अधमके अध्यवसानसे अपने आपको अधमं, ज्ञायमान अन्य जीवके अध्यवसानसे अपने 
आपको अन्य जीव, ज्ञायमान पुदूगलके अध्यवसायसे अपने आपको पुदूगल, ज्ञायमान 
छोकाकाशके अध्यवसानसे अपने आपको छोकाकाश ओर शायमान अलोकाकाशके अध्यव- 
सायसे अपने आपको अछोकाकाशरूप करता है ॥२६८-२६९॥ 
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अब इस अध्यवसायभावकी निन्‍्दा करते हुए कलश काव्य कहते है-- 


इन्द्रबअल्ञाछन्द 
विश्वाद्विमक्तो5पि हि यत्म्॒भावा- 
दास्मानमात्मा विदधाति विश्वस्‌ । 
मोहैककन्दो5घ्यवसाय एप 
नास्तीह येषा यतयरत एवं ॥१७२॥ 


अर्थ--बजिश्वसे भिन्न होनेपर भी जिसके प्रभावसे आत्मा अपने आपको विश्वरूप 
करता है तथा मोह ही जिसकी एक जड़ हे ऐसा अध्यवसानभाव जिनके नहीं है वे ही 
यति हैं । 


भावाथ--यह अध्यवसानभाव समस्त अनर्थोका स्थान हे । मोह अर्थात्‌ मिथ्यात्वसे 
इसकी उत्पत्ति होती हे । इसके प्रभावसे यह जोब अपने आपका नानारूप मानता है । जबकि 
वस्तुस्वरूपकी अपेक्षा परसे भिन्‍न और म्वीय-स्वरूपसे अभिन्न हे। इस अध्यवसायकों 
जिन्होने नष्टकर दिया है वे ही यति है । उन्ही फ्रा ससार परिश्रमणसे उपरम हुआ हू ॥१७२॥ 


आगे कहते है कि जो मुनि इस अध्यवसावसे रहित है वे हो क्मोसे लिप्त नहीं होते हैं-- 
एदाणि णत्थि जेसि अज्ञझवसाणाणि एवमादीणि | 
ते असुह्देण सुहेण व कम्मेण म्रणी ण लिप्पति २७०॥ 


अर्थ--ये जो पूर्वमे अध्यवसानभाव कद आये है उन्हें आदि लेकर और भी जो 
पा है वे सब जिनके नहीं है वे मुनिमहांदय शुभ-अशुभ कर्मसे रिप्त नहीं 
होते है | 


विशेषार्थ--निश्चयसे अज्ञान, अदर्शन और अचारित्रके भेदसे अध्यवंसानभाव तीन 
प्रकारके हैं । इनके अन्दर सकल अध्यवसानभाबोंका समावेश हो जाता है | यही तीनों भाव 
स्वय अज्ञानरूप होनेसे शुभ-अशुभ कमबन्धके निमित्त है। यही दिखाते है--'मै इसको 
मारता हूँ ऐसा जो यह अध्यवसानभाव है वह अज्ञानाविरूप हैं क्‍योंकि सद्‌ अदट्देतुक और 
एक ज्षप्तिक्रियासे युक्त आत्माका तथा रागद्रषके विपाकसे तन्मय हननादि क्रियाओंका 
विशेष ज्ञान न होनेसे रागदि विभावपरिणामोसे भिन्‍न आत्माका बोध न होनेके कारण 
अज्ञानरूप है, उसीतरद रागादि विभावपरिणामोसे भिन्न आत्माका दर्शन न होनेसे मिथ्या- 
दर्शनरूप है, और रागादि विभावपरिणामोसे भिन्न आत्माका आचरण न होनेसे अचारित्र 
है । और “यह धर्मद्रव्य जाना जाता है” इत्यादिरूप जो अध्यवसान है बह भी अज्ञानादिरूप 
है क्योकि सद्‌ अद्देतुक और एक ज्ञानरूप आत्मा तथा ज्लेयरूप धर्मादिद्रव्योका विशेष ज्ञान 
न दोनेसे पर्पदाथथसे भिन्न आत्माका ज्ञान न होनेके कारण जैसे अक्षानरूप है. उसीतरह 
परपदार्थसे भिन्न आत्माका दर्शन न होनेसे मिथ्यादूर्शनरूप हे, और परपदार्थसे भिन्न आत्मा- 
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का आचरण न होनेसे अचारिन्नरूप हे । इसोसे ये सब अध्यवसायभाव बन्धके ही निमित्त 
हैं। जिन महापषित्र आत्माओंके ये अध्यवसान नहीं हैं. वे हो मुनिकुख्ऋर दै--श्रेष्ठ मुनिराज 
हैं। यही महानुभाव सद्‌ अद्देतुक एक ज्ञप्तिक्रियारूप, सदू अद्देतुक एक ज्ञायकभावरूप, और 
सद्‌ अद्देतुक एक ज्ञानरूप शुद्ध आत्माको जानते हुए, उसीका अच्छी तरह अवलोकन करते 
हुए तथा उसीका अनुचरण करते हुए जिनके स्वच्छ-स्वच्छन्‍्द और बहुत भारी अन्तर्‌ ज्योति 
प्रकट हुईं हे ऐसे होते हुए अज्लानादिरूपत्वका अभाव होनेसे शुभ-अशुभकर्म से लिप्त नहीं होते 
अथीत्‌ बन्धको प्राप्त नहीं होते दे ॥२७०॥ 


अब अध्यवधानभाव क्या है, यह दिखाते हैं-- 
बुद्धी ववसाओ वि य अज्ञवसाण मई य विण्णाण | 
एक्कट्टमेव सव्ब चित्त भावों य परिणामों ॥२७१॥ 


अर्थ--बुद्धि, व्यवसाय, अध्यवसान, मति, विज्ञान, चित्त, भाव ओर परिणाम ये सब 
एकाथचाचक ही है ॥ 

विशेषार्थ--जहॉपर स्व और परका विवेक नहीं होता है वहींपर जीवके अध्यवसान 
भावका उदय होता हे, उसोको बोधनमात्रपनसे बुद्धि कहते है, व्यवसायमात्रपनसे व्यदसाय 
कहते है, मननमात्रपनसे मति कहते हैं, विज्ञाप्तिमात्रपनसे विज्ञान कहते है, चेतनमात्रपनसे 
चित्त कहते है, चितके भवनमात्रपनसे भाव कहते हैं, ओर चित॒के परिणमनमात्रपनसे परिणाम 
कहते हैं. । ये जो बुद्धिको आदि छेकर आठ नाम कह्दे गये है वे सभी चेतनके परिणाम हैं । 
जब तक आत्मा ओर परपदार्थोंका भेदज्ञान नहीं होता हैं. तब ही तक ये होते हैं, भेदज्ञानके 
उत्पन्न होनेसे स्वयमेव चले जाते हैं ॥२७१॥ 

अब सब प्रकारका अध्यवसानभावष त्यागने योग्य है, यह कलझामे प्रकट करते हैं-- 


धारवलूविक्रोडितछन्द 


सबन्नाध्यवसानमेवमखिल स्थाज्य यदुक्त जिने- 

स्तन्मन्ये व्यवहार एवं निखिछोप्यम्याश्रयस्थ्याजित । 
सम्यडूलिश्चयमेकमेच तदमी निष्कम्पमाक्रम्य कि 

झुसज्ञानघने महिम्नि न निजे बध्तस्ति सन्‍तो छतिस्‌ ॥१७५३॥ 


अर्थ--सर्व पदार्थोमें जो अध्यवसानभाव है वह त्यागने योग्य है ऐसा जिनेन्द्र- 
भगवानने कहा दे । इससे हम ऐसा मानते हैं कि अन्य पदार्थोंके आश्रयसे जितना भी व्यवहार 
हे वह सभो छुड़ाया है। अतः ये सन्त पुरुष निष्कम्परूपसे एक निशचयका ही अच्छी तरह 
आडम्बन लेकर शुद्ध्षानघन निजमहिमामें ही स्थिरताको क्‍यों नहीं घारण करते ? 


भावाथें--जिस प्रकार अध्यवसान भाव परके आश्रयसे होता हे उसी भ्रकार व्यवहार- 


नय भी परके आश्रयसे होता है | जिनेन्द्र भगवाचने सभो प्रकारका अध्यबसान भाव छोड़ने 
३२ 
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योग्य बतलाया है। उसका फलितार्थ यह निकछता है कि परके आश्रयसे होनेवाला व्यवहार" 
नय भी छोडने योग्य है। इस तरह जब व्यवहारनय छोडने योग्य पदार्थोकी कोटिमें आता 
है तब सम्तपुरुष निउ्चलभावसे एक नि३चयका ही अच्छी तरह आश्रय कर निहचयनयके 
द्वारा प्रतिपाढिल शुद्धश्ञानधन जो निजकी महिमा है. उसीमे स्थिरताको क्यों नहीं प्राप्त होते 
इस बातपर आइचय प्रकट किया गया है ॥९७३॥ 

अब निशचयनयके द्वारा व्यवहारनय प्रतिषिद्ध है, यह गाथामे दिखाते है-- 


एवं ववहारणओ पडिसिद्धों जाण णिच्छयणयरेण | 
णिच्छयणयासिदा पुण मुणिणो पावति णिव्वाण ॥२७२॥ 


भ्ए 


अर्थ--इस रीतिसे व्यवहरनय निउचयनयके द्वारा प्रतिषेध करने योग्य है, यद्द जानो । 
जो मुनि निश्चयनयका आश्रय करनेवाले हैं वे निर्वाणको प्राप्त होते है । 

विशेषा्थ--जो आत्मामात्रका आलूम्बनकर प्रवृत्ति करता हे बह निएचयनय हे और 
जो पराश्रित है अर्थात्‌ परके आश्रयसे प्रवृत्ति करता ह वह व्यवहरनय हे । इन दोनो नयोंमे 
पूर्वोक्त प्रकार्से परके आश्रयसे होनेवाला समस्त अध्यवसान बन्धऊा द्वेतु ह, अतः मोक्षा- 
मभिलाषी जनको छोडने योग्य है। एसा उपदेश देनेवाल आचाय ने नि३चयनयके द्वारा व्यवद्दार- 
नयका ही प्रतिषेध किया है क्‍योंकि अध्यवसानकी तरह व्यवहार भी परके ही आभ्रयसे 
होता है । यह व्यवहार प्रतिषेधके योग्य हे भी, क्योंकि आत्माके आश्रयसे होनेबाले निउचय- 
नयका आश्रय करनेवाले मुनि ही कम बन्धसे मुक्त होते हैं। परके आश्रयसे दोनेवाले व्यवद्दार- 
नयका आश्रय तो नियमसे मुक्त न होनेबाले अभव्य जीवके द्वारा भी किया जाता हे । 


जिनागममे निशवयनय और व्यवहारनय ये दो नय प्ररूपित किये गये है। इनमे जो 
परपदाथके आश्रयसे रहित आत्माका ही वर्णन करता हे वह निशचयनय है ओर जो पर- 
पदार्थंके आश्रयसे होने बाली अवस्थाओंको आत्माकी अबवस्थाएँ बतलाता है वह व्यवद्दारनय 
हे। अपने-अपने स्थानपर दोनों नय उपयोगिताको प्राप्त हैं। परन्तु यहॉपर बन्धाधिकारके 
प्रकरणमें अध्यवसानभावकी समानता रखनेके कारण निः्चयनयके द्वारा व्यवष्टारनयकों 
प्रतिषेधके योग्य बतछाया है क्योंकि बन्धकी निवृत्ति निश्वयनयका आश्रय करनेवाले मुनियो- 
के द्वी होती हे, मात्र व्यवह्दाररयका आश्रय तो ऐसे अभव्य जीव भी कर छेते हैं जिन्हें 
एकान्तसे--नियमसे कभी मुक्ति होती ही नहीं हे। यहाँ निर्वाणकी प्राप्ति निउ्च्यनयका 
आश्रय करनेवाले मुनियोंके कही गई है सो उसका यह्द तात्पय ग्राह्म नहीं है कि वे मुनि, 
व्यबहरनयके द्वारा प्रतिपादित ब्रत, समिति, गुप्ति आदिका परित्यागकर सात्र निश्वयनयका 
आश्रय लेते हैं, क्योंकि अपने पदानुसार इन सब क्रियाओंको वे करते हैं। निश्चय और 
व्यवहार इन दोनो नयोंकी उपयोगिता उनको सापेक्ष अवस्थामें दी होती है, निरपेक्ष अवस्था- 
मे नहीं। ज्यो-ज्यो यह प्राणी उश्चतम भूमिकामें पहुँचता जाता हैं त्यो स्यों इसका पराश्रितपन 
स्वयं छूटता जाता है और स्वाश्रितपन आता जाता है। इस दृष्टिसे यह कथन किया जाता हे 
कि निः्चयनयके द्वारा व्यवहारनय प्रतिषिद्ध है ॥२७९॥ 
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वदसमिदीगुत्तीओं सीलतवं जिणवरेद्दि पण्णत्तं । 
कुव्वतो वि अभव्वों अण्णाणी मिच्छदिट्ठी दु ॥२७३॥ 


कर्थ--ब्रत, समिति, गुप्ति, शीछ और तप श्रीजिनवरदेवने कद्टे है। इनको करता हुआ 
भी अभव्यजीब अज्ञानी और मिथ्यादृष्टि है। 


विशेषार्थ--शील और तपसे परिपूर्ण तथा तीन गुप्ति और पाँच समितियोंसे युक्त 
अहिंसादि पाँच महात्रतरूप जो व्यवद्दारचारित्र हे उसे अभव्य भी कर सकता है फिर भी 
घह निशचारित्र, अज्ञानी और मिथ्यादृष्टि ही रहता है क्योंकि निश्चयचारित्रके हेतुभूत ज्ञान 
और श्रद्धानसे वह शून्य दवोता हे । 


अभव्यजीबके दज्ननमोहनीयकर्मका उपशमादि न होनेसे न तो सम्यग्दशन होता है 
ओर चारित्रमोहनीयकर्स का उपशमादि न होनेसे न सम्यकचारित्र होता है। केबल कषायोंका 
मन्‍्द उदय दहोनेसे व्यवद्दाचारित्र द्वोता है जो मोक्षमागका साधक नहीं, मात्र पुण्यका जनक 
होनेसे स्वर्गादिकके हो छाभमें निमित्त रहता हे ॥२७३॥ 


आगे उस अभव्यके तो ग्यारह अड्भतकका ज्ञान होता हैं फिर उसे अज्ञानों क्यों कहते हो ? 
इसका उच्चर देते हैं-- 


मोक्‍्खं असदृहतो अमवियसत्तो दु जो अधीएज्ज । 
पाठो ण करेदि गुणं असदहृहतस्स णाण तु ॥२७४॥ 


अर्थ--मोक्षकी श्रद्धा नहीं करता हुआ जो अभव्य जोब अभ्ययन करता है वह अध्ययन 
सम्यस्ज्लानकी श्रद्धा न करने वाले उस अभव्य जीवके गुण नहीं करता है अर्थात्‌ द्रव्यश्रुत हो 
पं ्जै ६. 
जानेपर भी सम्यर्दशनके विना अभ्र्यजोबका पढना तथा ज्ञान मोक्षमा्गमे उपकारी 
नहीं होता । 


विशेषार्थ--अभव्य जीव सोक्षतत्त्वकी श्रद्धा नहीं करता है क्‍योंकि वह शुद्धज्ञानात्मक 
आत्मज्ञानसे शून्य दे । इसीसे उसके ज्ञानकी श्रद्धान हीं हे क्योकि वह शुद्धश/नमय आत्मज्ञानसे 
पराडमुख हे। एकादशाड्रश्रुवका अध्ययन करके भी श्रुताध्ययनके फलस्वरूप आत्मज्ञान 
गुणका अभाव द्वोनेसे अभव्यजीव ज्ञानी नहीं होता। श्रुताध्ययनका गुण तो वह हे कि पर 
बस्तुसे भिन्न वस्तुभूत ज्ञानमय आत्माका जो ज्ञान होता हे उस बस्तुभूत ज्ञानमय आत्म- 
शानको अभव्यके भ्रद्धा नहीं हे । इसोसे इस अभबव्यके श्रुताध्ययनके ढारा वह नहीं हो सकता 
अर्थोत्‌ केषछ श्र॒तके अध्ययनसे उस आत्मज्ञानको प्राप्ति होना अतिदुलूम हे। इसोलिये 
अभव्यके उस गुणका अभाव है। अतएवं शञान और श्रद्धानके अभावसे वह अज्ञानी तथा 


मिध्यादृष्टि है ऐसा नियम किया गया है ॥२७४॥ 
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आगे उस अभव्यके घंका भ्रद्धात तो होता है, इसका निषेध करते है-- 
सदृददि य पत्तियदि य रोचेदि य तह पुणो हि फासेदि । 
धम्म॑ भोगणिमित्त ण दु सो कम्मक्खयणिमित्त ॥२७७॥ 


अर्थ--वह अभव्य जीब धर्मको श्रद्धा भी करता है, प्रतीति भी करता है, रुचि भो 
करता है और पुनः पुनः स्पर्श भी करता है परन्तु जो धर्म भोगका निमित्त है उसी धमकी 
श्रद्धा आदि करता है, कर्मक्षयका निमित्तभूत जो धर्म है उसकी श्रद्धा आदि नही करता | 


बविदोधा्थ--अभव्य जीव नित्य ही कर्म और कर्मफल चेतनारूप बस्तुको श्रद्धा करता 
है, नित्यज्ञान चेतनास्वरूप जो आत्मतत्त्व हे उसकी श्रद्धा नहीं करता, क्योंकि बह नित्य ही 
भेदबिज्ञानेक अयोग्य है। इसीसे वह अभव्यजीब कमक्षयमे निर्मित्तभूत ज्ञानमात्र जा 
भूतार्थ धर्म है उसको श्रद्धा नहीं करता है किन्तु भोगोके निमित्तमूत झुभकमंमात्र जो अभूताथ 
धर्म है उसीकी श्रद्धा करता है, इसीलिये यह अभव्यरजीब अभूताभ्रधमंके श्रद्धान, प्रत्यययन, 
रोचन और स्पश्ननके द्वारा उपरितन भ्रेवेयक तकके भोगमात्रकों प्राप्त हो सकता हैं| परन्तु 
कर्मबन्धनसे मुक्त कभी नहीं होता । इसलिये भूताथथधर्मकी श्रद्धाका अभाव होनेसे अभव्यके 
श्रद्धान भी नहीं दे । ऐसा होनेपर निश्चयनयके लिये व्यवहारनयका प्रतिषिध. करना युक्त 
ही हे ॥२७०॥ 
आगे व्यवहारनयको प्रतिषेध्य कहा है ओर निशचयनयको प्रतिषेधक, सो ये दोनो नय कैसे 
हैं ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
आयारादी णाण जीवादी दंसणं च विण्णेय । 
छज्जीवणिक च तहा भणइ चरित्तं तु ववहारो ॥२७६॥ 
आदा खु मज्झ णाण आदा में दसण चरित्त च। 
आदा पच्चक्खाण आदा में संवरों जोगो ॥२७७॥ 
( बुगलूम ) 
अर्थ--आचाराकह्ल आदि ज्ञान हे, जीवादि पदाथ दर्शन हैं और षटकायके जीवबोंकी 
रक्षा चारित्र है, यह व्यवह्ारनय कहता हे । और मेरा आत्मा ही ज्ञान हे, मेरा आत्मा हो 
दर्शन तथा चारित्र है, मेरा आत्मा ही प्रत्याख्यान है, मेरा आत्मा ही सबर हैं और मेरा 
आत्मा ही योग--ध्यान है, यह निर्वयनय कहता हे । 
विशेषार्थ-ज्ञानका आश्रय होनेसे आचाराज्ज आदि द्रव्यश्र॒त ज्ञान है, दशनका आभ्रय 
होनेसे जीवादि नौ पदा्थ दर्शन हैं और चारित्रका आश्रय होनेसे छहकायके जीवोंकी रक्षा 
करना चारित्र हे, यह सब व्यवद्दारनयका कथन है | ओर ज्ञानका आधार होनेसे शुद्ध आत्मा 


ज्ञान है, दर्शनका आधार होनेसे शुद्ध आत्मा दहन दे तथा चारित्रका आधार होनेसे श॒द्ध 
आत्मा चारित्र है, इसप्रकार निश्वयनयका कहना हे । है 
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यहाँपर आचाराह्वलादिको ज्ञानका आश्रय माननेसे अभव्यजीवमें अनैकान्तिकपन आता 
है, अतः व्यवद्दारनय प्रतिषेध करने योग्य है । और निशचयनय ज्ञानादिकका आश्रय शुद्ध 
आत्माको मानता है, अतः उसमे ऐकान्तिकपन हे अथोत्‌ अनैकान्तिक दोषका अभाव है, 
इसलिये वह प्रतिषेधक है | यही दिखाते हैं--आचाराज्ञादि जो शब्दश्र॒त हैँ वह एकान्तरूपसे 
ज्ञानका आश्रय नहीं है क्योकि आचाराज्ञादि शब्दअ्रतके सद्भावमें भी अभव्यजीबोंके 
शद्वात्माका अभाव होनेसे सम्यग्ज्ञानका अभाव है । इसोतरह जीवादि पदार्थ दह नके आश्रय 
नहीं है क्योंकि उनका सद्भाव होनेपर भी अभव्यजीबोके शुद्धात्माकी उपलब्धिका अभाव 
होनेसे सम्यग्दशनका अभाव है । और इसीतरह षट्कायके जीबोंकी रक्षा भी चारित्रका आश्रय 
नहीं हे क्योंकि इनका सद्भाव होनेपर भी अभव्यजीबोंके शुद्धात्माका अभाव हॉनेसे चारित्रका 
अभाव है। इसके विपरीत निउ्चयनयमे शद्भुआत्माका ज्ञान आदिके साथ एकान्तिकपन हे । 
जैसे शद्ध आत्मा ही ज्ञानका आश्रय हे क्‍योंकि आचाराज्भादि शब्दश्रुतका चाहे सद्भाव हा, 
चाहे असद्भाव हो, शद्ध आत्माका सद्भाब होनेस सम्यस्ज्ञानका सद्भाव एकान्तरूपसे नियम- 
रूपसे रहता ही है । इसाप्रकार शुद्ध आत्मा ही दशनका आश्रय द्व क्योंकि जीबादि पदार्थोका 
चाहे सद्भाव हो चाहे असद्भाव हा, शुद्ध आत्माका सद्भाव होनेसे सम्यग्दशनका सद्भाव 
एकान्तरूपसे नियमरूपस रहता ही ह । इसीतरह गुद्ध आत्मा ही चारित्रका आश्रय है क्योकि 
छहकायके जीबोकी रक्षाका चाहे सद्भाव हो असुद्धाव हो, शुद्धात्माका सद्भाव हनेसे 
सम्यक्‌ चारित्रका सद्भाव एकान्तरूपसे--नियमरूपसे रहता ही है ॥२७६-२७७॥ 


आगे रागादिकका निमित्त क्‍या है ? इस प्रइनका उत्तर देनेके लिये जो गाथाएँ कही 
जानेवाली है उनकी अवतरणिकाके लिये कलश काव्य कहते है-- 


उपजातिछन्द हे 


रागादयों बन्धनिदान सुक्ता- 

स्ते शुद्धचिन्माश्रमहो5तिरिक्ता 
आत्मा परो वा किमु तन्नषिमित्त- 

सित्ति प्रणुक्षा पुनरेवमाहु ॥१७४।॥ 


अर्थ--जो रागादिक बन्धके कारण कहे गये है वे शद्ध चेतन्‍्यमात्र आत्मतेजसे भिन्न 
हैं। अब यहाँ प्रइन होता है कि उन रागादिकका निमित्त क्‍या है, आत्मा है या परद्रन्य ? 
इस प्रकार प्रेरित हुए आचाय पुनः इस प्रकार कहते है ॥१७४॥ 


अब वृष्टान्त द्वारा रागादिकका नि्ित्तकारण आचाय॑ बताते है-- 


जह फलिहमणी सुद्धो ण सयं परिणमद रायमाईहिं । 
रंगिज्जदि अण्णेहिं दु सो रत्तादीदिं दन्वेहिं ॥२७८॥ 
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एवं णाणी सुद्"ो ण सयं परिणमह रायमाईहिं | 
राश्ज्जदि अण्णेहिं दु सो रागादीहिं दोसेहिं ॥२७९॥ 
( थुगलभ ) 


अर्थ--जैसे स्फटिकमणि आप शुद्ध हे बह छाल आदि रकज्ञरूप स्वयं नहीं परिणमता, 
किन्तु छा आदि अन्य द्रव्योंके द्वारा तदू-तदू रज्लरूप द्वो जाता हे । उसी प्रकार ज्ञानी जीब 
आप शुद्ध दे बद्द स्वय रागादिरूप परिणमन नहीं करता, किन्तु रागादिक अन्य दोषोके कारण 
तदू-तदू दोषरूप परिणम जाता हे । 


विशेषार्थ--जेैसे मिह्चयकर स्फटिकसमणि परिणामस्वभाववारा हे ओर इस परिण- 
मनस्वभावका सद्भाव होनेपर भी अपना जो शुद्ध स्वभाष दे वह लाल, पीला, हरा आदिरूप 
परिणमन करनेमे निमित्त नहीं हे । इसीसे वह स्वयं छाल आदि रज्जञरूप परिणमन नहीं करता 
किन्तु परद्रध्य जो जपापुष्पादि हैं वे स्वयं छाल, पीछे, हरे आदिरूप हैं अतः उनकी डाँकका 
निमित्त पाकर स्फटिकमणि छाल, पीछा, हरा आदिरूप परिणम जाता हैं बसे ही केवल जो 
शुद्ध आत्मा है वह परिणामस्वभाववाला हे और इस स्वभावका सद्भाव होनेपर भी अपना 
जो शुद्ध स्वभाव है उससे अपने आप रागादिकरूप परिणणन नहीं करता । किन्तु मोहादिक 
पुदूगलकम के विपाकका निमित्त पाकर मोह तथा राग-द्वेषरूप परिणस जाता है। उस समय 
बह स्वयं रागादिभावको प्राप्त होकर शुद्ध स्वभावसे च्युत होता हुआ रागाद्रिप परिणमन 
करता है, यही वस्तुस्वभाव हे । 


आत्मा केवल तो शुद्ध ही हे किन्तु परिणमनशील है । सो शुद्ध स्फटिकमणिकी तरह 
मोद्ादिक प्रकृदियोंके निमित्तको पाकर मोह-राग-द्वेंपरूप परिणम जाता है। इस ससारमे 
आत्मा और पुदूगछ ये दो ही द्रव्य बेभाषिकशक्तिवाले हैं। इन्ही दोनोका तिरू-तेलके सदृश 
अनादिकालसे सम्बन्ध बन रहा है । इसी सम्बन्धसे दोनोमे विकार परिणमन हो रहा है | 
जीबमें जो विकाररूप रागादिक परिणाम होते हैं. उनमें पुदूगलकरमंका उदय कारण है और 
पुदूगलमे जो ज्ञानावरणादिरूप परिणमन होता हे उसमें रागादिक विभावयुक्त जीव 
कारण है ॥२७८-२७९॥ 


अब यही भाव श्रीअम्ृतचन्द्र स्वामी कलशामें प्रकट करते हैं-- 


उपजातिष्ठन्द 


न जातु रागादिनिमित्तमाद- 
मात्मात्मना याति यथाककान्त | 


१ 'मर्क स्फटिकसूययो ! इत्यमर । मूलमें तथा आत्मस्यातिटीका्में स्फटिकोपलछ का ही दृष्टान्त दिया 
है । इसलिये यहाँ कलशामें भी 'अर्ककान्त ' शब्दसे स्फटिकोपल ही छेना चाहिये, सुर्यकान्तमणि नही, 
क्योकि उक्त कोषके अनुसार अर्कका अर्थ स्फटिक भो होता है । 
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सस्मिप्रिमिस परसझ्ु एव 
वस्तुस्वभायो5यम्रुदेति तावत्‌ ॥१७७॥ 


अर्थ--आत्मा स्वयं ही कभी रागादिरूिप परिणमनमें निमित्तभावको प्राप्त नहीं होता, 
जिस प्रकार कि स्फटिकमणि स्वय छाछ, पीछे आदि विविध रह्लरूप परिणमनमे निमित्तको 
प्राप्त नहीं होता । रागादिकरूप परिणमनमें तो परद्रव्यका सज्ञ ह्वी निमित्तकारण हे अर्थात्‌ 
मोहादिक पुद्गछकमंके छिपाकको निमित्त पाकर आत्मा रागाद्रिप परिणम जाता हे। जिस 
प्रकार कि स्फटिकमणि छाल, पीछे, आदि पदार्थोंके ससगंसे तत्‌ तद्रूप परिणम जाता है । 
यह वस्ठुका स्वभाव हे । 

भावाथं--आत्मा स्व॒भावसे शुद्ध हे । उसमें जो रागादिरूप अशुद्धता आती है. उसमें 
निमित्तकारण मोहकमंका विपाक है। यद्यपि आत्मामें बेभाविक शक्ति है और उस शक्तिके 
कारण उसमे रागादिरूप परिणमन करनेकी योग्यता है तथापि इस योग्यताके रागाद्रिपसे 
विकसित होनेमे मोहकरमका विपाक निर्मित्तकारण है । यदि रागादिक परिणतिमे केवल आत्मा- 
को ही कारण माना जावे तो रागादिक विकार नित्य हो जावेंगे, परन्तु वे नित्य नहीं हैं, इससे 
उन्हे निमित्तसापेक्ष माना जाता है। कायकी सिद्धिमें उपादान और निमित्त दोनों कारण 
होते है, वस्तुका स्वभाव हूँ! ऐसा है, अतः वद्द तकका विषय नहीं है ॥१७५॥ 


अनुष्ठुप्ठन्द 
इति वस्तुस्वभाव स्व ज्ञानी जानाति तेन सर । 
रागादीजात्मन कुयज्नातों मवति कारक ॥१७६॥। 


अर्थ--इस प्रकार ज्ञानी जीव स्वकोय वस्तुस्वरूपको जानता है। इसी कारण वह रागा- 
दिकको आत्माके नहीं करता हे, इसलिये उनका कतो नहीं हे । 

भावार्थ--ज्ञानी जीवकी श्रद्धा है कि रागादिक आत्माके स्वभाव नहीं हैं किन्तु मोह- 
कमके विपाकसे आत्मामे उत्पन्न दोते हैं, अतः वे उसके विकारीभाव है ॥१७७।॥ 

अब यहो भाव गायामे कहते हैं-- 


ण य रायदोसमोहं कुन्बदि णाणी कसायभाव॑ वा | 
सयमप्पणो ण सो तेण कारगो तेसि भावाण ॥२८०॥ 


अर्थ--ज्ञानी जीव स्वयं ही अपने राग-देष-मोहद अथवा कषायभावको नहीं करता है, 
इसीलिये वह उन रागादिक भावोका कतो नहीं हे। 

विशेषार्थ--यथोक्त वस्तुस्वभावकों जानता हुआ ज्ञानी शुद्धस्वभावसे ही च्युव नहीं 
होता हे । इसीसे वह राग-देष-सोह आदि भावोंके रूप न स्वय परिणसन करता है ओर न 
दूसरेके द्वारा भी तद्रप परिणमाया जाता हे | अतएव टक्कोत्कीण एक ज्ञायक स्वभावका धारक 
ज्ञानी जीव राग-ठउेष-मोह आदि भाषोंका अकता दी है, यह नियम दे ।।२८०॥ 
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अनुष्ठुप्‌ 


इति बस्तुस्थभाव॑ स्व नाज्ञानी वेत्ति तेन स । 
रागादीनात्मन कुर्याद्तो मबति कारक ॥|१७७॥ 
अर्थ--अक्षानी जीव इस प्रकारके अपने वस्तुस्वभावको नहीं जानता हे इसलिये बह 
रागादिकको आत्माके करता है अर्थात्‌ रागादिरिप परिणमता है और इसीलिये उनका कतो 
दोता है ॥१०५॥ 
अब रागादिरूप परिणमन करता हुआ जीव पुनः रागादिकको बाँधता है, यह कहते हैं-- 
रायह्मि य दोसक्षि य कसायकम्मेसु चेव जे भावा । 
तेहिं दु परिणमंतो रायाई बघदि पुणो वि ॥२८१॥ 
अर्थ--राग, द्घ ओर कपायकर्मके हानेपर आत्माके जो भाव दत्त है उनरूप परिणमन 
करता हुआ आत्मा फिर भी उन्त रागादिकोका बॉघता है| 
विशेषार्थ--जेसा वस्तुका स्वभाव कहा गया ह उसको नहीं जानता हुआ जज्ञानी 
अनादि संसारसे गशुद्धम्वभावसे च्युत ह। इसीसे कमंविपाकसे होनेवाले राग, दृप, माह आदि 
भाषोंके द्वारा परिणमता हुआ राग, द्वप, मोह आदि भावोका कर्ता होकर बन्ध अबस्थाको प्राप्त 
है, ऐसा निरचय है । 
अज्ञानी जीव परमार्थभूत वस्तुम्बभावकों तो जानता नही, किन्तु कर्मोके उदयसे 
जायमसान रागादिकोकोा अपना स्वरूप मानता है और आगामी उन्हींके अनुकुछ सामग्री द्वव्य- 
कर्मोंको बॉधता हे ॥२८१॥ 
इससे यह स्थित हुआ-- 
रायक्षि य दोसक्षि कमायकम्मेसु चेव जे भावा । 
तेहिं दु परिणमता रायाई बधदे चेदा ॥२८२॥ 


अथे--राग, द्वेष ओर कषायकर्मोंके होनेपर जो भाव आत्माके होते है उन भावोके द्वारा 
परिणमन करता हुआ आत्मा फिर उत्ही रागादिकोंके कारणभूत द्रव्यकर्मको बाँधता है । 

विशेषार्थ--निह३ चय कर अज्ञानी जीवके पुद्गछकमंके निमित्तसे जो राग, द्वेष, मोह 
आदि परिणाम होते हैं वे हो परिणाम फिर भी राग-द्ेष-मोह आदि परिणामोंके निमित्तमूत 
पुद्गछकमके बन्धके हेतु है । 


हक अज्ञानी जीव परमाथसे अपने वास्तविक गुणविकासको तो जानता नहीं है किन्तु 
कमके विपाकसे जायमान राग्रादिकोको अपना स्वरूप मानता हुआ तद्रप परिणमन करता 
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है । उसका फल यह होता हे कि बह रागादिकको उत्पत्तिमें निमित्तभूत पुदूगठकमंका बन्ध 
करता रहता है। इस तरह द्रव्यकर्मके उद्यके निमित्तसे रागादिक भावकर्म ओर रागादिक 
भावकमके निमित्तसे पुनः द्रव्यकमंका बन्ध यह जीव अनादिकारूसे करता चछा आ रहा 
है ॥२८२॥ 


अब आत्मा रागादिक परिणामोका अकर्ता किस प्रकार है, यह कहते है-- 
अपडिक्कमणं दुविह अपचक्खाण तहेव विण्णेयं | 
एएणुवएसेण य अकारओ वण्णिओ चेया ॥२८३॥ 
अपडिक्क्रमण दुविह दव्वे भावे तहा अपचक्खाणं | 
एएणुबएसेण य अकारओ वण्णिओ चेया ॥२८४॥ 
जाब॑ अपडिक्कमणं अपचक्खाणं च दव्वभावाणं । 
कुव्य३ आदा ताब॑ कत्ता सो होह णायव्वों ॥२८५॥ 


( श्रिकलस ) 

अर्थ--अप्रतिक्रमण दो प्रकारका जानना चाहिये और इसी प्रकार अम्रत्याख्यान भी 
दो प्रकारका जानना चाहिये । इसी उपदेशसे आत्मा अकारक कहट्टा गया है । अप्रतिक्रमण दो 
प्रकार हे--एक द्र॒व्यमे ओर दूसरा भावमे । इसी प्रकार अप्रत्याख्यान भी दो प्रकार हे--एक 
द्रव्यमे और दूसरा भावमे । इस उपदेशसे आत्मा अकारक कहा गया है। जबतक आत्मा 
द्रव्य और भावसे अप्रतिक्रमण तथा अभ्रत्याख्यान करता है तबतक बह कतो होता है, ऐसा 
जानना चाहिये । 

विशेषार्थ--आत्मा स्त्रयं अनात्मीय रागादिकभावोंका अकारक हो हे क्‍योंकि यदि स्वय 
रागादिकभावोका कारक होता तो अप्रतिक्रण और अप्रत्याख्यानका जो दो प्रकारका उपदेश 
आगममे दिया है उसकी उपपत्ति नहीं बनती। नि३चयसे द्रव्य और भावके भेदसे अप्रति- 
क्रमण ओर अभ्रत्याख्यानका जो दो प्रकारका उपदेश हे बह उपदेश द्रव्य और भावमे निमित्त- 
नैमित्तिकभावको विस्तारता हुआ आत्माके अकर्तृपनको जनाता है। इससे यह स्थिर हुआ 
कि परद्रव्य तो निमित्त हे ओर आत्माके जो रागादिकभाव हैं वे नेमित्तिक है। यदि ऐसा 
नहीं माना जावे तो द्रव्य अग्रतिक्रमण और द्रव्य अप्रत्याख्यान दोनोंमें जो कदृत्वके निमित्त- 
पनका उपदेश है बह अनथक हो जावेगा और डसके अनर्थंक होनेपर एक आत्माके ही 
रागादिभावोंके निमित्तपनकी आपत्ति आ जावेगी तथा उसके आनेपर आत्मामे नित्य कतू- 
पनका अनुषज्नञ होनेसे मोक्षका अभाव हो जावेगा । इससे आत्माफे रागादिकभावोंके होनेमें 
परद्रव्यको सिमित्त मानना ठीक होगा। ऐसा माननेसे आत्मा रागादिकभाषोंका अकारक 
ही है । किन्तु जब तक रागाद्कभाबोके निमित्तभूत द्रव्यका न प्रतिक्रण करता है और न 
प्रत्याख्यान करता है तब तक नैमित्तिकभूत भावका न प्रतिक्रमण करता है और न प्रत्याख्यान 
करता है और जब तक भावका न प्रतिक्रमण करता हे और न प्रत्याख्यान करता है तब तक 

रे३ 
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वह उसका कर्ता हो होवा है। और जिस काछूमें निमित्तमूत द्रब्यका प्रतिक्रण और प्रत्या- 
ख्यान कर देता है उसी काल्‍ूमें नैमित्तिकभूत भावका प्रतिक्रमण और तत्याख्यान कर देता 
है। और जब भावका प्रतिक्रमण तथा प्रस्याख्यान कर देता है तत्र आत्मा साक्षात्‌ अकतो ही 
हो जाता है । 

भावार्थ--प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान ये दोनों दो-दो प्रकारके हे--एक द्रव्य और दूसरा 
भावष। इसीसे अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान भी द्रव्य और भावके भेदसे दो-दो प्रकारका है । 
तात्पय यह है कि जो परपदार्थ अतीतकालमे आत्माने ममत्वभावसे प्रहण किया था उसको 
जब तक अच्छा समझे तब तक उसका त्याग नहीं हो सकता | अतएव एक प्रकारका संस्कार 
उसके द्वारा आत्मामे होता है जिससे उसे त्याग नहीं सकता, इसीका नाम द्रव्य-अप्रतिक्रमण 
है और उस परद्रव्यके द्वारा जो रागादिकभाव आत्मामें हुए थे उनको अच्छा समझना भाव- 
अप्रतिक्रमण है तथा भविष्य कालमे परद्रव्यके ग्रहणका ममत्व राखे वह द्रव्य-अप्रत्याख्यान 
है और उससे भविष्यकाल्मे होनेवाले रागादिकोंकी वा5छा रखना यह भाव-अप्रत्या- 
रुयान है। इस पद्धतिसे द्रव्य-अप्रतिक्रमण ओर भाव-अग्रतिक्रमण तथा द्र॒व्य-अप्रत्याख्यान 
ओर भाव-अप्रत्याख्यानरूपसे दो प्रकारका उपदेश हे। यही उपदेश रागादिकभाबोकी 
जत्पत्तिमें परद्रव्यके निमित्तपनकी व्यवस्था करता है । यढ़ि परद्रव्यकों रागादिक परिणामोक 
उत्पन्न होनेमे निमित्त न माना जावे तो आत्मा ही इनका निमित्त होगा | इस स्थितिमे नित्य- 
कतपनकी आपत्ति आनेसे आत्माकी ससार अवस्थाका सबदेव सद्भाव रहेगा और ससारका 
नित्य सद्भाव रहनेसे मोक्षका अभाव हो जायेगा ॥२८३-२८०॥ 


आगे प्रब्य और भावमे निमित्त-नेमित्तिकभावका उदाहरण कहते हैं-- 


आधाकम्माईया पुग्गलद॒व्वस्स जे इमे दोसा । 
कह ते कुव्वह णाणी परदव्वगुणा उ जे णिच्च ॥२८६।॥ 
आधाकम्म उद्देसियं च पोग्गलमय हम दब्ब । 
कह त मम होइ कय॑ जं णिच्चमचेयणं उत्त ॥२८७॥ 
६ ( युग्मस्‌ ) 
अथ--अधःकमंको आदि लेकर जो ये पुद्ुगढद्रव्यके दोष हैं उन्हें ज्ञानी जीव किस 
प्रकार कर सकता है क्योकि ये सब परद्रव्यके गुण हैं। अधःकर्म और उद्देशिक ये जो दोष हैं 


वे सब 5 अर है । ज्ञानी जोब बिचारता है कि ये हमारे किस प्रकार हो सकते है ? 
क्योंकि ये नित्य ही अचेतन कट्टे गये है ।'* है 


१ अध कर्म ओर उद्देश्यसे जो आहार निष्पन्न होता है बह परिणामोकी मलिनताका निमित्त होता है क्योकि 
ऐसा नियम है कि जैसा अन्न खाया जावे वैसा ही उसका परिषाक होता हैं ओर उसका प्रभाव सनपर 
पडता है। यही कारण है कि जो अन्यायसे घनोपा्जन करते हैं बे कभी भी निर्मलुताके पात्र नही होते--- 
अतएव न्यायपूर्वक आजीविका ही गृहस्थावस्थामे हितकारिणो है । 


७-२८७ ] बन्धाधिकार २५९ 


विशेषायं--जो पुद्गरद्रव्य अधश्कमंसे निष्पन्न हुआ है अथवा जो पुद्गलद्रव्य 
उद्देश्यसे निष्पन्न हुआ हे अर्थात्‌ जो आह्वार पापकर्मसे उपाजित द्रव्य द्वारा बनाया गया हे 
हे अथवा जो आद्वार व्यक्तिविशेषके निमित्तसे बनाया गया है, मलिनभावको उत्पत्तिमे 
निमित्तभूत उस आद्वारका जो मुनि प्रत्याख्यान नहीं करता दै--त्याग नहीं करता है वह 
उसके निमित्तसे दोनेवाले बन्धके साधक भावका भ्रत्याख्यान नहीं कर सकता है | इसीग्रकार 
सम्पूर्ण परद्रव्यको नहीं त्यागने बाला मुनि उसके निमित्तसे जायमान भावको नहीं त्याग 
सकता है | ओर जेसे आत्मा अधः्कमौदिक पुदूगलद्गव्यके दोषोंको नहीं करता है क्योकि ये 
अधःश्कमोदिक पुद्गलद्वव्यके परिणाम होनेसे आत्माके कार्य नहीं हे। इसीसे अधः्कम और 
उद्देश्यसे निष्पन्न जो यद्द पुदुगलद्रव्य है वह मेरा कार्य नहीं है क्‍योंकि यह नित्य अचेतन है 
अतः इसमे मेरे कार्यपनेका अभाव हे अर्थात्‌ मैं इसका कतो नहीं हूँ। इसप्रकार तत्त्वज्ञान 
पूवक निमित्तभूत पुदुगलद्वव्यकों व्यागता हुआ आत्मा बन्धके साधक जो नैमित्तिकभाब हैं. 
उन्हें. त्यागता है। इसौप्रकार समस्त परद्रव्योंको त्यागता हुआ आत्मा उनके निमित्तसे 
उत्पन्न भावको भी त्यागता है। इसतरह्‌ द्रव्य और भावमें निमित्त-नैमित्तिकभाव है।।२८७-२८७॥ 


आगे इसी भावको कलशामे कहते है-- 
शादूलविक्रीडितछन्द 


इत्यालोच्य विवेच्य तत्किऊ परक्ृब्ध समग्र बला- 

तन्मूछ बहुभावसन्ततिमिमामुद्धतु काम समम्र । 
आस्मान समुपेति निमरवहत्पूर्णेक्सविद्यत 

येनोन्मूलितवस्थ एथ सगवानात्मास्मनि स्फूजति ॥१७८॥ 


अथ--इसप्रकार परद्रव्य और अपने भावोंमे निमित्त-नेमित्तिककाबका विचारकर 
नानाभावोंकी इस परिपाटीकों बलपू्वक एक साथ उखाड देनेकी इच्छा करने वाछा आत्मा 
नानाभावोके मूलभूत उस समस्त परद्रव्यक्ा परित्याग करता है और उसके फलस्वरूप 
अतिशयरूपसे बहने वाले पूर्ण एक सवेदनसे युक्त उस आत्माको प्राप्त होता हे जिसके 
द्वारा कर कमंबन्धको उखाड़ देने बाला यह भगवान्‌ आत्मा अपने आपमे द्वी प्रकट 
होता है । 


भावार्थ--समस्त परद्र॒व्यों और रागादिकरभावोंमे परस्पर निमित्त-नैमित्तिकपन है 
अर्थात्‌ परद्रव्य निमित्त हे ओर रागादिकभाव नैमित्तिक हैं। जो आत्मा रागादिकभावोंकी 
इस परम्पराको उखाड़कर दूर करनेको इच्छा रखता द्टे वह उन रागादिकभाबोंका मूल कारण 
जो समस्त परद्रव्य है उसको प्रथक्‌ कर निरन्तर उपयोगरूप रहनेवाले पूर्णश्ञान--केवलज्ञानसे 
युक्त आत्माको प्राप्त होता है अथोत्‌ अरहन्त अबस्थाको प्राप्त होता है ओर उसके फलस्वरूप 
समस्त कमबन्धनको नष्ट कर भगवान्‌ आत्मा, आत्मामे ही प्रकट होता है अर्थात्‌ सिद्ध 
अवस्थाको प्राप्त होता है ॥१७८॥ 


२६० समयसार [ ७२८७ 


सन्दाक़ान्ताछन्द 
रागादीनामुद्यमद्य॒द्रयरकारणानों 
काय बन्ध विविधमधुना सच एव पणुथ । 
ज्ञानज्योति क्षपिततिमिरं साधु सन्नद्धमेतत्‌ 
तद्द्यद॒त्‌ भसरमपर को5पि नास्यावृणोति ॥१७९॥ 


अथे--बन्धके कारण जो रागादिकभाव हैं. उनके उदयको निदंयतापू्वंक विदारण 
करनेबाली तथा अज्ञानरूपी अन्धकारकों नष्ट करनेबाली जो यह ज्ञानरूपी ज्याति दे, बह 
रागादिकका काय जो नानाप्रकारका बन्ध हे उसे उसी समय शजञ्ञीघत्र ही नष्ट कर अच्छी तरह 
डस प्रकार सज्जित होती है--पूर्ण सामथ्यके साथ प्रकट द्ोती है कि कोई दूसरा इसके 
प्रसारको रोक नहीं सकता । 


भावाथं--प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेशके भेदसे बन्धके चार भेद है। इन बन्धोंका 
कारण रागादिक विकारीमाबोंका उदय है । सो आत्मकल्याणका इच्छुक पुरुष ( क्षपकश्रेणीमे 
आरूढ द्योकर ) दशमशुणस्थानके अन्तमें उन रागादिकभावाका इतनी निदंयतापूवंक विदारण 
करता है कि फिर वे उत्पन्न होनेका नाम ही नहीं छेते। रागादिकभावाका अभाव हो जाने 
पर कर्मोका नानाप्रकारका बन्ध तत्कालछ ही नष्ट हो जाता है। यद्यपि केवछ सातावेदनीयका 
प्रकृति और ग्रदेशबन्ध होता है परन्तु स्थिति और अनुभागबन्धसे रहित होनेके कारण डसकी 
विवक्षा नहीं को गई हे। इसतरह निबन्ध अवस्था होने पर बारहव गुणस्थानके अन्तमे 
ज्ञानावरण-दश नावरणरूपी अन्धकारको नष्ट कर सर्वोत्कृष्ट तथा सदा सन्नद्ध रहनेवाली 
अथौत्‌ उपयोगरूप परिणत केब्रलज्ञानरूप वह ज्योति इसतरह्‌ प्रकट होती हे कि कोई दूसरा 
पदार्थ उसके प्रसारको रोकनेमे समथ नहीं होता ॥१७९॥| 


इस शकार बन्ध रघ्जभूमिसे बाहर निकछ गया । 


इस तरह श्रीकुन्दकुन्दाचार्यद्वारा विरचित समयप्राभृतमे बन्धपदार्थका प्ररूपण करनेवाले 
सातवें बन्धाधिकारका प्रवचन पूर्ण हुआ ॥ ६ ॥ 


८ मोक्षाधिकार 
अब मोक्ष प्रवेश करता है-- 


अब मोक्षाधिकारके प्रारम्भमे मोक्षके पूष प्राप्त होनेवाले पूर्णज्ञान--केंवलज्ञानकी 
महिमा प्रकट करते हैं-- 


शिखरिणोछन्द 
द्विधाकृत्य प्रज्ञाक्रकचदरूनाह न्थपुरुषो 
नयन्मोक्ष साक्षास्पुरुषसुपछम्मैकनियतम्‌ | 
इदानी मुन्मजजस्सह जपरमानन्द्सरसं 
पर पूर्ण ज्ञान कृतसकलकृत्य बिजयते ॥१८०॥ 


अर्थ--जो पज्ञारूपी करोंतके द्वारा विदारण करनेसे बन्ध और पुरुष अर्थात्‌ आत्माको 
प्रथकू-प्रथक्‌ कर स्वोपलछब्धि--स्वानुभवसे निश्चित पुरुषकों साक्षात्‌ मोक्ष प्राप्त करा रहा है 
जो प्रकट होते हुए स्वाभाविक उत्कृष्ट आनन्दसे सरस हे, उत्कृष्ट हे, तथा जो समस्त करने 
योग्य काय कर चुका हे, ऐसा पूर्णझ्ञान--केवलज्ञान जयवन्त भप्रवतंता है । 


भावाथं---अनादिकालसे जीवको बन्धदशा चली आ रही है, जिससे यह जीव कर्म 
ओर नोकमके साथ एकीमाबको भ्राप्त हो रहा है । भेदजक्ञानके अभावमें मिथ्यादृष्टि जीब 
इस संयुक्त दशाकों ही जीव मानता हैे। जब उसे परसे भिन्न शुद्ध जीवका अस्तित्व ही 
अनुभवमे नहीं आ रहा है तब मोक्षका लक्ष्य केसे बन सकता है ? श्रेयोमागमे अग्रसर होने 
वाले जीवको सबंप्रथम प्रज्ञा अथीत्‌ भेदक्ञानकी प्राप्ति होती हे । जिस प्रकार छोकमे करोंतके 
द्वारा काछ्ठके दो भाग कर दिये जाते है उसी प्रकार यह जीव प्रज्ञाके द्वारा बन्ध और आत्मा- 
के दो भाग कर देता दे अथात्‌ भेदक्लानकों महिमासे इसे अनुभव होने लगता है कि यह 
कर्म ओर नोकसंरूप पुदूगछका बन्ध प्रथक्‌ हे ओर पुरुष अथौत्‌ आत्मा प्रथक्‌ हे। उस 
पुरुषका स्वानुभव प्रत्येक ज्ञानी पुरुषको दोता दै। "मै ज्ञानवान हूँ, में सुखी हूँ! इत्यादि 
प्रकारके स्वानुभवसे पुरुषका अस्तित्व प्रथक्‌ अनुभवमें आता हँ। इस भेदज्ञानके द्वारा जीब 
मोक्षका छछय बनाता है और उसके लिये पुरुषा्थ करता है । उस पुरुषा्थंके फलस्वरूप बहू 
दशमगुणस्थानके अन्तमे मोहकमको नष्टकर वीतराग दशा प्राप्त करता है और अन्तमुहूतके 
भीतर शेष तीन घातियाकर्मोंको नष्टकर पूर्णश्ञान--केबलश्नानको प्राप्त कर छेता है। यह पु्ण्ान 
सहज आत्मीय आनन्दसे युक्त दोता है, सर्बोत्कृष्ट होता है ओर ऋतऊृत्य होता है । मोक्षा- 
घिकारके प्रारभ्भमें इसी पूर्णणानका जयघोष आचायने किया है ओर वह इसलिये कि इसके 
होनेपर मोक्षकी प्राप्ति निश्चितरूपसे होवी हे ॥१८०॥ 


रधर समयसार [ ८-२९० 


अब मोक्षकी प्राप्ति किस प्रकार होती है, यह कहते हैं-- 
जद णाम को वि पूरिसो बंधणयक्षि चिरकालपडिबद्धो । 
तिव्व मदसहाव काल च वियाणण तस्स ॥२८८॥ 
जह ण वि कुणह च्छेदं ण मुच्चवए तेण बधणवसो स | 
कालेण उ बहुएण वि ण सो णरो पावह विमोक्‍्ख ॥२८९॥ 
इय कम्मबधणाण पएसठिदपयडिमेवमणुभाग । 
जाणंतो वि ण प्रुच्चइ३ प्रुच्चह सो चेव जह सुद्धो ॥२९०॥ 
( चित्रकलम ) 
अर्थ--जिस प्रकार कोई पुरुष चिरकालसे बन्धनमे पडा हुआ हे ओर वह उसके तीज्र 
मन्दस्वभावको तथा बन्धनके कालको जानता है तो भी यदि वह बन्धनका छेद नहीं करता 
दे तो बन्धनसे मुक्त नहीं हो सकता, वह बन्धनके वशीभूत होता हुआ बहुत समयमे भी 
बन्धनसे छुटकाराको नहीं प्राप्त करता हे उसी प्रकार जो पुरुष कमंबन्धनोंके प्रदेश, स्थिति, 
प्रकृति तथा अनुभाग भेदोंको जानता हे तो भी उनसे मुक्त नहीं होता, किन्तु जब यदि 
रागादिकको छोड़कर शुद्ध होता हे तभी मुक्त होता है। 
विशेषा्थं--आत्मा ओर बन्धका जो हेंघाकरण अथात्‌ प्रथक-एथक्‌ करना हे वही मोक्ष 
है। बन्धके स्वरूपका ज्ञानमात्र हो जाना मोक्षका हेतु है, ऐसा कोई कहते है । पर यह कहना 
ठीक नहीं है क्योंकि जिस प्रकार बेडी आदिसे बद्ध पुरुषकों बन्धके स्वरूपका ज्ञानसात्र हो 
जाना बन्धनसे छूटनेका कारण नहीं हे उसीप्रकार कमबन्धनसे बद्धू पुरुषको बन्धके स्वरूपका 
ज्ञानमात्र दो जाना बन्धसे छूटनेका कारण नहीं हे, किन्तु वह उसका अकारण है अर्थात्‌ 
चारित्रके बिना अकेला ज्ञान मोक्षका कारण नहीं हे। इस कथनसे कमंबन्धके विस्तार सहित 
भेद-प्रभेदोंकी जानने मात्रसे संतुष्ट रहने वाले पुरुषोंका निरास दो जाता है ॥२८८-२००॥ 
आगे कहते हैँ कि बन्धकी चिन्ता करनेसे भी बन्ध नहों कटता है-- 
जह बे चिंतंतो बधणबद्धों ण पावह विमोक्ख । 
तह बे चिंततो जीवो वि ण पावह विमोक्‍्ख ॥२९१॥। 
अर्थ--जिस प्रकार बन्धनबड्ध पुरुष उन बन्धनोंकी चिन्ता करता हुआ उन बन्धनोंसे 
छुटकारा नहीं पाता, उसीप्रकार कर्मबन्धोंका विचार करने वाढा पुरुष भी उन कर्मबन्धोंसे 
मुक्तिको नहीं पाता हे । 
विश्वेषार--कोई ऐसा मानते दै कि बन्धकी चिन्ताका जो प्रबन्ध हे बह मोक्षका द्वेतु 
दे परन्तु उनका ऐसा मानना असत्य दे क्योंकि जिसप्रकार बेड़ो आदिसे बद्ध पुरुषके 
बन्धकी चिन्ताका प्रबन्ध उस बन्धनसे छूटनेका कारण नहीं द्वे उसोप्रकार कमंबन्धसे युक्त 
पुरुषके बन्धको चिन्ताका प्रबन्ध उस बन्धसे छूटनेका कारण नहीं है, किन्तु बह उसके प्रति 
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अकारण है। इस कथनसे कमबन्धविषयक चिन्ताके प्रबन्धरूप धरम्यंध्यानसे अर्थात्‌ 
मात्र विपाकविचय धम्येध्यानसे अन्धबुद्धिवाले मनुष्य प्रतिबोधित हो जाते दे । 
भावायं--बहुतसे मनुष्य, केबल बन्धके भेद-प्रभेदोंके ज्ञानसे अपने आपको संसार 
बन्धनसे मोक्ष मानते हैं सो वे भी मोक्षके अधिकारों नहीं है ॥२९१॥ 


तब मोक्षका कारण क्या है ? सो कहते हैं-- 
जह बे छित्तण य बंधणबद्धो उ पावह विभोक्‍्ख । 
तह बंधे छित्तण य जीवों सपावइ विमोक्ख ॥२९२॥ 
अथं--जिस प्रकार बन्धनसे बँधा हुआ पुरुष बन्धनोंको छेदकर ही उनसे मोक्षको 
पाता है उसीप्रकार कमंबन्धनसे बँधा हुआ जीव भी कमंबन्धोकों छेदकर ही उनसे मोक्ष 
प्राप्त करता है । 
विशेषा्थं-जिसप्रकार बेंडी आदिसे बद्ध पुरुषके उस बन्धनका छेदा जाना छूटनेका 
कारण है उसाप्रकार कर्मोंसे बद्ध पुरुषके कमंबन्धका छेदा जाना उससे छूटनेका कारण है 
क्योकि वही एक उसका हेतु हे। इस कथनसे पहले कह्टे गये बन्धका स्वरूप जानने वाले 
तथा बन्ध॒की चिन्ता करने वाले इन दोनोंको आत्मा ओर बन्धके प्रथक्‌-प्रथक्‌ करनेमे व्याप्त 
किया गया है अर्थात्‌ उन्हें समशाया गया हू कि बन्धका स्वरूप जानने मात्र अथवा बन्धकी 
चिन्ता करने मात्रसे मोक्ष दाने वाला नहीं है किन्तु उसके छिये तो पुरुषार्थ पूबंक आत्मा 
और बन्धको प्रथक-प्रथक्‌ करना ही आवश्यक हैं ॥२०२॥ 


आगे क्‍या यही मोक्षका हेतु है? इस प्रइनका उत्तर कहते हैं-- 
बंधाण च सहाव वियाणिओ अप्पणो सहाव च | 
बंधेसु जो विरज्जदि सो विभोक्‍्खर्णं कुणई ॥२९३॥ 
अथं--बन्धोंके स्वभावकों और आत्माके स्वभावको जानकर जो बन्धोंमे विरक्त 
होता हे वही मोक्षको करता हे । 
विशेषार्थ--जो पुरुष निर्विकार चेतन्य चमत्कारमात्र आत्मस्वभावकों और उसके 
विकारको करने वाले बन्धोके स्वभावकों जानकर बन्धोंसे विरक्त हो जाता हे वही पुरुष 
सम्पूर्ण कर्मोंसे मोक्षको कर सकता है । इससे यह नियम किया गया कि आत्मा और बन्धका 
प्रथक-प्रथक करना ही मोक्षका हेतु हे ॥२५१॥ 
आगे आत्मा ओर बन्ध पृथक्‌-पृथक्‌ किसके द्वारा किये जाते हैं, इस आशडद्भाका उत्तर 
कहते हैं-- 
जीवो बंधो य तहा छिज्जंति सलक्खणेद्दिं णियएहिं | 
पण्णाछेदणएण उ छिण्णा णाणत्तमावण्णा ॥२९४॥ 
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अर्थ--जीव और बन्ध ये दोनों निश्चित स्वकीय-स्वकोय छक्षणोंसे प्रश्ञारूपी छेनीके 
द्वारा छेदे जाकर नानापनको प्राप्त होते हैं । 


विद्योधार्थ--आत्मा और बन्धको प्रथक्‌-प्रथक्‌ करना कार्य है तथा इस कारयेका कर्ता 
आत्मा है। जब इसके करणका विचार किया जाता है तब निश्वयनयसे अपनेसे भिन्न 
करणका होना असभव हे | अतः भगवती प्रज्ञा ही छेदन करने बालो करण द्वो सकती है, 
उसके द्वारा छेदको प्राप्त हुए आत्मा और बन्ध अवश्य ही नानापनको प्राप्त दो जाते है। अतएव 
प्रश्ाके द्वारा हो आत्मा और बन्धको प्रथक-प्रथक्‌ किया जाता हे। भावार्थ--करण दो 
प्रकारका होता हे--एक आभ्यन्तर और दूसरा बाह्य । जहॉपर भिन्‍न कतो और भिन्‍न करण 
होते हैं वहँपर बाह्य करण होता है। जैसे देवदत्त परशुके द्वारा का्ठको छेदता हे। यहाँ कर्तासे 
मभिन्‍न करण है। और जद्दों कततासे भिन्‍न करण नहीं होता वहाँ आभ्यन्तर करण होता है । 
जैसे देवदत्त मनसे सुमेरुको जाता ह । इस उढाहरणमे मन देवदत्तसे प्रथक्‌ नहीं है । यहॉपर 
प्रश्ञा अर्थात्‌ भेदविज्ञानरूप बुद्धि आभ्यन्तर करण है । इस प्रज्ञाको छेनीकी उपमा दी जाती 
है क्योकि जिसप्रकार छेनीके द्वारा काष्ठादिकके दो भाग प्रथक्‌-प्रथक्‌ हो जाते है इसीप्रकार 
प्रश्षाके द्वारा आत्मा और बन्ध प्रथक-प्रथक्‌ हो जाते है। उस प्रज्ञारूपी छेनोके द्वारा भिन्न- 
भिन्‍न किये गये आत्मा और बन्ध नियमसे नानापनको प्राप्त होते है। अतः प्रज्ञा ही आत्मा 
और बन्‍्धके द्विधा करनेमे करण हे । 


अब यहॉपर यद्द आशा होती हे कि जो अत्मा ओर बन्ध चेत्यचेतकभावके कारण 
अत्यन्त प्रत्यासत्तिसे एकरूप हो रहे हे तथा भेदविज्ञानके अभावसे एक चेतककी तरह ही 
व्यवहारमें आ रहे है वे दोनों प्रज्ञारूपी छेनीके द्वारा केसे भिन्‍न-भिन्‍न किये जा सकते है ? 


इस आशज्लाका उत्तर देते हुए आचाय कहते है कि हम तो ऐसा समझते है कि आत्मा 
ओर बन्धके जो अपने-अपने छक्षण नियत हैं उनकी सूक्ष्म अन्तः सन्विके ऊपर इस प्रज्ञा- 
रूपी छनीको बडी सावधानीके साथ डालनेसे दोनों ही भिन्न-भिन्न ऊिये जा सकते है । 


भावाथं--आत्मा ओर बन्धके बीच जब तक प्रज्ञारूपी छेनीको नहीं पटका जाता है 
तब तक दोनो एक दिखते है। परन्तु जब अपने-अपने नियत लक्षणोकी सूक्ष्म सन्धिपर प्रज्ञा- 
बे के डाछा जाता है तब आत्मा और बन्ध दोनों ही प्रथक-प्रथक अनुभवमे आने 
छगते हैं । ््््ि 


अब यहाँ आत्मा और बन्धके स्वकोय-स्वकीय नियत छक्षणोपर विचार करते है-- 


90२8 स्वल्क्षण चेतन्य 44 क्योकि वद्द आत्माको छोड़कर शोष समस्तद्रव्योमें नहीं 
पाया जाता हैं। आत्माका यह चैतन्यलक्षण प्रवतता हुआ जिस-जिस पर्यायको व्याप्तकर 
प्रवृत्त होता हे तथा निबत्त होता हुआ जिस-जिस पर्यायकों प्रहणकर निवृत्त होता हे वह 
सभी सहग्रवृत्त और क्रमप्रवृत्त गुण-पर्यायोंका समूह आत्मा है । इसतरद्द यहाँ आत्मा रूध्य हे 
ओर एक चैतन्यकक्षणके द्वारा वह जाना जाता है। चैवन्यछक्षण समस्त सदप्रवृत्त ओर 
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क्रमप्रवृत्त अजन्तगुण-पर्योयोमें अविनाभावरूपसे विद्यमान रहता है | अतः आत्मा चैतन्य- 
मात्र दी है, यह निश्चय करना चाहिये । 

भावाथं--लक्षण वह हे जो समस्त लक्ष्यमें रहे ओर अलतक्तयमें न रहे । आत्माका 
चेतन्यछक्षण उसकी क्रमजतीं समस्त पर्यायोमें तथा सहभावो ससस्त गुणोंमें अविनाभावसे 
रहता हे अर्थात्‌ आत्माकी कोई भी ऐसी परययाय नहीं जो चेतनासे रिक्त हो, अतः चिन्मात्र 
ही आत्मा जानना चाहिये, यह निर्विवाद है । 

ओर बन्धका स्वलक्षण रागादिक है। ये रागादिक यद्यपि आत्माको छोडकर शोष द्रव्यॉमें 
नही पाये जाते हैं, इसलिये आत्माके असाधारण हैं अर्थात्‌ आत्मद्रव्यके साथ साधारणताको 
धारण करते हुए प्रतिभासित नहीं होते, किन्तु निरन्तर चेतन्य चमत्कारसे अतिरिक्त ही इनका 
प्रतिभास होता द्वे । जिस प्रकार चेतन्‍्यभाव आत्माकी समस्त पर्यायोंमें अनुस्यृतरूपसे प्रतीत 
होता हे उस प्रकार रागादिकभाव आत्माकी सब पर्यायोमें नहीं पाये जाते, क्योंकि रागादिक- 
भाषोंके बिना भी चेतन्यका आत्मलछाभ होता है । रागाढिकोका चेतन्यके साथ जो उत्प्ठयन 
( उछलना ) देखा जाता हे वह चेत्य-चेतकभाबकी प्रत्यासतिसे ही देखा जाता है, एक द्रब्य 
होनेसे नहीं । रागादिकभाव चेल्यमान है और आत्मा चेतक है। जिस प्रकार प्रदीप्यमान 
घटादिक प्रदीपकी प्रदीपकताको प्रसिद्ध करते है उसीप्रकार चेत्यमान रागादिक आत्माकी 
चेतकताकों ही प्रसिद्ध करते है रागादिकरूपताको नहीं अर्थात्‌ जेसे प्रदीप घटपटादिकों 
प्रकाशित करता हे परन्तु घटपटाविरूप नहीं हो जाता, इसोप्रकार आत्मा चेतक पदार्थ है 
और रागादिक चेत्य पदार्थ हैं। आत्मा रागादिकको चेत्य तो करता है अर्थात्‌ उन्हें अपने 
ज्ञानका विषय तो बनाता दे, परन्तु रागादिरूप नहीं हो जाता। ऐसा होनेपर भी आत्मा 
ओर बन्धमें अत्यन्त प्रत्यासत्ति होनेसे भेदकी संभावनाका अभाव द्वे। इसलिये दोनोंमें 
अनादिकालछसे एकत्वका भ्रम होता हे किन्तु बह भ्रम प्रज्ञाके द्वारा नियमसे छेदा जाता है। 

भावाथथ--अनादिकालसे इस जीवके कर्मोंका बन्ध है और उस कमंचन्धके उदयमें 
आत्माके रागादिकभाषोंका उदय होता हे । उससे यह जीव परपदार्थामे राग ओर द्वेपभावरूप 
प्रवृत्ति करता है । जो इसके अनुकूल दे उनके सद्भाव और जो प्रतिकूल हैं. उनके अभावकी 
चेष्टा करता हे। बास्तवमे जो रागादिकभाव हैं. वे इसके निजभाव नहीं हैं, मिथ्यादर्शनके 
उदयमे यह उन्हें निजभाव मानता है। परन्तु जिस कालमें मिथ्यादनरूप तिमिरका अभाव 
हो जाता दे उस कालमें इसको परपदार्थ में निजत्वबुद्धि मिद जाती हे। तब जो परपदार्थके 
निमित्तसे रागादिक होते द उन्हे ओपाधिकभाव जानकर उनके प्रथक्‌ करनेको चेष्टा करता 
है ओर मोहके कृश होनेपर फिर उनका अस्तित्व ही नहीं रहता। उस समय आत्मा अपने 
स्वरूपमें ही परिणमन करता है । यही कल्याणका पथ है ॥२०४॥ 

आगे यही भाव कलशामें दिखाते हैं-- 

खरधराछन्द 
प्रशाछेत्री शितेय कथसपि निपुणे पातिता सावधान 
खूइमे5न्त'सम्धिवन्धे निपतति रमसादास्मकर्मो मयस्थ । 
रे४ 
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आत्सान सग्नमन्त स्थिरविशद्रलूसद्धाम्नि चेतन्यपूरे 
बन्ध चाज्ञानभावे नियमितमशित कृवंती भिन्‍्नमभिन्‍्नौ ॥१८१॥ 


अर्थ--चतुर और सावधान पुरुषोके द्वारा किसी तरह पटकी हुई यह प्रज्ञारूपी पेनी 
छेनो आत्मा और कर्म दोनोंके बीच सूक्ष्म सन्धि-बन्वपर वेगसे पड़ती है और अन्तरज्ञमें 
स्थिर निर्मल शोभायमान तेजसे युक्त चेतन्यके पूरमे निमग्न आत्म|को तथा अज्ञानभावमें 
नियत बन्धको दोनों ओर प्रथक-प्रथक्‌ कर देती है । 


विशेषार्थ--आत्मा ओर बन्धके भिन्न-भिन्न करनेमे यही प्रज्ञारूपी छेनी समथ है। 
चतुर-विज्ञानी जीव सावधान होकर आत्मा और बन्धको जो सूक्ष्म सन्धि हे उसपर इसे 
इसतरह पटकते हैं कि जिस तरह आत्माका अश् परमे जाता नहीं और परका अश आत्मामे 
रहता नहीं । प्रज्ञारूपी छेनीके पड़ते ही आत्मा ओर बन्ध प्रथक-प्रथक्‌ हो जाते है, प्रथक्‌ होता 
हुआ आत्मा वो अन्तरज्ञमे स्थिर, बिशद तथा देदीप्यमान तेजसे युक्त चेतन्य-प्रबाहमे सग्न 
हो जाता है और बन्ध अनज्नानमे विलीन हो जाता हे ॥१८१॥ 


आगे आत्मा और बन्धको द्विधा करके क्या करना चाहिये, ऐसी आशड्भाका उत्तर वेनेके 
लिये गाया कहते हैं-- 


जीबो बंधो य तहा छिज्ज॑ति सलक्खणेहि णियएणहिं | 
बधो छेएदव्वो सुद्भों अप्पा य घेत्तव्वो ॥२९५॥ 
अर्थ--जीव और बन्ध अपने अपने नियत लक्षणोंके द्वारा उस तरह भिन्न-भिन्न किये 
जाते हैं. जिस तरह कि बन्ध छेदनेके योग्य और शुद्ध आत्मा ग्रहण करनेके यो ग्य हो जता है। 
विशेषा्थ--आत्मा ओर बन्ध अपने अपने नियत लक्षणोंके भेदक्ञानके द्वारा सबंथा 
भिन्न-भिन्न करनेके योग्य है | तद्नन्तर रागादिलिक्षणसे युक्त सभी बन्ध सम्पूर्णरूपसे छोडनेके 
योग्य हैं और उपयोग लक्षणवाल शुद्ध आत्मा ही ग्रहण करनेके योग्य है । 
आत्मा और बन्धके प्रथक-प्रथक्‌ करनेका प्रयोजन यह है कि बन्धकों छोडा जाय 
ओर शुद्ध आत्माको ग्रहण किया जाय ॥२९७॥ 
आगे वह आत्मा किससे प्रहण किया जावे ? इस आशड्धूाका उत्तर कहते हैं-- 
कह सो घिप्पह अप्पा पण्णाएं सो उ घिप्पए अप्पा । 
जह पण्णाइ विद्दत्तो तह पण्णा एवं घित्तव्वो ॥२०६॥ 


अर्थ--शिष्य पूछता है कि वह आत्मा किस तरह ग्रहण किया जाता है ? आचार्य 

उत्तर देते है कि वह आत्मा प्रज्ञाफे द्वारा प्रहण किया जाता है। जिसप्रकार प्रज्ञाके द्वारा उसे 

बन्धसे विभक्त किया गया था--श्थक्‌ किया गया था उसीप्रकार प्रज्ञाके द्वारा उसे ग्रहण 
करना चाहिये | 
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विज्लेषां--यहाँ शिष्यका प्रइन है कि किसके द्वारा यह शुद्ध आत्मा प्रहण किया जाबे ! 
उसका आचाय॑ उत्तर देते हैं कि प्रज्ञाफे द्वारा ही शुद्ध आत्मा प्रहण करनेके योग्य है। शुद्ध 
आत्माके विभाग और ग्रहण करनेमें प्रज्ञा ही एक करण है। अतएब जैसे प्रश्ञाके द्वारा आत्मा 
मभिन्‍न किया गया था बेसे ही प्रल्ञाके द्वारा उसे अहण करना उचित है ॥२९६॥ 


आगे यह आत्मा प्रज्ञाके द्वारा किस प्रकार ग्रहण किया जावे ? इस आशद्भूाका उत्तर 
कहते हैं-- 
पण्णाएं घित्तव्वो जो चेदा सो अह तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज्झ परे त्ति णायव्वा ॥२९७॥। 


अर्थ--जो चेतनागुणविशिष्ट हे वही तो निरचयसे मैं हूँ, यही प्रज्ञाके द्वारा प्रहण करने 
योग्य है और इससे अतिरिक्त जितने भी भाव है वे मुझसे भिन्न हैं, ऐसा जानना चाहिये । 

विशेषार्थ--निश्चयसे नियत स्वलक्षणका अवलम्बन करनेवालो प्रज्ञाके द्वारा भिन्‍न 
किया गया जो चेतयिता है, वह में ही हूँ ओर अन्यलक्षणका अबल्म्बन करनेवाले जो ये 
अवशिष्ट भाव व्यवह्यारमें आ रहे हैं वे सम्पूर्ण भाव मुझसे अत्यन्त भिन्न है क्योकि वे सभी 
भाव चेतनागुणविशिष्ट व्यापक आत्माके व्याप्यपनको प्राप्त नहीं हो रहे हैं अर्थात्‌ आत्माके 
चेतनागुणके साथ उनकी कोई व्याप्ति नहीं है। अतएव मैं ही, मेरे ही द्वारा, मेरे ही लिये, मुझसे 
ही, मुझमें दी, मुझको ही ग्रहण करता हूँ। जो मैं निउचयसे ग्रहण करता हूँ बह आत्माकी हरी 
एक चेतन क्रिया ढै। अतएब उस क्रियासे मैं चेतता ही हूँ, चेतता हुआ द्वो चेतता हूँ, चेतते हुएके 
द्वारा ही चेतता हूँ, चेतते हुएके लिये ही चेतता हूँ, चेतते हुएसे ही चेतता हूँ, चेतते हुएमे ही 
चेतता हूँ ओर चेतते हुएको ही चेतता हूँ अथवा गुण-गुणीकी भिन्न विवक्षा नकी जावे तो न 
चेतता हैँ, न चेतता हुआ चतता हूँ, न चेतते हुएके द्वारा चेतता हूँ, न चेतते हुएके लिये चेतता 
हूँ, न चतते हुएसे चेतता हूँ, न चेचते हुएमे चेतता हूँ. ओर न चेतते हुएको चेतता हूँ किन्तु 
सर्व कर्ता-कर्म आंदिकी प्रक्रियासे भिन्न शुद्ध चिन्मात्रभाव हूँ।॥ २९०७ ॥ 

अब यही भाव कछुशा द्वारा कहते हैं-- 


शार्दलविक्रोडितछतन्द 
भिक्वा सवमसपि स्वलक्षणबलाहुँस हि यच्छकयते 
चिन्मुत्ाद्धितनिविभा गमहिसा शुद्ध श्रिदेवास्म्थहस्‌ । 
मिश्चन्ते यदि कारकाणि यदि वा घर्मा गुणा वा यदि 
सिद्चन्तां न भिदास्ति काचन विभौ भावे विश्ुद्धे चिति ॥१८२॥ 
अथ--ज्ञानो कहता हे कि जिसका भेद किया जा सकता है उस सबको स्वलक्षणके 
बलछसे भिनज्नकर चिन्मुद्रासे चिह्नित विभाग रहित महिमा वाला मैं शुद्ध चेतन ही हूँ । यदि 
कर्तो-कर्म आदि कारक, अथवा नित्यत्व-अनित्यत्व आदि धर्म अथवा ब्लान-द्ञन आदि गुण 
भेदको प्राप्त होते हैं. तो हों, परन्तु व्यापक तथा विशुद्ध चेतनभाषमें तो कुछ भेद नहीं है । 
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भावार्य--शञानी जीव ऐसा विचार करता हे कि मैं शुद्ध चेतनद्रव्य हूँ और चेतन्य मेरा 
छक्षण है। मेरा यह चेतन्यलक्षण मुझसे कभी एथक्‌ नहीं हो सकता । मुझमे यद्यपि रागादिक 
विकारीभाव उत्पन्न हो रहे दे पर वे मेरे स्वभाव नहीं हैं, परके निमित्तसे जायमान दोनेके 
कारण स्पष्ट ही मुश्नसे प्रथक्‌ है। प्रश्ञा अर्थात्‌ भेदविज्ञानकी बुद्धिसे वे स्पष्ट दी मुझसे प्रथक्‌ 
अनुभवमे आते हैं। अतः मैं उन्हे अपने चेतन्यस्वरूपसे भिन्न मानता हूँ। इसप्रकार रागादिक 
विभावभाषोंसे अपनी भिन्नताका चिन्तनकर ज्ञानी जीव एक चेतनद्र॒व्यमे कारक, धमं-धर्मी 
तथा गुण-गुणीके भेदका चिन्तन करता है। प्रथम तो वह चेतनद्रव्यकों सब प्रकारकी भेद 
कल्पनासे रद्दित एक अखण्डद्रव्य अनुभव करता दे, फिर उससे उतरती हुई अवस्थाका 
चिन्तन करता हुआ विचार करता है. कि यदि प्रारम्भिक दशामें कारक, घ्म-धर्मी ओर गुण- 
गुणीका भेद रहता है तो रद्दे, वे सब चेतन्यगुणके दी परिणाम दै। उस गुणकी अपेक्षा इनमे 
भेद नहीं हैं क्योंकि विशुद्ध चेतन्‍्यभाव इन सबमें व्यापक होकर रद्दता हें ॥१८२॥ 


आगे आत्मा व्रष्टा-ज्ञाता है, ऐसा निश्ययसे जानना चाहिये, यह कहुते है-- 
पण्णाए घित्तव्वो जो दद्ठा सो अहं तु णिच्छयओ | 
अवसेसा जे भावा ते मज्ञ परे त्ति णायव्वा ॥२९८॥ 
पण्णाएं घित्तव्वों जो णादा सो अह् तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज्झ परे त्ति णायव्वा ॥२९९॥ 
( युग्मस्‌ ) 


अर्थ--प्रज्ञाके द्वारा ग्रहण करनेके योग्य जो द्र॒ष्टा है वह निश्चयसे मै हूँ और इससे 
अतिरिक्त जो भाव हैं वे मुझसे भिन्न जानने योग्य है । इसीप्रकार प्रज्ञाके द्वारा प्रदण करनेके 
योग्य जो ज्ञाता है वह नि३चयसे मै हूँ और इससे भिन्न जितने भी भाव है वे मुझसे भिन्न 
जानना चाहिये । 

विशेषा्थ--चेतना देश न और ज्ञानके विकल्पोंका अतिक्रमण नहीं करती अर्थात्‌ दह्ञन 
ओर श्ञानरूप जो विकल्प है वे चेतनाके साथ वादात्म्यसे रहते हैं, अतः चेतनपनकी तरद्द 
द्रष्टापन ओर ज्ञातापन आत्माके स्वलक्षण ही हैं। इसीसे मै दृष्टा जो आत्मा है उसको ग्रहण 
करता हूँ । निरचयसे जिसे ग्रहण करता हूँ उसका अवछोकन करता दी हूँ, अवलोकन करने- 
बाला होकर ही अवलोकन करता हूँ, अवलोकन करनेवालेके द्वारा ही अवलोकन करता हूँ, 
अवलोकन करनेवालेके लिये ही अवलोकन करता हूँ, अवछोकन करनेवालेसे ही अवलोकन 
करता हूँ, अवछोकन करनेवालेमें ही अवलोकन करता हूँ । 


अथवा नहीं अवलोकन करता हूँ, न अबछोकन करता हुआ अबलोकन करता हूँ, न 
अवलोकन करनेवालेके द्वारा अवलोकन करता हूँ, न अवलोकन करनेबालेके लिये अवलोकन 
करता हूँ, न अवछोकन करनेवालेसे अवलोकन करता हूँ, न अवछोकन करनेवालेमें अब- 
छोकन करता हूँ किन्तु सब कर्ता-कारकादिसे भिन्न शुद्ध दर्शनमात्र भाव मैं हूँ । 
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इसी प्रकार, ज्ञाता जो आत्मा है उसे प्रहण करता हूँ, निश्चयसे जिसे भ्रहण करता हूँ 
उसे जानता ही हूँ, जाननेबाला होकर ही जानता हूँ, जाननेवालेके द्वारा ही जानता हूँ, 
जाननेवालेक लिये हो जानता हूँ, जाननेवालेसे ही जानता हूँ, जाननेवालेमे ही जानता हूँ, 
जाननेबालेको ही जानता हूँ | अथवा नहीं जानता हूँ, न जानता हुआ जानता हूँ, न जानने- 
वालेके द्वारा जानता हूँ, न जाननेबालेके लिये जानता हूँ, न जाननेवालेसे जानता हूँ, न 
जाननेवालेमे जानता हूँ, न जाननेवालेको जानता हूँ, किन्तु सबसे विशुद्ध ज्षाप्तिमात्र भावमें हूँ । 


अब यहाँ यह आशज्ला होती है कि चेतना ज्ञानदर्शनरूप विकल्पोंका अतिक्रमण क्यों 
नहीं करती हे, जिससे चेवयिता ज्ञाता और द्रष्टा द्वोता है ? इसका उत्तर कट्ठते हैं-- 

आत्माका जोचेतनागुण है बह प्रतिभासरूप हे, वह प्रतिभासरूप चेतना, सामान्य- 
विश्लेषात्मक बस्तुको विषय करती है। अतः ह्ररूप्यका अतिक्रमण नहीं कर सकती है। उस 
चेतनाके सामान्यविहोपात्मक जो दो रूप है उन्हींका नाम दर्शन और ज्ञान है, इसीसे 
चेतना, दर्शन और ज्ञानका अतिक्रमण नहीं करती है । यदि चेतना दह्शन और ज्ञानका 
अतिक्रमण करने छंगे तो सामान्यविशेषात्मक स्वरूपका अतिक्रमण करनेसे वह चेतना ही 
नही रह सकती । तथा उसके अभावमे दो दोषोंकी आपत्ति आबेगी, एक तो स्वकीय गुणका 
नाझ होनेसे चेतनके अचेतनपनकी आपत्ति आवेगी ओर दूसरा व्यापकके अभावसे व्याप्य 
जो चेतन है उसका अभाव हो जावेगा। इसलिये उन दोषोके भयसे दरझन-ज्ञानात्मक ही 
चेतनाको स्वीकार करना चाहिये ॥२९८-२९९॥ 

अब इसी भावको कलशाके द्वारा प्रकट करते हैं-- 

शादूलविक्रोडितछन्द 
अद्वैतापि हि चेतना जगति चंदू दगशाप्तिर्प स्यजेत्‌ 
तत्साभान्य विशेषरूपविरहात्सास्तित्वमेब त्यजेत्‌ । 


तत्त्यागे जड़ता चितो5पि भवति व्याष्यो विना व्यापका- 
दास्मा चान्तमुपेति तेन नियत दृश्ञ्प्तिहपास्ति चित्‌ ॥१८३॥ 


अर्थ--निशचयसे संसारमे चेतना अद्वतरूप होकर भी यदि दर्शन और ज्ञानरूपको 
छोड़ देवे, तो सामान्य ओर विशेषका अभाव होनेसे बह्द अपने अस्वित्वको ही छोड़ देगी और 
चेतनाका अस्तित्व छूट जाने पर चेतन जो आत्मा हे उसमे भी जडपन हो जावेगा तथा 
व्यापक चेतनाके बिना व्याप्य जो आत्मा है वह भी अन्तको प्राप्त दो जावेगा । इसलिये चेतना 
निश्चित ही दृ्शन और श्ञानरूप हे । 

भावायं--सामान्यकी अपेक्षा यद्यपि चेतनाका एक ही भेद हे तथापि सामानन्‍्य-विशे- 
षात्मक वस्तुको विषय करनेसे उसका दर्शनचेतना और ज्ञानचेतना इसप्रकार द्विविध परि- 
णमन होता है। जो वस्तुके सामान्य अंशको विषय करती हे बह दश्शनचेतना है और जो 
वस्तुके विशेष अज्ञको प्रहण करती हे बह ज्ञानचेतना हे । जब वस्तु दो प्रकारको है तब उसे 
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विषय करनेबाली चेतना भी दो प्रकारक्ी माननी आवश्यक है। सामान्य और विशेष 
परस्परमें सापेक्ष हैं अथीत्‌ सामान्यके बिना विशेष नहीं रह सकता और विशेषके विना 
सामान्य नहीं रह सकती | इसमेसे एकका भी अभाव होगा तो दूसरेका भी अभाव अवश्य 
हो जायगा। इसतरह जब सामान्य और विशेषका अभाव दोनेसे चेतना अपना अस्तित्व 
खो बेठेगी तब उसके अभावमें चेतन जो आत्मा है उसमें अचेतनपन अथोत्‌ जड़पन आ 
जावेगा, जो कि किसी तरह संभव नहीं है । दूसरा दोष यह आवेगा कि व्यापक जो चेतना 
है उसका अभाव होने पर व्याप्य जो आत्मा है उसका भी अभाव हो जावेगा । इसलिये इन 
दोषोंसे बचनेके छिये चेतनाको ज्ञानचेतना और दक्ञनचेतनाके भेदसे दो प्रकारकी मानना ही 
डचित है ॥१८३॥ 
इन्द्रवच्ञाछन्द 
एकश्वितश्विन्मय एवं भायो 
भावा परे ये किल ते परेषाम्‌ । 
ग्राह्मस्तत श्चिन्मय एवं भावों 
भावा परे सवंत एवं हेया ॥१८४॥ 


अर्थ--चित्‌ अथौत्‌ आत्माका तो एक चिन्मयभाव ही हे । इसके अतिरिक्त जो अन्य 
भाव हैं वे निर्ययसे परके हैं | अतएवं चिन्मयभाव ही भ्रहण करनेके योग्य हे और इसके 
सिवाय अन्यभाव सब श्रकारसे त्यागने योग्य है । 

भावायथं--ज्ञानचेतना और दशनचेतनारूप जो आमाका परिणमन है वह चिन्मयभाव 
है। यही एकभाव आत्माका निजसे निजञके निमित्तसे होनेवाला भाव हे । अतएव प्राह्य हे 
ओर इसके अतिरिक्त आत्मामें जो राग-इंष-मोहभाव उत्पन्न होते है वे आत्मामे परके 
निमित्तसे जायमान होनेके कारण पर है। अतः सब भ्रकारसे देय दै--छोड़ने योग्य है ॥८४॥ 

आगे इसी भावकों गायामे कहते हैं-- 


को णाम भणिज्ज बुह्दो णाउ सव्वे पराइए भावे । 
मज्ञमिणति य वयण जाणंतो अप्पय सुद्ध ॥३००॥ 


अर्थ--सर्व परकोयभावोंको जानकर ऐसा कौन ज्ञानी होगा जो यह कहते हैं कि ये 
मेरे हैं क्योंकि ज्ञानी जीव शुद्ध आत्माको जाननेबाला है । 


विशेषार्थ--जो पुरुष निश्वयसे पर और आत्माके निश्चित स्वरक्षणके विभागमें 
पड़नेबाली भ्रज्ञासे ज्ञानी होता हे. बह निश्चयसे एक चिन्मात्रभावकों ही अपना जानता है 
ओर शेष सभो आवोंको परके जानता है। इसतरह जानता हुआ ज्ञानी जीव परभावोंको ये 
भरे हैं), ऐसा केसे कद्द सकता है ? क्योंकि पर और आसत्मामें निश्चयसे स्वस्वासी-सम्बन्ध- 


का अभाव है। अतएब सर्वप्रकारसे एक चिद्भाव ही ग्रहण करने योग्य है और 
भाव त्यागनेके योग्य दे, यह्‌ सिद्धान्त है ॥३००॥ ! और श्ञेष सभी 
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यही भाव कलशामें दर्शाते हैं-- 
शादूलूविक्रोडितछन्द 
सिद्धान्तो5पमुदात्तवित्तचरितेम क्षार्थिसि सेब्यता- 
झ्ुदू चिन्मयमेकमेव परम ज्योति सदेवास्म्यहम्‌। 
एते ये तु सम्लुल्लसन्ति विविधा साथा एथर्लक्षणा 
स्ते5ह नास्मि यतो$श्र ते मम परव्रब्य समग्रा अपि ॥१८७॥ 


अर्थ--जिनके चित्तको प्रवृत्ति अत्यन्त उत्कृष्ट हे तथा जो मोक्षके अभिलाषी है उन 
महानुभावोंके द्वारा यही सिद्धान्त सेबन करने योग्य है कि मैं निरन्तर शुद्ध चेतनागुणविशिष्ट 
एक प्रमज्योतिः स्वरूप हैँ तथा इस परमज्योति-चेतनाके अतिरिक्त पृथक लक्षणवाले जो ये 
नानाप्रकारके भाव उल्लसित हो रहे है--प्रकट हा रहे है वे मैं नहीं हूँ क्‍योंकि वे सभी इस 
ससारमे मेरे लिये परद्र॒व्य हैं । 
भावाथं--परपदाथंसे भिन्न आत्माकी शद्धभ म्वाधीन परिणतिका हो जाना मोक्ष है । इस 
मोक्षके जो अभिलाषी है उन्हे सदा इस सिद्धान्तका मनन करना चाहिये कि मैं तो सदा 
एक चैतन्य ज्योतिःश्वरूप हूँ, वही मेरी शद्ध म्वाधीन परिणति है और उसके सिवाय मुझमें 
जो राग, हष, मोह आदि विकारीभाव उठ रहे है वे मेरे नहीं है, मोहकमके जदयसे उत्पन्न 
'नेबाले विकारीभाव हैं, उनका नष्ट हो जाना हो मेरे लिये श्रेयस्कर है। जो मद्दानुभाव 
इसप्रकार विचार करते हैं वे अवश्य ही एकढिन उन विकारीभावोंकी सत्ताको आत्मासे 
बहिष्कृत कर देते हैं ॥|१८५॥) 


अनुष्टुपछन्द 
परद्ष्यअह कुबन्‌ बध्येत सापराधवान्‌ | 
बध्येतानपराधो स्व द्रब्ये सदृत्तो मुनि ॥१८६॥। 


अरथं--जो परद्रव्यको ग्रहण करता हे घह अपराधी है और जो अपराधी है बह बन्ध- 
को प्राप्त होता ही हे । जो स्वद्र॒व्यमे संवृत हे बही मुनि है, बही निरपराध है । अतएव वह 
बन्धको प्राप्त नहीं होता । 


भावाथं--लोकमें जो परद्रव्यको ग्रहण करता है वह चोरीका अपराधी कहलाता है । 
तथा इस अपराधके कारण बन्धनको प्राप्त दोता हे | परन्तु जो मनुष्य अपने द्रव्यमें ही सन्‍्तुष्ट 
रहकर कभी किसोके द्रव्यका प्रहण नहीं करता है, वठ अपराधी नहीं कह्दछाता ओर इसीलिये 
बन्धनको प्राप्त नहों होता । इसीप्रकार मिथ्यात्वके उदयमें जो परद्रव्यको अपना मानता है-- 
उसकी संभालमे निमग्न रहता है बह आत्माकी आराधनासे रहित होनेके कारण अपराधी 
कहलाता है और इसीलिये नियमसे बन्धको प्राप्त होता है, मिथ्यात्वको धारण करनेबाला 
चाहे ग्रहस्थ दो चाद्दे मुनि हो, नियमसे उस गुणस्थानमें बँधनेबाली प्रकृतियोंका बन्ध करता 
ही है, परन्तु जो स्वद्नव्यमें ही सबृत रहता है अर्थात्‌ आत्माको ही स्थकीय द्रव्य मानता है 
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और उसीकी शुद्ध परिणतिमें निमग्न रहता है, वह अपराधसे रहित है तथा परमार्थसे मुनि 
है-- शानी हे, वद बन्धको प्राप्त नहीं होता हे ॥१८७॥ 
आगे इसी भावको गाथाओमे प्रकट करते हैं-- 


थेयाई अवराहे कुव्वदि जो सो उ सकिदो भमई । 
मा बज्शेज्ज केण वि चोरों त्ति जणम्मि वियरतो ।॥३०१॥ 
जो ण कुणह अवराहे सो णिस्सको दु जणवए भमदि । 
ण वि तस्स वज्झ्िदु जे चिंता उप्पज्जदि कयाइ ॥|३०२॥ 
एवं हि सावराहो वज्ञामि अह तु सकिदो चेया । 
जह परृण णिरवराहों णिस्सकोहं ण बज्ज्ञामि |।३०३॥। 
( श्रिकलम ) 
अर्थ--जों चोरी आदि अपराधोंको करता है वह लोकमे विचरता हुआ 'मै चोर हूँ, 
किसीके द्वारा पकड़ा न जाऊँ' ऐसी शह्ला सहित श्रमता है और जा चोरा आदि अपराधाका 
नहीं करता है, वह निःशहक्लु होकर लोकमे श्रमता हे, उसका द्मका काई बॉध लेग।' एसी 
शह्का कभी भी उत्पन्न नहीं होती। इसप्रकार जो आत्मा सापराध है वह "मै बँधूँगा' इस- 
तरह शह्लित रहता हे और यदि निरपराध हे तो 'मै नहीं बँधूँगा' इस तरह निःशइ रहता हे । 
विशेषार्थ--जिस प्रकार इस लछोकमे जो जीव परद्रव्यग्रहणरूप अपराधको करता हें 
डसीके बन्धकी शह्डा होती है ओर जो शुद्ध होता हुआ परद्रव्यप्रहणरूप अपराधकों नहीं 
करता है उसके बन्धकी शह्काकी उत्पत्ति नहीं होती हे। उसीप्रकार जो आत्मा अशुद्ध होता 
हुआ परद्रव्यग्रहणरूप अपराधको करता है उसीको बन्धकी शह्ला होती हे और जो युद्ध दाता 
हुआ परद्रव्यप्रहणरूप उस अपराधको नहीं करता है उसके बन्धकी शक नही होती, यह 
नियम है। अतएबं सबथा सम्पूर्ण परकीय भावोंका त्यागकर शुद्ध आत्मा ग्रहण करनेके 
योग्य है क्‍योंकि ऐसा हंनेपर ही आत्मा निरपराध द्वोता है ॥३०१-३०३॥ 


आगे यह अपराध कया है ? इस आशद्भुवका उत्तर देते हैं-- 
ससिद्धिगधसिद्ध साधियमाराधिय च एयडू । 
अवगयराधो जो खलु चेया सो होइ अवराधों ॥३०४॥ 
जो पुण णिरवराधों चेया णिस्संकिओ उ सो होइ । 
आराहणाए णिच्च॑ बड्ढेह अह ति जाणतो ॥३०५॥ 
( युग्मस्र ) 


अर्थ--सं सिद्धि, राध, सिद्ध, साधित, और आराधित ये सब एकाथवाचक अब्द है| 
जो चेतायिता निशचयसे राधसे रहित हे वह अपराधी होता दै। और जो चेतयिता निरप- 
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राध होता है. वह निःशह्ल होता हे तथा मैं हूँ” ऐसा जानता हुआ आराधना द्वारा नित्य 
बतंता है । 


विदयेषार्थ-पर द्रव्यका त्यागकर शुद्ध आस्माकी जो सिद्धि अथवा साधना हे उसोका 
नाम राध है ओर ज्ञिस जीवका यह राघ अपगत द्वो गया अथोत्‌ नष्ट हो गया वह अपराध 
है अथवा जिस भावका राघ चला गया है बह भाव अपराध है, उस भावसे सहित जो 
जीब हे बह सापराध हे। वह जो अपराधी आत्मा है, उसके परद्रव्यके ग्रहणका सद्भाव 
होनेसे शुद्धात्माकी सिद्धिका अभाव हे तथा इसी कारण उसके बन्धकी शक्ल होनेसे स्वयं 
अठुद्ध होनेके कारण वह अनाराधक ही है अर्थात्‌ उसके आराधकपन नहीं हे । किन्तु जो 
आत्मा निरपराध है उसके सम्पूर्ण परद्रव्यका परित्याग होनेसे शुद्धात्माकी सिद्धिका सद्भाव है 
और इसीसे उसके बन्धशक्लाकी संभावना नहीं हैं। उस बन्धशड्लाका अभाव होनेपर उपयोग- 
रूप एक लक्षणसे युक्त शुद्ध आत्मा 'मै ही हूँ', ऐसा निई्चय करता हुआ वह शुद्धात्मसिद्धि- 
रूप लक्षणसे युक्त आराधनासे सहित होनेके कारण आराधक ही होता है ॥३०४-३००।॥ 


आगे अपराधी जीव ही बन्धको प्राप्त होता हे, यह कलशा द्वारा कहते है-- 
मालिनीछन्द 


अनवरतमनस्तेब्रध्यते सापराध 

स्पृशति मनिरपराधो बन्धन नेव ज्ञातु । 
नियतमयमशुद्ध स्व सजन्‌ सापराधो 

भवति निरप्राध साधु झुद्धा्मसेवी ॥१८७॥ 


अर्थ--जो अपराधों है वह निरन्तर अनन्तकमंपुद्गलपरमाणुओंके द्वारा बँधता दै 
ओर जा निरपराध है वह कभी बन्धका स्पा नहीं करता। जो जीब अशुद्ध आत्माकी 
सेवा करता द बह सापराध होता द्वे और जो शुद्ध आत्माकी सेवा करता है वह निरपराध 
होता हे । 

भावा्थ--जो रागादिविकारोसे अशुद्ध आत्माकी उपासना करता है अर्थात्‌ रागादि- 
विकारोंको आत्माकी निज्परिणति ससझता हे, वह सापराघ है और जो इसके बिपरीत 
रागादिविकारोसे रहित शुद्ध आत्माको उपासना करता हे अथाौत्‌ रागादिविकारोंको आत्मा- 
की निजपरिणति नहीं मानता है, वह निरपराध है। सापराध जीव मिथ्यादृष्टि है, इसीसे 
वह सिद्धोंके अनन्तवे भाग ओर अभव्यराशिसे अनन्तगुणे कमंपरमाणुओसे प्रत्येक समय 

बन्धको श्राप्त होता हे ओर जो उक्त अपराधसे रहित है बह बन्धसे रहित होता है ॥१८॥॥ 

अब यहाँपर कोई आशझ्डा करता है कि इस शुद्ध आत्माकी उपासनाके प्रयाससे क्या 
छाभ हे, क्‍योंकि प्रतिक्रमणादिकके द्वारा ही आत्मा निरपराध हो जाता है। सापराध जीव 
यदि प्रतिक्रमण नहीं करता हे तो उसकी बह क्रिया अपराधोंको दूर करनेवाली न होनेसे 


विषकुम्भ कद्दी गई हे और यदि प्रतिक्रमणादि करता है तो उसको बह क्रिया अपराधोंको 
३५ 
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दूर करनेबाली दोनेसे अमृतकुम्म कद्दी गई हे। जेसा कि व्यवहाराचारसूत्रमें कहां 
गया हे-- 

अपडिफमण अपरिसरण अप्पडिहारों अधारणा चेव । 

अणियक्ती य अर्णिदा5गरुहाउसोहीय विसकुमो ॥ १ !। 

पड़िकमण पडढिसरण परिहारों धारणा णियत्ती य । 

णिंदा गर॒हा सोह। अट्वविहों अमयकुर्मो दु॥२॥ 


अर्थ--अप्रतिक्रमण, अप्रतिसरण, अपरिहार, अधारणा, अनिवृत्ति, अनिन्‍्दा, अमहा 
ओर अशुद्धि इसतरह आठ प्रकारके छगे हुए दोपोंका प्रायश्चित्त न करना विपकुम्म है ओर 
इनके बिपरोत छगे हुए दोषोंका प्रतिक्रमण, प्रतिसरण, परिहार, धारणा, निवृत्ति, निन्‍्दो, 
गे, और पमद्धि इन आठ प्रकारोसे प्रायश्चित्त करना अम्नृतकुम्भ है | अथात्‌ इन्‍्हींके द्वारा 
आत्मा निरपराध हो जावेगा । अतः शुद्धात्माकी उपासना करना निष्प्रोजन है, ऐसा व्यवहार- 
नयवालेका तक है? उसका उत्तर आचाय नि३चयनयकी मुख्यतासे देते है-- 


पडिकमण पडिसरण परिहारों धारणा णियत्ती य | 
णिदा गरहा सोही अड्डविहों होह विसकुंभो ॥३०६॥ 
अपडिकमण अप्पडिसरणं अप्परिहारों अधारणा चेव । 
अणियत्ती य अणिदा5गरहा5सोही अमयकु मो ॥३०७॥ 


अर्थ--प्रतिक्रमण, प्रतिसरण, परिहार, धारणा, नियृत्ति, निन्‍्दा, गहा और शुद्धि ये 
आठ प्रकार विषकुम्भ है क्‍योंकि इनमे आत्माके कर्तापनका अभिप्राय है और जहाँ कर्तापन- 
का अभिप्राय हे वहाँ बन्धरूप दाषका सद्भाव ही हूँ । तथा अप्रतिक्रमण, अप्रतिसरण, अपरि- 
हार, अधारणा, अनिशृत्ति, अनिन्दा, अगह्या और अजझुद्धि ये आठ प्रकार अम्ृदकुम्भ हैं. 
क्योकि यहाँ कर्तापनका निषेध है। अतएव निरपराध है तथा इसीसे अबन्ध हे। 


विशेषायं--जो अज्ञानीजनसाधारण अप्रतिक्रमणादिक है वे शुद्ध आत्माकी सिद्धिके 
अभावस्वरूप होनेसे स्वयमेव अपराध है, इसलिये विषकुम्भ ही है। उनके विचारसे क्या छाभ 


किये हुए दोषोका निराकरण करना प्रतिक्रमण है ! 

सम्यकचारित्रादिकमे आत्माको प्रेरित करना प्रतिसरण है । 

» मिथ्यात्व तथा रागादिक दोषोसे आत्माका निवारण करना परिहरण है। 
पञ्चनमस्का रादि बाह्मद्रव्यका आलम्बनकर चित्तको स्थिर करना घारणा हैं । 
बहिरज़ विषयकषायादिकमे जो चेष्टा है उससे चित्तकी प्रवृत्तिको रोकना निवृत्ति हैं । 
आत्माको साक्षीकर दोषोको प्रकट करना निस्दा है । 

गुरुकी साक्षीपूर्वक दीषोका प्रकट करना गह है । 

गुरुप्रदत्त प्रायश्चित्तको धारण करना शुद्धि है । 


(६ छ «0 नी न बच वश ८० 
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है) वे तो रवय॑ त्यागने योग्य ही है। परन्तु जो द्रव्यरूप प्रतिक्रणादिक हैं बह सम्पूर्ण 
अपराधरूप विषके दोषोके कम करनेमें सम होनेसे यद्यपि अमृतकुम्भ भी हैं तो भी प्रतिक्रम- 
णादि और अप्रतिक्रमणादिसे बिलक्षण अप्रतिक्रमणादिरूप तृतीय भूमिको न देखनेवाले पुरुष- 
के स्वकीय कायके करनेमे असमर्थ होने तथा विपक्षकायके करनेके कारण वे विषकुम्म ही हैं. । 
बह अभ्रतिक्रमणादिरूपा तृतीय भूमि स्वयं शुद्धात्माक्री सिद्धिस्वरूप होनेके कारण सम्पूर्ण 
अपराधरूपी विषके दोषाकों समूल नष्ट करनेमे समर्थ हे । इसलिये स्वयं साक्षात्‌ अम्ृतकुम्भ 
है । इसतरहसे वह व्यवहारसे द्रव्यप्रतिक्रणादिकके भी अम्रतकुम्भपनको सिद्ध करती हे । 
इसो तृतीय भूमिके द्वारा आत्मा निरपराघ हाता है। इस ठतीय भूमिके अभावसे द्रव्य- 
प्रतिक्मणादिक भी अपराध ही है। अतणएव तृतीय भूमिके द्वारा ही निरपराधपन होता हे, 
यह सिद्ध होता हे और उसकी प्राप्तिके लिये हो यह द्रव्यप्रतिक्रमणादिक है। इससे यह नहीं 
मानना कि श्रुति प्रतिक्रमणादिकका त्याग करा रही है किन्तु वह द्रव्यप्रतिक्रमणादिकको छोड 
नहीं रही हे । इसके अतिरिक्त प्रतिक्रण और अप्रतिक्रमणादिकके अगोचर अप्रतिक्रमणादि- 
रूप श॒द्धात्माकी सिद्धि दी जिसका लक्षण हे, ऐसे अनिबंचनीय अत्यन्त दुष्कर कार्यको भी 
कराती हे । 

भावार्थ--अग्रतिक्रमण तो विषकुम्म हे किन्तु द्रव्यप्रतिक्रण भी निई्चयनयकी अपेक्षा- 
से विपकुम्भ हे क्योकि उससे शुद्ध आत्मस्वरूपकी सिद्धि नही होती। आत्मस्वरूपकी सिद्धि 
प्रतिक्रमण और अप्रतिक्रमणके बिकल्पसे रहित तृतीय भूमिकाके आधीन दे । इसका अभि- 
प्राय यह नहीं समझना चाहिये कि शास्त्रमें प्रतिक्रमणका निषेध किया गया है | शास्त्रमें यह 
बताया जा रहा हे कि जबतऊ यह जीब अप्रतिक्रमण और प्रतिक्रमणके कठ्‌त्वसे नहीं छूटता 
तबतक शुद्धात्माकी सिद्धिको प्राप्त नहीं होता । 


प्रतिक्रमणका स्वरूप इसी ग्रन्थसे आगे स्वविशुद्धिअधिकारमें इसश्रकार कहा 
गया हे-- 
कम्स ज पुग्वकय सुहासुहमणेयविस्थरविसेस । 
तत्तो णिग्नत्तए अप्पय तु जो सो पडिक्कमण ॥ इत्यादि 


अर्थात्‌ पूबंकालमे किये हुए जो शुभ-अशुभ अनेक बिस्तारविश्ञेषरूप कर्म हैं उनसे जो 
चेतयिता अपने आत्माको छुड़ाता हे बह प्रतिक्रमणस्वरूप है ; 


“इस कथनसे श्रतिक्रणके विकल्पको छोड़कर प्रमादी बन सुखसे बेठे हुए छोगोंका 
निराकरण किया गया हैं, उनकी चपलता नष्ट की गई हे, उनका परद्रव्यसम्बन्धी बाह्य 


१ आत्मख्यातिकी इस गद्यको प्रचलित प्रकाशनोमें कलशामे शामिलकर १८८ वा नम्बर दे दिया गया है । 
पर वह कलशा नहीं हैं। भात्मख्यातिका गद्याश हो है-- 
अतो हता प्रमादिनों गता खुखासीनताम्‌, प्रलोन चापलमुन्मूलितमालम्बनम्‌, आत्मन्येबाला- 
नित चित्तमासम्पूर्ण विज्ञानधनोपलब्धे । 
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आल्म्बन उखाड़ कर दूर किया गया हे और जबतक सम्पूर्ण विज्ञानधनस्वरूप आत्माकी 
उपलब्धि नहीं हो जातो तबतक चित्तकों आत्मामें ही निबद्ध किया गया है ॥३०६-३०)। 


यहाँ निश्चयनयसे प्रतिक्रमणादिकको विषकुम्भ कहा है और अग्नतिक्रमणको अम्रृत- 
कुम्भ कहा हे । इसलिये कोई विपरीतबुद्धि प्रतिक्रणादिको छोड प्रमादी हो जावे तो उसे 
समझानेके लिये कलछशा कहते हैं-- 


वसन्‍्ततिलकाछन्द 
यन्न प्रतिक्रमणमेव विष प्रणीत 
तन्नाप्रतिक्रमणमेव सुधा कुत स्थात्‌। 
तर्क प्रमाथति जन प्रपतश्नधो5ष 
कि नोध्वमध्वमधिरोहति निष्प्रमाद ॥१८८॥ 


अ्थ--जहाँ प्रतिक्रमणको ही बिष कहा है वहाँ अप्रतिक्रमण ही अमृत केसे हो सकता 
है! इसलिये यह मनुष्य नीचे-नीचे पड़ता हुआ प्रमाद क्यों करता है ? प्रमादरहित होकर 
ऊपर-ऊप र क्यों नहीं चढ़ता हे ? 


भावार्थ--जुद्धात्माके अभावमें कृतदोषोका निवारण करनेके लिये व्यवह्ारचारित्रमे 
प्रतिक्रमणादिकका करना आदवश्यक बताया है । परन्तु निः्चयचारित्रमे उस विकल्पको हेय 
ठद्दराया गया है। इसका अथ कोई विपरीतबुद्धि यह समझे कि प्रतिक्रमण तो देय है, विषके 
कलछशके समान है। अतः प्रतिक्रमण नहीं करना ही श्रयस्कर है तो उसे आचार्य महानुभावने 
समझाया है कि है भाई | प्रतिक्रमणकों छोड अप्रतिक्मणमे आना तो ऊपरसे नीच उतरना 
है, निष्प्रमाददशासे न्‍्युत द्वोकर प्रमाददशामें आना है। जहाँ प्रतिक्रमणको विषका कलश 
कह्दा है वहाँ अप्रतिक्रण अमृतका कलश केसे हो सकता हे ? अप्रतिक्रमण ता हेय है ही । 
उसकी चर्चा ही क्या करना हे । परन्तु शुद्धात्माकी सिद्धिके अभावमे केवल द्र॒व्यप्रतिक्रमणसे 
भी छाभ द्वोनेवाला नहीं हे | इसलिये उसका भी विकल्प छोड और ऊपर-ऊपरकी आर चढकर 
निष्प्रमाददशाको प्राप्त होता हुआ उस उच्चभूमिको प्राप्त कर जहाँ द्रव्यप्रतिक्मणका भी 
बिकल्प छूट जाता हे ॥१८९॥ 


आगे प्रमादी मनुष्य शुद्धभाषका धारक नहीं हो सकता, यह कहते हैं-- 
पृथ्बोछन्द 
प्रमादकूछित कथ भवति शुद्धभावो5लूस 


कषायभरगौरवादुछसता प्रमादो यत । 
अत स्वरसनिमरे नियमतः स्वभावे भवन््‌ 


मुनि परमशुद्धता ब्रजति मुच्यते चाथिरातू ॥१८५९॥ 
अर्थ-प्रमादसे युक्त जो आल्सो मनुष्य हे वह अद्धभावका धारक कैसे दो सकता हे 
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क्योंकि कषायके भारकी गुरुतासे जो आलतस्य द्वोवा है बह्दी तो प्रमाद कहछाता है। अतएब 
स्व॒रससे भरे हुए स्वभावमे स्थिर रहनेबाला मुनि परम शुद्धवाको प्राप्त द्वोता दे ओर शीघ्र 
ही मुक्त होता है । 

भावायं--जो मनुष्य 'प्रतिक्रमण विषकुम्भ है', निश्वयनयके इस कथनको सुनकर 
प्रतिक्रमणको छोड़ देता हे ओर प्रमादी बनकर सदा आलस्यमें निमग्न रहता हे। बह शुद्ध- 
भावसे युक्त नहीं हो. सकता | अर्थात्‌ उसका भाव शुद्ध नहीं हो सकता, क्‍योंकि कषायकी 
अधिकतासे जो आलूस्य होता है बह प्रमाद कहलाता है और प्रमादके रहते हुए भावकी 
शुद्धता होना दुष्कर कार्य हे। अतः “प्रतिक्रण विषकुम्भ है! निश्चयनयके इस कथनसे यह 
अभिप्राय छेना चाहिये कि द्रव्यप्रतिक्मणका बिकल्प छोड आत्मीयरससे भरे हुए स्वभावमे 
लीन होना कल्याणकारी है । जो मुनि इसतरह नियमपूवक स्वभावमे स्थिर रहता हे अथोत्‌ 
अप्रतिक्रमण और प्रतिक्रमण दोनोंका विकल्प छोड़ उच्चतम भूमिकामे स्थिर दवोता हे वह्द 
अश्द्धताका कारण जो मोहकम है उसका कूयकर परम शुद्धताको प्राप्त होता है और कमसे 
कम अन्तमुंहत और अधिकसे अधिक देशोनकोटीबष पूज॑में अवश्य ही मुक्त हो जाता है-- 
भवबन्धनसे छूट जाता हे ॥१८९॥ 


अब मुक्त कौन होता है ? यह कहते है-- 
शार्बूल विक्रोडितछन्द 


त्यक्त्वाउडुद्धिविधायि तरिकछ परव्रब्य समग्र सवय 
स्वे द्रब्ये रतिमेति य स नियत सर्वापराधच्युत । 
बन्धध्व समुपेत्य निश्यमु दितस्वज्योतिरच्छो चछछ- 
उचेतम्याम््तपूरपूण महिमा झद्धों भवन्सुच्यते १९०॥ 


अर्थ--जो मनुष्य निश्चयसे अशुद्धिको करनेवाले सम्पूर्ण परद्रव्यका स्वयं व्यागकर 
स्वद्गरव्यमे रतिको प्राप्त होता है. बह नियमसे सम्पूर्ण अपराधोंसे छूट जाता दे और बन्धके 
ध्वसको प्राप्त होकर नित्य उदयको प्राप्त स्वकीय झ्ञानज्यातिमे निमंछ डछलते हुए चैतन्यरूप 
हे प्रबाहसे पूर्ण है मद्दिमा जिसकी, ऐसा शुद्ध दोवा हुआ मुक्त होता हे--बन्धनसे छूट 
जाता है । 


भावा्थ--आत्मसा स्वभावसे शुद्ध हे । परन्तु अनादि कालसे उसके साथ कमं-नोकमेरूप 
परद्र॒व्यका जो सम्बन्ध छगा हुआ है उसके कारण यह अअशुद्ध दो रह्या है। उस अशुद्ध दशामे 
इसको स्व॒रूपकी ओर दृष्टि नहीं जाकर सदा परद्र॒व्योंमे ही लोन रहती है तथा सब प्रकारके 
अपराधोंसे यद्द युक्त रहता है । उस सापराध अवस्थामें नये-नये कर्मोंका बन्ध करता हे तथा 
स्वकोय ज्ञान-स्वभावसे च्युत हो ससार-अमणका पात्र होता हे । परन्तु जब इसे भान होता है 
कि यह समस्त परद्रव्य हो मेरी अशुद्धताफे कारण है तब उनका संसर्ग छोड़कर स्वकीय 
आत्मद्वन्थमें प्रीति करता हे, आत्मद्वव्यमें प्रीति ह्ोनेसे सब प्रकारके अपराधोंसे च्युत दो 
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जाता है। रागादिकभाव ही वास्तविक अपराध हैं, उनसे छूट जानेपर नये-नये कर्मोका बन्ध 
स्वय रुक जाता दे तथा ज्ञानावरणादि कर्मोंका क्षय होनेपर निरन्तर डद्त रहनेबाली केवल- 
ज्ञानरूप ज्योति प्रकट हो जाती है। पहले रागादिका समिश्रण रहनेसे ज्ञान-ज्योतिर्में निमेलता- 
का अभाव था, पर अब रागादिकके सवंथा दूर हो जानेसे केवछज्लानरूप ज्योविभे अत्यन्त 
निर्मेलता रहती है। इस समय निरन्तर छलकते हुए अर्थात्‌ प्रतिसमय उल्छसित होते हुए 
चेतन्यरूपी अमृतसे इसकी महिमा पूर्णताको प्राप्त हो जाता है और यह कमकलड्ुसे सबंथा 
रहित होनेके कारण शुद्ध होता हुआ मुक्त हो जाता दे--ससारके बन्धनसे छूट जाता हे ॥१९००॥ 


आगे पूणज्ञानकी महिमाका गान करते हुए कलशा कहते हैं-- 


प्रन्दाक्ान्ताछन्द 
बन्धस्क्ेदास्कल यद॒तुल मोक्षमक्षय्यमेत- 
प्रिस्योद्योतस्फुटितसह जावस्थमे का न्त शुद स्‌ 
एकाकारस्वरसमरतोी ध्यन्तगम्मीर थी र 
पूण ज्ञान ज्वल्तिमचले स्वस्थ लीन महिम्नि ॥१९१॥ 
अथं--कमबन्धके छेदसे जो अतुल तथा अविनाश मोक्षको प्राप्त हुआ द जिसको 
सहज-स्वाभाविक अवस्था नित्य प्रकाशसे प्रकट हुई है, जो अत्यन्त शुद्ध है, एकाकार स्व- 
रसके भारसे अत्यन्त गम्भोर हे, धोर हे और अपनी अचल महिमामे लोन है, ऐसा पूर्ण ज्ञान 
सदा देदीप्यमान रहता दे ॥१९१॥ 


इसभप्रकार मोक्ष रज्ञभूमिसे बाहर निकल गया | 


इसप्रकार कुन्दकुन्दाचार्यविरचित समयप्राभृतमे मोक्षका वर्णन 
करनेवाले आठवें अधिकारका प्रवचन पूर्ण हुआ ॥८॥ 


९ सर्वविशुद्धज्ञानाधिकार 
अब सर्वविशुद्धज्ञान प्रवेश करता है 
प्रथम ही ज्ञानपुलज आत्माकी महिमा कद्दते हैं-- 
सन्दाक्वान्ताछन्द 
नीध्दा सम्यक्‌ प्रकटयमखिलकान्‌ कतृ भोक्त्रादिभावान्‌ 
तूरीसत प्रतिपदमथ वन्धसोक्षप्रक्ट्चप्ते' । 
शुद्ध शुद्ध स्वरसविसरापूर्ण पुण्याचछ।र्थि- 
शख्छोस्कीर्णप्रकट महिमा स्फूजति ज्ञानपुञ्च ॥१९२॥ 

अथं---जो कठंत्व-भोक्तृत्थ आदि समस्त भावोंको अच्छी तरह विनाज्ञको भ्राप्त कराकर 
प्रत्येक पढमे--प्रत्येक पर्यायमें बन्ध और मोक्षकी रचनासे दूरीभूत दे, द्रव्यकर्म तथा भाव- 
कर्मके नष्ट हो जानेसे जो अत्यन्त शुद्ध है, जो आत्मिकरसके समूहसे पूर्ण, पविश्न तथा 
स्थिर प्रकाशसे सहित है और जिसको महिमा टक्कोत्कीर्णरूपसे--स्थायिरूपसे प्रकट हुई है, 
ऐसा यह ज्ञानका पुर्ज आत्मा देदीप्यमान है। 

भावार्थ--सम्पूर्ण कर्ते-कर्म आदि भावोंसे उत्तीर्ण सबंविश्ुद्ध भावात्मक आत्माका इस 
स्वेविश्युद्ध अधिकारमें वर्णन दे । इसलिये सर्बश्रथम उस ज्ञानपुञज़ आत्माका इसमें स्तवन 
किया गया है. जिसने कठंत्व-भोक्तृत्व आदि भावोंका नाश कर दिया है | पहले अज्ञान 
अवस्थाम यह आत्मा कर्मोॉंका करती और भोक्ता बनता था, परन्तु सम्यरज्ञानके प्रकट दोनेपर 
अब यह अपने आपको कर्मोंका कती और भोक्ता नहीं मानता । पहले अज्लानदरशामें कर्मोंके 
बन्ध और मोक्षफे विकल्पमें पडा हुआ था, पर अब निशचयदृष्टि प्रकट होनेपर बन्ध और 
मोक्षके विकल्पसे दूर हो गया है। पहले द्रव्यकर्म और भाषकमके साथ शमस्जन्ध होनेसे 
अशुद्ध दो रहा था, परन्तु अब उभयविध कर्मोंका सम्बन्ध छूट जानेसे अत्यन्त शुद्धताको प्राप्त 
हो गया है। पहले इसका क्षायोपशमिक श्ञानरूपी प्रकाश रागद्षसे सप्तक्त होनेके कारण 
अपविन्न तथा अस्थिर था, परन्तु अब इसका क्षायिक्रज्ञानरूपी प्रकाश रागह्षसे सर्बथा रहित 
होनेके कारण पवित्र और स्थिर है। पहले इसका आ्ञानादिरूप वेभत मेघमसण्डरमें छिपी 
विद्यल्त्ताके समान प्रकट हपोवा और फिर ब्िरोधित होता रहता था, पर अब इसका झ्ञानावि- 
रूप जेभवय टांकीखे उकेरे हुएके समान सदतके ल्थखि प्रकट हो चुका है | ऐसा यह ज्ञानपुलूज--- 
अनन्तज्ञानकी राशिस्वरूप आत्मा भकट हो रदा हे ॥१९४७। 

अब आत्मामे कठेत्व और भोक्‍्ठृत्वका अभाव सिद्ध करते हेँ-- 


| अनुष्ठुपृछन्द 
कतृत्थ न स्वभाचषो5स्थ चितो बेदुबितृत्ववत । 
सअहानावेव क्रता5य तदमावादकारक ४३५४४ 
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अर्थ--भोक्तापनके सदृश कतोपन भो आत्माका स्वभाव नहीं है । अज्ञानसे हो आत्मा 
कतो भासमान होता है और अज्ञानके अभावसे अकारक ही दै--कर्ता नहीं हे । 


भावार्थ--जो वत्व गुणके समान कठंत्व आत्माका स्वभाव नहीं हे क्‍योंकि कतेत्व यदि 
आत्माका म्वाभाविक गुण होता तो मुक्तावस्थामे भी इसका अस्तित्व पाया जाता। अतः यहद्द 
प्रतीव होता है कि मोहादि विभावभावोंका निमित्त पाकर अज्ञानी आत्मा कतो बनता हे, 
परमार्थसे कर्ता नहीं हे । जैसे मद्यपायी मग्के नशामें उन्‍्मत्त बनता हे स्वभावसे उन्मत्त नहीं 
होता । यहॉपर इसे स्पष्ट करनेके लिये एक उदाहरण है-- 


एक बार एक राजा हाथीपर बैठा हुआ मन्त्रोके साथ वनक्रोडाके लिये जा रहा था। 
मार्गमे एक तन्तुबाय भी मद्यपानकर जा रहा था। राजाकों देखकर वह कहता है कि क्‍यों 
रे हाथी बेचेगा ? क्‍या मूल्य लेगा ? राजा इस बाक्यको श्रवणकर एकदस क्रोधित हो, डसे 
दण्ड देनेकी आज्ञा देना ही चाहता था कि मन्त्रीने कह्द--महाराज ' दो घण्टेके अनन्तर ही 
इसे दण्ड देनेकी आज्ञा दीजिये, अभी यहू वराक अपनेमे नहीं है । राजाने मन्त्रीके वाक््यको 
श्रवणकर 'तथास्तु' कहदा। अनन्तर वह राजा वनविहारसे निवृत्त होकर जब राजसभामे 
सिंद्दासनारूढ हुआ तब मन्त्रीकी आज्ञासे वह मद्यपायी तन्तुवाय बुछाया गया। महद्दाराजने 
जससे प्रहन किया--हाथी खरीदोंगे ? बह बेचारा महाराजके वाक्य श्रवणकर कम्पित हो 
गया और कर मुकुलितकर नम्रीभूतमम्तक हो विनयके साथ उत्तर देता हे--भो प्रभो ! हाथी 
खरीदनेवाला ता अभी नहीं है, बहू भाव ता तभी तक था जब तक मद्यका नशा था। इसी 
तरद्द जब तक यह आत्मा मोहमदिराके नशामे उन्मत्त रहता हे तबतक ही परपदार्थोंका 
कर्ता बनता हे । उस नशामे संसारभरके पदार्थॉका को आप तो बनता है सो ठीक ही दे 
परन्तु निर्विकार आनन्दम्बरूप विज्ञानणन विकल्पजालबिमुक्त जा परमात्मा है उनमे भी 
इस अज्ञानदशामे जायमान कर्तापनका आरोप करता है। अज्ञानावस्थामे जो-जो विकार न 
हों, सो थोड़े हैं! इसीसे कल्याणमन्दिरमें कहा है-- 


स्वामेव बीततमसं परवादिनो5पि नुन विभो हरिहरादिधिया प्रपन्ना । 
कि काचकासलिमसिरोश सिसोडपि शह्क नो ग्रझ्धते विविधवणविपप येण ॥ 


अर्थात्‌ दे विभो ! अश्लानान्धकारसे रहित आपको ही अन्यवादीजन हरि, हर आदिकी 
बुद्धिसे प्राप्त हुए है। आपको हरि, हर आदि समझकर आपकी उपासना करते हैं। सो ठीक ही 
है क्योंकि हे ईश | काच ओर कामछा रोगसे सहित छोगोके द्वारा सफेद शह्ढू भी क्या नाना- 
प्रकारके विपरीत वर्णोंसे युक्त नहीं प्रहण किया जाता ? अबश्य किया जाता हे ॥१९१॥ 


अब ह॒ृष्टान्तपृ्वंक आत्साका अकर्तापन सिद्ध करते है-- 


दवियं ज उप्पज्जह गुणेहिं त तेड्टि जाणसु अणण्णं । 
जह कडयादीहिं दु पज्जएहिं कणय अणण्णमिह ॥३०८॥ 
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जीवस्साजीवस्स दु जे परिणामा दु देसिया सुत्ते | 
त॑ जीवमजीव॑ वा तेहिमणण्णं वियाणाहि ॥३०९॥ 
ण कुदो चि वि उप्पण्णो जक्का कज्जं ण तेण सो आदा | 
उप्पादेदि ण किंचि वि कारणमवि तेण ण स|होहई ॥३१०॥ 
कम्मं पडुच्च कत्ता कत्तारं तह पड़ुच्च कम्माणि | 
उप्पञ्ञति य णियमा सिद्धी दु ण दीसए अण्णा ॥३११॥ 

( चतुष्कुम ) 


अर्थ--जो द्रव्य जिन गुणोंसे उत्पन्न होता है उसे उन गुणोंसे अभिन्न जानो । जेसे कि 
कटक आदि पर्यायोसे उत्पन्न होता हुआ सुवर्ण उन पर्यायोसे अभिन्न होता है. । आगममे 
जीव और अजीबद्रब्यके जो परिणाम--पर्याय कहे गये है उस जीब और अजीबद्गव्यको उन 
परिणामों--पर्यायोसे अभिन्न जानो, क्योकि आत्मा किसीसे उत्पन्न नहीं हुआ हे । इसलिये 
कार्य नहीं हे ओर किसीको उत्पन्न नहीं करता, इसलिये कारण भी नहीं हे । कर्मकी अपेक्षा 
कताी और कर्ताकी अपेक्षा कम उत्पन्न होते है, ऐसा नियम हे । इस नियमकों उल्लंघकर अन्य 
किसी प्रकार कर्ता और कमकी सिद्धि नहीं होती । 


विशेषार्थ--नि३चयसे जीब क्रमनियमित अपने परिणामोंसे उत्पन्न दोता हुआ जीव 
ही हे, अजीब नहीं । इसी प्रक्रार अजीब भी क्रमनियमित अपने परिणाभोंसे उत्पन्न होता हुआ 
अजीब ही दे, जीव नहीं, क्योंकि सब द्रव्योका अपने परिणामोके साथ तादात्म्य है | जिसप्रकार 
कि कक्ृण आदि पर्यायोंके साथ सुबरणंका तादात्म्य रहता है । इसतरह अपने परिणामोंसे' 
उत्पन्न होनेवाले जीवका अजीबके साथ कायकारणभाव सिद्ध नहीं द्ोता हे, क्‍योंकि सभी 
द्रव्योंका अन्य द्रव्यके साथ उत्पाद्य-उपादकभावक्रा अभाव है। उसके अभावमे अजीवके 
जीवका कमपन सिद्ध नही होता ओर उसके सिद्ध न होनेपर जीवके अजीवका कतौपन सिद्धू 
नहीं होता, क्‍योंकि कतो और कम अन्यकी अपेक्षा सिद्ध न होकर स्वद्वव्यकी अपेक्षा ही सिद्ध 
होते है । इससे जीब अकतोी ठदरता है । 


१ यहो सिद्धान्त श्रोकुन्दकुन्दस्वामीने प्रवलनसारके ज्ञानाधिकारमे कहा है-- 
परिणमदि जेण दब्व तकक्‍काल तम्मय त्ति पण्णत्त । 
तम्हा धम्मपरिणदों आदा धम्मों मुणेयव्वों ॥८॥ 
जो द्रव्य जिस कालमे जिस परिणाम कर परिणमता हैं वह उस कालमे उससे तन्मय हो जाता 
है, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा हैं। इसीसे जब आत्मा धर्मरूप परिणमता है तब उसे घर्म जानना चाहिये । 
जैसे लोहेका गोला जिस कालमे अग्निमे तपानेसे अग्तिरूप परिणम जाता है उस कालमे उसे अग्नि ही, 
कहते है, वैसे ही आत्मा जिस कारूमें सम्फूर्ण रागादिक विभावोसे विहीन धर्मरहूप परिणमता है उस 
कालमें श्रीजिनदेवने उंके धर्म कहा है । 
रे६ 
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ऐसा सिद्धान्त कुन्दकुन्ददेवने कर्दकर्माधिकारमें भी स्पष्ट रीतिसे कद्दा हे-- 


जो जम्हि गुणे दब्बे सो अण्णम्हि दु ण सकमदि दस्वे । 
सो भरण्णमसकंतो कह त॑ परिणामए दृब्ब ॥ 


अथौत्‌ जो द्रव्य जिस स्वकीय द्र॒व्यस्वभावमें अथवा स्वकीय गुणमें वतंता है बह द्रव्य, 
अन्य द्रव्य और अन्य गुणमें संक्रमण नहीं कर सकता । यहॉपर ऐसा तात्पय जानना चाहिये 
कि निमित्तकारणको पाकर परिणमनशील जो पदार्थ हे वह अन्यरूप नहीं होता हे। जेसे 
कुम्भका रके योग और उपयोगके द्वारा मिट्टीका घटरूप परिणमन हो जाता दे । एताववा कुम्म- 
कार घटरूप नहीं होता, क्योंकि घटपयोयका उपादानकारण मिट्टी हे । अतः मिट्टीके अनुरूप 
हो घट होगा। उसौतरह जीब और पुदूगलमे निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध होनेपर भी जीवके 
परिणाममें उपादानकारण जीव और अजीवके परिणमनमे उपादानकारण अजीब हे। 
अतः जीवका परिणमन जीवरूप ओर अजीवका परिणमन अजीवरूप हो होगा ॥३०८-३११॥ 

इसी सिद्धान्तकों श्री अम्नतचन्द्रस्वामी कलशा द्वारा कहते हैं-- 

शिखरिणीछन्द 
भ्रकर्ता जीवो5य स्थित इति विद्युद स्वससत 
स्फुरच्यिज्ज्यो तिभिइछुरितभुवनाभोग भवन । 
तथाप्थस्थासौ स्वाधदिह किल बन्ध प्रकृतिमिः 
स खल्वज्ञानस्य स्फुरति महिमा को5पि गहन ॥१९४॥ 

अर्थ--जो स्वभावसे शुद्ध दे तथा देदीप्यमान चेतन्यरूप ज्योतिके द्वारा जिसने 
संसारके विस्ताररूप भबनको व्याप्त कर लिया हे, ऐसा यह आत्मा परद्रव्योंका अकतो है, यह 
निश्चित हे | फिर भी इस ससारमे कमंप्रकृतियोके साथ इस जीबका जो बन्ध द्वोता है वह 
निएचयसे अज्ञानकी कोई अनिषचनीय गहन महिमा है | 

भावाथं--जीव स्वभावसे शुद्ध है ओर केवलज्ञानरूपी ज्योतिके द्वारा समस्त छोक- 
अलोकको प्रकाशित फरनेबाछा है, इसलिये बह कर्मोंका को नहीं हे । फिर भी अनादिसे 
कमप्रकृतियोंक साथ जो इसका बन्ध हो रहा हे वह अज्ञानकी ही बड़ी भारी महिमा है । 
निरुचयनयमे उत्पाद्योत्पादकभावकी मुख्यतासे कथन होता हे और बह उत्पाञ्रोत्पादकभाव 
एक द्रव्यमे ही बनता है, अन्य द्रव्यमे नहीं। इसलिये निःवयनयसे जीब कर्मोंका कर्ता नहीं 
है। परन्तु व्यवहारनयमें निमित्त-नैमित्तिकभआाबकी मुख्यतासे कथन होता है और वह निमित्त- 
नेमित्तिकभाव अन्य द्वव्योंमे बनता है । इसलिये व्यवह्यारनयसे जीव कर्मोंका कर्ता है। इस 
प्रकार नयविवक्षासे कथन जानना चाहिये १९४ 

अब्र इस अज्ञानकी सहिमाको प्रकट करते हैं-- 


अनुष्टुपछन्द 
चेया उ पयडियट्ट उप्पज्जह विणस्सइ । 
पयडी वि चेययट्ट उप्पज्जद विणस्सइ ॥३१२॥ 
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एवं बंधों उ दुण्हं पि अण्णोण्णप्पच्चया हवे । 
अप्यणों पयडीए य संसारों तेण जायए ॥३१३॥ 
( युग्मस्‌ ) 


अर्थ--चेतनागुणविशिष्ट आत्मा, ज्ञानाधरणादि कमंप्रकृतियोंके निमित्तसे उत्पन्न होता 
है और बिनाशको प्राप्त होता हे तथा प्रकृति भी उसो रूपसे--आत्मपरिणामभूत रागादिकके 
निमित्तसे उत्पन्न होती और विनशतों हे। इसप्रकार आत्मा ओर कर्म दोनोंका परस्परके 
निमित्तसे बन्ध होता है तथा उस बन्धसे संसार होता है । 
पघिशेषा्थ--यह आत्मा, अनादि संसारसे प्रतिनियत जो पर और आत्माके स्वरक्षण 
है उनका ज्ञान न होनेसे ढोनोंमें एकत्वका निश्चय करनेके कारण कर्ता होता हुआ प्रकृतिके 
निमित्तसे उत्पाद और विनाशको प्राप्त होता हे ओर प्रकृति भी आत्माके निमित्तसे उत्पत्ति 
और विनागझको प्राप्त होती है । इसतरह आत्मा और प्रकृतिमे परमाथंसे कर्तं-कर्मभावका अभाव 
होनेपर भी परस्परके निमित्त-नैमित्तिकभावसे दोनोंका बन्ध देखा गया है, उस बन्धसे 
ससार होता दे ओर इसीसे उन दोनोंमें कठे-कर्मका व्यवद्दार होता हे । 
यह बात आचार्य पहले भी कर्ठंकर्माधिकारमे दिखा चुके हैं-- 
जीवपरिणामहेदु कम्मत्त पुर्गछा परिणमंति । 
पुग्गछकम्मणिमित्त तद्देद जीबो थि परिणमह्‌ ॥८०॥ 
ण वि कुब्बह कम्मगुणे जीवो कम्म तहेव जीवगुणे । 
भ्ष्णोण्णणिमित्तेण दु परिणास जाण दोहन पि ॥८१॥ 
एएण कारणेण दु कत्ता भादा सएण भावेण । 
पुग्गक्ककम्भकयाण ण यु कत्ता सच्यभावाण ॥<१२॥ 
अर्थात्‌ पुदूगछ जीबके रागादिक परिणामोंका निमित्त पाकर कमरूप परिणमन करते 
हैं और जीव भी पुद्गलकमंका निमित्त पाकर रागादिभावरूप परिणम जाते हैं, ऐसा परि- 
गमन होनेपर भी जीवद्रब्य कर्मोंमें कोई गुण नहीं करता है और पुदूगछकर्म जीवमे कोई 
गुण नहीं करता है, किन्तु दोनोंका परस्परके निमित्तसे परिणाम देखा जाता हे । इस कारणसे 
जीब अपने भावोंका कर्ता है, पुदूगलकमंकृत जो सम्पूर्ण भाव हैं. उनका कतो नहीं हे । 
॥३१२-३११॥ 


आगे कहते हैं कि जबतक आत्मा प्रकृतिके निमिससे उपजना ओर विनाद्य होना नहों 
छोड़ता है तबतक अज्ञानी, सिथ्याइष्टि और असंयमो है-- 
अनुष्ठु पूछन्द 
जा एस पयडोीयडं चेया णेव विम्ुंंचए । 
अयाणओ हवे ताव मिच्छाइट्टी असंजओ ॥३१४॥ 
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जया विश्यंचए चेया कम्मप्फलमणतयं | 
तथा बिछत्ो इबह जाणओ पासओ मुणी ॥३१५॥ 
( युग्मम्‌ ) 


अर्थ--यह' आत्मा जबतक भप्रकृतिके निमित्तसे जायमान डपजना ओर विनाशको नहीं 
त्वागता है तबलक अज्ञानी होता हुआ मिथ्यादृष्टि और असंयमी हे तथा जब अनन्त कर्म- 
फ़लको छोड़ देता हे तब कमबन्धसे रद्दित होता हुआ ज्ञाता, द्रष्टा ओर संयमी होता है । 

विज्ञेषा्ं--जब तक यह आत्मा अपने-अपने प्रतिनियत लक्षणोका ज्ञान न होनेसे 
आत्माके बन्धका निमित्त जो श्रकृतिस्वभाव है उसे नहीं त्यागता हे तबतक आत्मा और 
परमें एकपनका ज्ञान होनेसे अज्ञानी है, आत्मा और परमें एकपनके द्शनसे मिथ्यादष्टि हे तथा 
आत्मा और परमें एकपनकी परिणतिसे असयत हे और तभी तक पर तथा आत्मामे एकपनका 
सलिशइ्चय करनेसे कत्तो होता है। परन्तु जिसकालमे यही आत्मा अपने-अपने प्रतिनियत 
रक्षणोंका ज्ञान होनेसे आत्माके बन्धका निमित्त जो प्रकृतिम्वभाव हे उसे छोड देता है उस 
काछमे आत्मा और परपदाथके भेदज्ञानसे ज्ञायक होता हू, आत्मा और परको भिन्न-भिन्न 
देखनेसे दशक होता है, आत्मा और परकी भिन्न-भिन्न परिणति होनेसे सयत होता है और 
उसी समय पर और आत्मामें एकपनका अध्यवसाय न करनेसे अकतो होता हे ॥३१४-३१०।॥ 


अब कठ्‌त्वको तरह भोक्‍्तृत्व भी आत्माका स्वभाव नहीं हे, यह कलशामे दिखाते है-- 
अनुष्डुप्‌ 


भोक्‍्तृत्व न स्वभावो5स्य सख्त कतृत्ववच्चित । 
श्ज्ञानादेव मोक्ताउथय तदमावादवेदक ॥१९७॥ 


अथ--जेसे कतोपन आत्माका स्वभाव नहीं हे बसे भोक्तापन भी आत्माका स्वभात्र 
नहीं हे। अज्ञानसे ही आत्मा भोक्ता होता है ओर अज्ञानके अभावमे यह अभोक्ता ही है । 


भावायं--जिस मयसे आत्मा कर्मॉंफा अकतो है उस नयसे आत्मा कर्मोंका अभोक्ता 
भी है और जिस नयसे कर्मोका कर्ता है उस नयसे भोक्ता भी है ॥१९०॥ 


आगे यही भाव गाथामे कहते हैं-- 
अण्णाणी कम्मफल पयडिसहावद्ठिओ दु वेदेह । 
णाणी पूण कम्मफल जाणहइ उदिय ण घेदेह ॥३१६॥ 
अर्थ--अज्ञानो जीब प्रकृतिके स्वभावमें स्थित होता हुआ कर्मफलको वेदवा है-- 
है । परन्तु ज्ञानी जीव उद्यागत कर्मफलको जानवा वो है पर भोगता नहीं है । 208 
विशेषा्थ--अज्ञानी जीव, सुद्भात्मक्लानका क्रभाव होनेके कारण निज और परके एकत्ब॒ 
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ज्ञानसे, निज और परके एकत्व दशनसे तथा निज और परमें एकत्वकी परिणति होनेसे 
प्रकृतिस्वभावमें--कमस्वभावमे स्थित हे । अतः प्रकृतिस्वभावका अहम्भावसे अनुभव करता 
हुआ वह कमफलका भोक्ता होता है । लक ज्ञानी जीव शगुद्धात्मज्ञानके सद्भावके कारण निज 
ओर परमें भेदज्ञानसे, निज और परमें झंनसे तथा निज ओर परमें भिन्न परिणति 
होनेसे प्रकृतिस्वभावसे दूर हृट चुका हे | इसलिये यद्द एक शुद्धात्मस्वभावषका ही अहम्भावसे 
अनुभव करता हुआ उदयागत कमफलको ज्ञेयमात्रपनसे जानता ही हे, किन्तु अहम्भावसे 
उसका अनुभव करना अञ्क्य होनेसे उसे भोगता नहीं हैं । 

भावाथं--अज्ञानी जीव शुद्धात्मस्वभावका ज्ञान न हानेसे उदयागत कर्मफछको आत्मा- 
का स्वभाव जानकर भोगता है और ज्ञानी जीव गद्धात्मस्वभावका ज्ञाता होनेसे उद्यागत 
कर्मफलको जानता मात्र है, भोगता नहीं है । अज्ञानी जीवके अन्तरद्जमें मिथ्यादशनके सद्भावसे 
यथार्थन्नानका अभाव है, इसीसे उसके स्वपरका भेदज्ञान नहीं ह ओर भेदज्लानके अभावसे 
निरन्तर परपदार्थोको अपने मानकर उनके परिणमनकों अपने अनुकूल बनानेकी बह चेष्टा 
करता दे जो कि सबंधा असभव है | इसीसे जो कमंफल उदयमे आता है उसका भोक्ता बनता 
है। किन्तु ज्ञानी जीवके मिथ्यात्भावके अभावसे सम्यग्ल्लानका उदय हे | अतः वह भिन्न- 
भिन्न पदार्थोकों जानता हे ओर उनके परिणमनसे अपने परिणमनको भी भिन्न जानता है । 
अतः उदयमे आये कमफलको जानता हे अर्थात्‌ उनके द्वारा ज्ञो सुख-दुःख होता हे उसको 
जानता तो है पर वेदता नहीं हे ॥२१६॥ 


आगे यही भाव कलशझ्ञामें कहते हैं-- 
शार्दलविक्रोडितछन्द 
अछ्ञानी प्रकृतिस्वभावनिरतो निस्य भवेद्गे दको 
ज्ञानी तु प्रकृतिस्थभावविरतो नो जातुचिद्वेंदुकः । 
इत्येव नियम निरूप्य निधुणेरज्ञानिता स्यज्यत्तां 
शुरद्धेकास्ममय महस्यचलितेरासेब्यता ज्ञानिता ॥१० ६॥ 


अर्थ--अज्ञानी जीव प्रकृतिस्वभावमे रत होनेसे नित्य ही भोक्ता हे ओर ज्लानी जीव 
प्रकृतिस्वभावसे बविरत होनेसे कदाचित्‌ भी भोक्ता नहीं होता है। इस प्रकारके नियमको 
जानकर ज्ञानी पुरुष अज्ञानीपनको छोड़े' ओर शुद्ध एक आत्मस्वरूप तेजमे स्थिर होकर 
ज्ञानीपनका सेवन करे । 

भावा्--कमं विपाकसे जायमान विकारकों अज्ञानी जीव आत्माका स्वभाव जानता 
है, अतः बह उसका भोक्ता बनकर हष॑विषादका अनुभव करता है। परन्तु ब्लानी जोब एक 
ज्ञानदश् नरूप चिन्मात्र ज्योतिको ही आत्माका स्वभाव समझता हे, इसलिये उसमे लीन रहता 
है, और कमंविपाकसे जायमान रागादि विकारीभावोंको पर मानता है, इसलिये उनमें लटीन 
नहीं रहता | ज्ञानका विषय होनेसे वह उन्हें जानता तो है, परन्तु उनका भोक्ता नहीं 


होता हे ॥९९७॥ 
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आगे अशानो भोक्ता हो है, ऐसा नियम करते हैं-- 
ण मुयह्ट पयडिमभव्यों सुट्ढु वि अज्ञाशइऊण सत्थाणि। 
गुडदुद्धं पि पिबंता ण पण्णया णिव्विसा हुति ॥३१७॥ 


अर्थ--अभव्य जीब सम्यकश्रकारसे शास्त्रोंका अध्ययन करके भी कमंको विपाकावस्था- 
से जायमान विभावभाबोंकों अपना माननेरूप स्वभावको नहीं छोड़ता, सो ठीक ही दे क्‍योंकि 
साँप गुड़ और दुग्धका पान करते हुए भो निर्विष नहीं होते । 

विद्येषार्थं--जिसप्रकार विषधर सर्प स्वकीय विषपनको न तो अपने आप छोड़ता हे 
और न विषसोचनमें समर्थ श़करा सहद्दित दुग्धपानसे ही छोड़ता है | इसीप्रकार अभव्य जीव 
प्रकृतिनिमित्तते जायमान रागादिक विकारभावोंको न तो स्वयमेब छोड़ता हे और न 
रागादिकके अपहरणमें समर्थ द्रव्यश्र॒तज्ञानसे भी उन्हें छोड़ता हे, क्‍योंकि भावश्रुतज्ञानरूप 
शुद्धात्मशानके अभावसे वह अज्ञानो ही हे। अतः नियम किया जाता हे कि अक्ृतिम्वभावमें 
स्थित दोनेसे अज्ञानी भोक्ता ही हे ॥३१७॥ 


आगे ज्ञानी अभोक्ता ही है, ऐसा नियम करते हैं-- 
णिव्वेय समावण्णो णाणी कम्मप्फल वियाणेह । 
महुरं कडुय बहुविहमवेयओ तेण सो होई ॥३१८॥ 


अरथ॑--धेराग्यभावको प्राप्त जो ज्लानी आत्मा दे बद् बहुत प्रकारके मधुर और कटुक 
भेदरूप कमेंफलकों जानता है, इसलिये अभोक्ता हे । 

विशेषा्थं--ज्ञानी जीव अभेद्रूप भावश्रुतज्ञान नामक शुद्धात्मज्ञानका सद्भाव होनेसे 
परपदाथंसे अत्यन्त विरफ्त है, इसलिये वह प्रकृतिस्वभावको स्वयमेब त्याग देता है, ज्ञाता 
होनेके कारण उदयमें आये हुए अमधुर और मधुर--अनिष्ट और इृष्ट कर्मफलको फेबल जानता 
ही है, क्योंकि इसप्रकारका ज्ञान दोनेपर परद्रव्यका अहंभावसे अनुभव नहीं किया जा 
सकता, इसलिये भोक्ता नहीं हे। अतएब प्रकृतिस्वभावसे विरक्त होनेके कारण ज्ञानी 
अभोक्ता ही हे ॥३१८॥ 


अब यही भाव कलूशामें दिखाते हैं-- 
वसन्ततिशकाछन्द 
ज्ञामी करोति न न वेदयते च कम 
जानासि केवछमयथ किछ तस्स्वमावम्‌ | 
जानन्पर करणवेदनयोरलावाच- 
छुदस्वमावनियत सह्डि मुक्त एव ॥१९७॥ 


अथ--ज्ञानी न तो कमेका करता दे और न भोक्ता है, फेबढ उनके स्वभावकों निःचयसे 
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जानता दी है। परपदा्थको जाननेवाले ज्ञानी जीवके परपदाथके प्रति कतृत्व और भोकतृत्व- 
का अभाब होनेसे वह अपने शुद्धस्वभावमें नियत हे, अतः मुक्त ही हे । 
भावाय--निश्चयनयसे ज्ञानी जीव अपने स्वभावका ही कर्ता और भोक्ता होता हे । 
अतः वह कर्मरूप परद्रव्यका न तो कती है और न भोक्ता है, केवल ज्ञाता ही है, इसलिये 
वह अपने शद्धस्‍्वभावमें लोन रहता हे। शुद्धस्वभावमे छीन रहनेसे बह मुक्त ही कहा 
जाता है ॥१०७॥ 
आगे इसी अर्थको फिर भो कहते हैं -- 
ण वि कुव्वह ण वि वेयह णाणी कम्माईं बहुपयाराह | 
जाणह पुण कम्मफल बंघं पृण्ण च पावं च ॥३१९॥ 
अर्थ--झ्ञानी जीव बहुत प्रकारके कर्मोंको न करता है, न भोगता है, किन्तु कमंफलको 
जानता है, बन्धको जानता हे, पुण्य और पापकों जानता हे । 
विशेषार्थ--निह चयसे ज्ञानी जीब कमंचेतना ओर कर्मफलचेतनासे रहित होनेके कारण 
स्वय न कर्ता है और न भोक्ता है। अतएब बह न तो कमंको करता है और न भोगता है । 
किन्तु ज्ञानचेतनासे तन्‍्मय होनेके कारण केबल ज्लाता ही है | अतएव कर्मबन्ध और शुभ-अशुभ 
कम फलको केवल जानता ही दे ॥३१९॥ 
भागे इसी बातको हृष्टान्तद्वारा पुष्ट करते हैं-- 
दिद्ठी जहेव णाणं अकारयं तद्द अवेदय चेव । 
जाणइ य बधमोक्ख कम्पुदय णिज्जर चेव ॥३२०॥ 
अर्थ--जेसे नेन्न देखने योग्य पदार्थोंको देखता है, न तो उनका करनेबाला है और न 
भोगनेवाला हे, बसे ही ज्ञान बन्धको, मोक्षको, कमंके उदयको और निर्जराको जानता है, न 
तो उनका करनेवाला है ओर न भोगनेवाला दे | 
विदयोषा्य--जिसप्रकार इस संसारमें नेत्र देखने योग्य पदार्थसे अत्यन्त सिन्न हानेके 
कारण उसके करने और भोगनेमें असम है । अतः बह देखने योग्य पदा्थंको न करता है 
ओर न भोगता है किन्तु देखता ही द्वे। यदि ऐसा न माना जावे तो जिसश्रकार धॉकनेबाला 
अग्निका कर्ता है और लछोहपिण्ड जिसप्रकार स्वयं ही उच्णताका अनुभव करनेवाछा हे उसी- 
प्रकार नेत्र भी अग्निके देखनेसे उसका कतो हो जावेगा और स्वय ही उष्णताका अनुभव 
करने लगेगा, परन्तु ऐसा होता नहीं है। देखने मात्रका स्वभाव होनेसे वह समस्त पदार्थोंको 
केबल देखता द्वी हे । उसीप्रकार शल्लान भी स्वयं द्रष्टा होनेके कारण कर्मोंसे अत्यन्त भिन्न है। 
अतः बह परमार्थसे कर्मोंके करने और भोगनेमें असमर्थ होनेसे न कर्मोंको करता है और न 
भोगता दै। किन्तु केवछ, झ्लानमात्र स्वभाव दोनेसे कमंबन्धको, मोक्षको, कर्मोद्यको और 
निज राको केवलठ जानता ही है ॥३२०॥ 
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आगे आत्मा कर्मोंका कतो है ऐसा मानना मोक्षमें बाधक हे, यह भाव कलछशामें 
दिखाते हैं-- 


अनुष्दुप्छन्द 
ये तु कर्तारमात्मान पह्यन्ति तमसा तता । 
सामान्यजनवक्तेषा न मोक्षो5पि मुमुक्षतास्‌ ॥१९4॥ 


अर्थ--अज्ञानान्धकारसे आच्छादित हुए जो पुरुष आत्माको परका कर्ता देखते हैं । 
सामान्य मनुष्योंकों तरह मोक्षकी इच्छा रखते हुए भी उन पुरुषोको मोक्ष नहीं होता हे । 
आगे इसो अर्थकों गायाओमे प्रकट करते है-- 
लोयर्स कुंणइ विह्नू सुर-णारय-ति रिय-माणुसे सत्ते । 
समणाण पि य अप्पा कुब्बइ छव्यिहे काये ॥३२१॥ 
लोगसमणाणमेय सिद्धत जह ण दीसइ विसेसो । 
लोयस्स कुणइ विज्ञू समणाण वि अप्पओ कुणइ ॥३२२॥ 
एवं ण का वि मोक्‍्खो दौसइ लछोय-समणाण दोण्ह पि । 
णिच्च कुव्बंताण सदेवमणुयासुरे छोए ॥३२३॥ 
( ब्रिकलम्‌ ) 
अर्थ--छोकिक मनुष्योंक्री ऐसी श्रद्धा हे कि देव, नारकी, तियज्ल ओर मनुष्य इन 
प्राणियोंको विष्णु करता है और इसीतरह यदि मुनिय्रोंकी श्रद्धा हो कि घटकायके जीवोको 
करनेवाला आत्मा है तो छोकिक मनुष्य और मुनियोका एक ही सिद्धान्त हुआ, कोई विशेषता 
नहीं दिखाई देती, क्‍योंकि छोकिक मनुष्योके सतमे विष्णु करता हे और मुनियोंके मतमें 
आत्मा करता है। इसप्रकार छोकिक मनुष्य और मुनि इन दोनोका कोई भी मोक्ष दिखाई 
नहीं देता, क्योकि दोनो ही देव, मनुष्य ओर असुरोसे सहित छोकोंको नित्य ही करते हुए 
प्रवतते है । 
विशेषार्थ--जो आत्माको का ही मानते है वे छोकोत्तर ( मुनि ) होकर भी छोकिक- 
पनका उल्लब्नन नहीं करते हैं अर्थात्‌ लौकिक ही हैं, क्योकि लौकिकजनोका परमात्मा किष्णु, 
देब-नारकी आदि कार्योंको करता है और लोकोत्तरजनोका स्वास्मा देव-नारकी आदि कार्योंको 
करता दे । इसतरह यह खोटा सिद्धान्त दोनोका एक समान है। इसलिये आत्माको नित्य- 
करता माननेसे छोकिकजनोंके समान उन लछोकात्तरपुरुषोंको भी मोक्ष नहीं हो सकता 
है ॥३२१-१२३॥ 


हर आ आत्मा और परद्रव्यमें कुछ भी सम्बन्ध नहीं हे, यह दिखानेके लिये कछझ्ा 
कहते हैं--- 
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अनुष्टुपूछन्व 
नास्ति सर्वोद्पि सम्बन्ध' परह्रम्यात्मतत्वयों । 
कर्यृकमस्वसम्बन्धा भावे तत्कतृता कुत ॥॥१९९॥। 


अर्थं--परद्रव्य ओर आस्मामें परस्पर सम्पूर्ण सम्बन्ध नहीं है, अतः कठे-कमेत्व सम्बन्ध 
का भी अभाव हैं और उसके अभावमे आत्मा परद्रव्यका को केसे दो सकता है ? ॥१०९॥ 
आगे परद्रव्य मेरा नहीं है, यद्ध अर्थ वुष्टान्त द्वारा सिद्ध करते हैं-- 
ववहारभासिएण उ परदव्व मम भणति अविदियत्था । 
जाणति णिच्छयेण उण य मह परमाणुमिच्चमवि किंचि ॥३२४॥ 
जह को वि णरो जप अक्ष गामविसयणयररद्ठ । 
ण य होंति तस्स ताणि उ भणई य मोहेण सो अप्पा ॥३२५७॥ 
एवसेव मिच्छदिद्दी णाणी णिस्संसय हवइ एसो । 
जो परदव्ब मम हृदि जाणतो अप्यय कुणह ॥३२६॥ 
तक्षा ण में त्ति णिच्चा दोह वि एयाण कत्तविवसायं । 
परदव्वे जाणतो जाणिज्जो दिड्डविरहियाण ॥३२७॥ 
( चतुष्कम्‌ ) 
अर्थ---जिन छोगोने पदाथके स्वरूपको नहीं जाना है वे व्यवहारको भाषासे ऐसा कथन 
करते है कि 'परद्रव्य मेग है! | परन्तु जो निश्चयसे पदा्थके स्वरूपको जानते है वे कहते हैं कि 
परमाणुमान्र भी 'परद्वव्य मेरा नहों हे” | जिसश्रकार लोकमें कोई मनुष्य ऐसा कहता दे कि 
हमारा ग्राम है, देश हे, नगर हे, तथा राष्ट्र हे । पर वे आमादिक उसके नहीं है, वह मोहसे 
उन्हें अपना मानता हे । इसीप्रकार ज्ञानी जोब भी परद्रव्यको जानता हुआ “यह मेरा हे! 
इस तरह उसे अपना मानने छगे तो बह मिथ्यादृष्टि द्वी है, इसमे शक्लाके लिये स्थान नहीं हे । 


इसलिये ज्ञानी जीव 'परद्रव्य मेरा नहीं है” ऐसा जानकर छोकिकजन और मुनि इन दोनोंका 
परद्रव्यके विषयमे जो कठुत्वका व्यवसाय है उसे मिथ्यादृष्टियोंका हो व्यवसाय जानता है । 


विशेषार्थ--अज्ञानी जीव ही केवल व्यवद्ाारमे बिमूढह होकर “परद्रव्य मेरा है! ऐसा 
देखते हैं। परन्तु निश्वचयनयके द्वारा प्रतिबोधको प्राप्त हुए ज्ञानी जीव परद्र॒व्यके कणिकामात्रको 
भी “यह मेरा दे! ऐसा नहीं देखते हैं| इसलिये जिसप्रकार इस लछोकमे व्यवद्दार द्वारा विमुग्ध 
परकीय प्रामवासी कोई मनुष्य दूसरेके ग्रामको यह हमारा ग्राम है” ऐसा देखता हुआ 





१ अहमिकको खलु सुद्धो दसणणाणमइयो सदारूपी । 
ण वि अत्थि मज्ञ किचि वि अण्ण परमाणुमित्त वि ॥ 
३७ 


२६.० सैमयर्सार [ ९-३२७ 


मिथ्यादृष्टि दे उसीप्रकार यदि ज्ञानी जीब भी किसी तरह व्यवहारमें मुग्ध होकर “यह 
परद्रव्य हमारा है! ऐसा यदि देखने छगे तो उससमय वह भी निःसन्देह परद्रव्यको अपना 
करता हुआ मिध्यादृष्टि ही होगा। इसलिये तत्त्वको जाननेत्राले पुरुषको, 'सम्पूर्ण परद्रव्य 
मेरा नहीं है” ऐसा जानकर छोकिकजन और मुनि दढानोंका जो यह परद्रव्यमे कठृत्वका 
व्यवसाय है वह उनके सम्यग्दशनसे रहित होनेके कारण ही हो रहा है ऐसा निश्चित जानना 
चाहिये ॥३२४-३२७। 


अब इसी भावकों कलछझशा द्वारा प्रकट करते हैं-- 


चसनन्‍्ततिलकाछन्द 
एकस्य वस्तुन इहान्यतरेण साद 
सम्बन्ध एव सकलो5पि यतो निषिछ ! 
तत्कतृकमंघटनास्ति न वस्तुभेदे 
पश्यन्त्वकत्‌ मुनयइच जनाइच तर््वम्‌ ॥२००॥ 


अर्थ--क्याकि इस ससारम एक बस्तुका अन्य वस्तुक साथ सभी सम्बन्ध निषिद्ध 

/००प के किक शः हैः 
किया गया है, इसलिये बस्तुभेदके रहते हुए अर्थात्‌ दो प्रथक्‌ द्वव्योमे कठे-फमव्यबहारफी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती | अतण्व हे मुनिया | ओर हे छोकिकजना ' तुम तक्व अकतृरूप देखो । 


भावाथं--संसार के सब पदार्थ अपने-अपने द्रव्य, क्षेत्र, काठ, भावकों लिये हुए स्व॒तन्त्र 
अस्तित्व रखते हैं| कोई अपने चतुष्टयको परके चतुष्टयक साथ परिवर्तित करनेके लिय समथ 
नहीं हैं, इसलिये किसी अन्य पढाथेका किसी अन्य पदाथके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । 
इस तरह दो प्रथक्‌ सिद्ध पदार्थमि जब सभी प्रकारके सम्बन्धका निषेध हो गया तब उनमे 
कर्तू-कम सम्बन्ध केसे बन सकता है ? निउ्चयसे कतृ-कमसम्बन्ध सदा एक हां वस्तुमे 
बनता है क्‍योंकि जो परिणमन करता हे वह कर्ता कहछाता ह और जो उसका परिणाम है 
बह कम कहलाता है । इस स्थितिमे आत्मा परपदार्थोंका कर्ता नहीं हो सकता और परपदा्थ 
आपस्माका कर्म नहीं हो सकता । इसीलिये आचाय॑ महानुभावने मुनियो तथा छौकिकजनॉ-- 
दोनोंको सम्बाधित करते हुए कहा हे कि तुम आत्मतत्त्वको परद्रव्यका अकर्ता ही 
समझो ॥२००॥ 


अब भावकमंका कर्ता चेतन हो है, यह दिखानेके लिये कलशा कद्दते हैं-- 


वसन्ततिलकाछन्द 
ये तु स्वभावनियम कलयन्ति नेस- 
सज्ञानमग्नमहसों बत ते वराका । 
कुर्व॑न्ति कम तत एवं हि भावकस- 
कर्ता स्वयं सबति चेतन एवं नाम्य. ॥२०१॥ 
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अर्थ--आचारय खेढपूवक कहते हैं कि जो पुरुष वस्तुस्वभावके इस नियमको अज्भीकार 
नहीं करते हैं तथा जिनका आत्मतेज अज्ञानमें डूब गया है वे दीन हुए कम करते हैं | इसलिये 
भावकम का कर्ता चेतन ही हे, अन्य नहीं है । 
भावार्थ --निह चयनय दो विभिन्न द्रव्योमें कठे-कर्मभावका निषेध करता हे, इसकिये 
आत्मा द्र॒व्यकमंका कतों नहीं है, इतना तो निश्चित हो चुका। अब रागादिक भावकमंके 
कर्ताका विचार है, सो यह रागादिक भावकर्म उपादानोपादेयसम्बन्धकी अपेक्षा आत्माकी 
ही परिणति हे क्‍योंकि आत्मा ही रागादिकरूप परिणमन करता है| अतः जब ये आत्माके ही 
परिणसन हैं तब आत्मा ही इनका कती द्वो सकता है, अन्य द्रव्य नहीं। परन्तु ये रागादिक 
आत्माके स्वभाव नहीं हैं, परद्रव्यके सम्बन्धसे होनेबाले अशुद्धभाव है | अज्ञानदशामें ही 
आत्मा इनका कर्ता होता है, ज्ञानी दशामें नहीं ॥२०१॥ 
आगे इसी कथनको युक्ति द्वारा पुष्ट करते हैं-- 
मिच्छत्त जह पयडी मिच्छाइट्टी करेइ अप्पाण | 
तक्षा अचेदणा दे पयडी णणु कारगो पत्तो ॥३२८॥ 
अहवा एसो जीवो पुग्गलदव्वस्स कुणई मिच्छत्त | 
तक्ा पुग्गलदव्व मिच्छाइड्टी ण पुण जीवों ॥३२९॥ 
अह जीवो पयडी तह पृुग्गलद॒व्व कुणति मिच्छत्त | 
तक्षा दोहिं कद त दोण्णि वि भ्रुजति तस्स फल ॥३३०॥ 
अह ण पयडी ण जीवो पुग्गलदव्व करेदि मिच्छत्तं | 
तह्ा पुग्गलद॒व्बं मिच्छत्त तं तु ण हु मिच्छा ॥३३१॥ 
( चतुष्कस्‌ ) 
अर्थ--यदि मिथ्यात्व नामक प्रकृति आत्माको सिथ्यादृष्टि करती है अ्थात्‌ मिथ्यात्वरूप 
भावकमेको करती हे तो हे 'सांख्यमती ' तुम्हारे सिद्धान्तमें अचेतन भ्रकृति कारकपनको 
प्राप्त हो जावेगी अथबा यह जीब पुद्गलद्गव्यके मिथ्यात्वकों करता है ऐसा मानोगे तो 
पुदुगलद्वव्य मिथ्यादृष्टि हुआ, जीब तो मिथ्यादृष्टि नहीं हुआ अथवा जीव और प्रकृति दोनों 
ही मिलकर पुदुगलरूद्रव्यके मिथ्यात्वको करते हैं तो दोनोंके द्वारा जो काय किया गया हे, 


उसके फलछफो दोनो ही भोगेगे, परन्तु ऐसा बन नहीं सकता क्योंकि भोकतपन चेतनका धर्म 
होनेसे जीवमें हो हो सकता है, जड प्रकृतिमें नहीं । कदाचित्‌ यह मानो कि प्रकृति और जीव 


१ साल्यमतमें आत्माकों तो अकर्ता ही माता है और प्रकृतिको ही कर्ता माना है। उसी अभिप्रायको लेकर 
आचार्यका कहना है कि यदि आत्माको सर्वथा शुद्ध माना जावे और मिथ्यात्वादि भावोका कर्ता प्रकृति 
को ही माना जाबे तो ऐसा माननेवाला साख्यमतका ही अनुयायी होगा। 


ररर समयसार [९-३३१ 


दोनों ही पुदुगरद्रव्यको मिथ्यादृष्टि नहीं करते है तो पुद्गलद्रव्य मिथ्यादृष्टि है, ऐसा कहना 
क्या सिथ्या नहीं हे ? 


विशेषार्थं--जीव ही मिथ्यात्व आदि भावकर्मंका कर्ता है क्योंकि यदि उसे अचेतन 
प्रकृतिका काय माना जावेगा तो उसमे अचेतनपनका प्रसक्ञष आ जावेगा। जीब अपने ही 
मिथ्यात्वादि भावकरसका कतो है अथोत्‌ जीवमे जो मिथ्यात्वादि भावकर्मरूप परिणति होतो 
है उसीका कर्ता जीव है। पुदूगलद्रव्यके मिथ्यात्वादि भावकर्म जीबके द्वारा किये जाते है, 
यदि ऐसा माना जावे, तो पुद्गलरूद्रव्यमें चेतनपनका प्रसक्ष आ जावेगा। जीव ओर प्रकृति 
दोनों ही मिथ्यात्वादिभावकमके कर्ता है, यदि ऐसा माना जावे, तो जीवके समान अचेतन 
प्रकृतिके भी उसका फल भोगनेका प्रसज्ञ आ जावेगा । यदि यह कहा जावे कि जीव और 
प्रकृति दोनों ही मिथ्यात्वादि भावकर्मके कती नहीं हे तो यह कहना भी ठीक नही है क्योकि 
इस पक्षमे पुद्गलद्रव्यसे मिथ्यात्वादि भावका प्रसद्भ स्वभावसे ही मानना पड़ेगा । इससे 
यह सिद्ध हुआ कि रागादिक भावकर्म जीवके ही हैं, जीव ही इनका कर्ता हैं और ये जीवके 
ही कम हैं। 


भावकर्म रागादिक है, यह अज्ञानावस्थामे मिथ्यात्वके सद्भावसे जीवके ह्वोते है, जीव 
हो इनका कतो हे, यही भाव संसारके कारण हैं | जीबाजीवाधिकारमे जो यह कहा हे कि 
ये वर्णादिक व रागादिकभाव जीवके नहीं है, सो उसका यह तात्पय हे--उस अधिकारमे 
जीवको परद्रव्यसे सबंथा प्ृथक्‌ जनानेका उपदेश है, अतः वहाँ पर उन्हों भावोका ग्रहण है 
जो जीवकी सब अवस्थाओंमे पाये जाब। अतः ज्ञानदर्शन ही ऐसे है जा जीवत्वके साथ 
व्यापक होकर रहते हैं, रागादिकभाव इस तरहके नहीं हैं, वे कारणजन्य हानेसे औपाधिक 
भाव है, अतः जीवकी सब अवस्थाओमे उनकी व्याप्ति नहीं है। वस्तुके ऊपर विचार किया 
जावे तो जो-जो अवस्थाय वस्तुकी होती हैं. उन-उन अवस्थाओका उसके साथ अभेद सम्बन्ध 
रहता है । जा वस्तु जिस कालमे जिस रूप परिणमती है उस काछमे वह तन्मय हो जाती 
है। तब जिस समय आत्मा रागादिरिप परिणमता है उस समय आत्माका रामरादिकके 
साथ अभेद्‌ दे और वज्जन्य जो आकुछता होती दे उसका भाक्ता भी यही आत्मा होता हे। 
अतः आत्माको स्बथा रागादि रहित मानना ससार ओर सोक्ष दोनोंके स्वरूपका अपलाप 
करना है ओर इसका फल अनन्त संसार हो है ॥३२८-३२९-३३०-३३१॥ 
अब यहा भाव कछशामे प्रकट करते हैं-- 
शाइलविक्रोडितछन्द 
कार्यस्वादकृत न कम न च तज्जीवप्रकृत्योहयो- 
हि रज्षाया प्रकृते स्वकाथफरूभुग्भावानुषड्ञात्‌ कृति । 
नकस्या प्रकृतेरचित्वकसनाज्जीयो5स्य कर्ता ततो 
जीवस्येव च कम तब्चिदनु्ग ज्ञाता न यश्युदूगक ॥२०२॥ 


अथथ--रागादिक भावकम, कार्य होनेसे बिना किया हुआ नहीं हो सकता अथीत्‌ जब 
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बह कार्य है तब किसी न किसीका किया हुआ अवश्य होगा। जीव और प्रकृति इन दोनों- 
का वह काये है, ऐसा नहीं कद्दा जा सकता, क्योंकि ऐसा मानने पर जीवकी वरह अचेतन 
जो प्रकृति हे उसके भी उस कायके फलके भोगनेका प्रसद्ग आता हे । केबछ एक प्रकृतिका 
भी कार्य नहीं हो सकता, क्योंकि प्रकृति अचेतन है, अचेतनसे चेतनकी उत्पत्ति हा नहीं 
सकती | इसलिये जीव ही इसका कतो है ओर जीवका ही यह कम हे क्‍योंकि यह रागा- 
दिक भावकम चेतन्यानुगामी अर्थात्‌ चेतन हे और पुदूगछ ,जडरूप है, जड़रूप होनेसे 
पुदूगल इसका कर्ता नहीं हो सकता ॥२०१॥ 


भावा्थ--रागादिक चेतन है, अतः उनका कर्ता चेतन ही हो सकता है| पौद्गलिक 
द्रव्यकम अचेतन है, अतः उनका कता नहीं हो सकता। यह कथन उपादानकारणको अपेक्षा 
है, निमित्तकारणकी अपेक्षा नहीं। रागादिकका उपादानकारण आत्मा है ओर निमित्त- 
कारण पौद्गलिक द्रव्य | 


आगे कर्म ही रागाठिक भावकमका कर्ता है, इसका निराकरण करते है-- 
शादूलविक्रोडितछन्द 


करमंव प्रवितक्‍्य कसू हतके क्षिप्त्वास्मनः कतृता 
कर्ताव्मेष कथश्विदिश्यचलिता कैश्रिच्छुति कोपिता । 
तेषामुद्तमोहमुत्रितधिया बोधस्य संश्ुद्ध ये 
स्याद्वादप्रतिवन्धलब्धविजया वस्तुस्थिति सतयते ॥२०३॥ 


अथं- कितने हो आत्मघाती पुरुषोंने आत्माके कती पनका निराकरण कर तथा “कर्म 
ही रागादिक भाबोका कर्ता है' ऐसी तकणा कर यह आत्मा कथशख्वलित्‌ रागादिक भावोंका 
कर्ता है! इस निरबाध श्रुतिकों कृपित किया है । प्रचण्ड मोहसे जिनकी बुद्धि आबृत हो गई, 
ऐसे उन पुरुषोके ज्ञानकी गुद्धिके लिये स्याद्वादके प्रतिबन्धसे विजय प्राप्त करनेवाली वस्तु- 
स्थिति कही जाती है | 


भावाथं--साख्यमतका अनुसरण करनेबाले कितने द्वी पुरुष आत्माको सबंथा अकर्ता 
मान द्रव्यकमंको दी रागादिक भावोंका कतो मानते है। सो ऐसा माननेबाले पुरुष “आत्मा 
कथचित्‌ रागादिक भावोका करता है! इस निर्बोध जिनवाणीको कुपित करते है--उसके 
विरुद्ध आचरण करते हैं। वभाविक शक्तिके कारण आत्मामें रागाठिरिप परिणमन करनेको 
योग्यता है, इस योग्यताकी अपेक्षा रागादिकका कतो आत्मा हे। परन्तु यह योग्यता द्वव्यकमके 
विपाकके बिना विकसित नही होती । इसलिये निमित्तप्रधान दृष्टिमें रागादिकका कतो आत्मा 
नहीं दे किन्तु द्रव्यकमंका विपाक हे। ऐसा जिनबाणीका कथन निर्बोध है--उसका कोई 
खण्डन नहीं कर सकता। जिनपुरुषोंकी बुद्धि तीम्र मिथ्यात्वके उदयसे आबूत हो गई हे 
उन्हें वस्तुका वास्तविक स्वरूप दृष्टिगत नहीं होता, अतएवं उनके श्लानकी शुद्धिके लिये यहाँ 
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स्पाद्मादके द्वारा छगाये हुए प्रतिबन्धसे--स्वच्छन्द मान्यताओंकी रुकाबटसे विजय प्राप्त 
करनेबाली बस्तुस्थिति कही जाती है ॥२०३॥ 
आगे उसो बस्तुस्थितिको कहते हैं-- 
कम्मेहिं दु अण्णाणी किज्जड णाणी तहेव कम्मेहिं ! 
कम्मेहिं सुवाविज्जह जग्गाविज्जड तहेव कम्मेहिं ॥३२२॥ 
कम्मेहिं सुहाविज्जद दुक्खाविज़द तहेव कम्मेद्दि | 
कम्मेहि य मिच्छत्त णिज्जर णिज्जह असजम चेव ॥३३३॥ 
कम्मेहिं भमादिजजर उड़महो चावि तिरियकोय य । 
कम्मेहि चेव किज्जइ सुहासुहं जित्तिय किंचि ॥३३४॥ 
जह्मा कम्म कुव्वह कम्म देई हरत्ति ज किंचि । 
तह्या उ सव्वजीवा अकारया हुंति आवण्णा ॥३३५॥। 
पुरिसित्थियाहिलासी इत्थीकम्म च पुरिसमहिलसद । 
एसा आयरियपरपरागया एरिसी दु सुई ॥३३६॥ 
तह्या ण को वि जीवो अबंभचारी उ अह्म उवण्से । 
जह्या कम्म चेव हि कम्म अहिलसह हृदि भणिय ॥।३३७॥ 
जह्या घाएड पर परेण घाइज्जए य सा पयडी 
एएणच्छेण किर भण्णइ परघायणामित्ति ॥३३८॥ 
तक्षा ण की वि जीवो वधायओ अत्थि अह्य उवदेसे | 
जक्मा कम्म चेव हि कम्म घाएदि इृदि भणिय ३३९॥ 
एवं संखुवएस जे उ परूविंति एरिस समणा । 
तेसिं पयडी कुव्व॒ह अप्पा य अकारया सब्वे॥॥३४०॥ 
अहवा मण्णसि मज्ञं अप्पा अप्पाणमप्पणों कुणई । 
एसो मिच्छसहावो तुम्ह एय म्रुणतस्स ॥३४१॥ 
अप्पा णिच्चों असखिज्जपदेसो देसिओ उ समयम्हि | 
ण वि सो सक्‍कईह तत्तो हीणो अह्ििओ य काउं जे ॥३४२॥ 
जीवस्स जीवरूप वित्थरदो जाण लोगमित्तं खु। 
तत्तो सो किं हीणो अद्दिओ व कह कुणइ दब्ब ॥३४३॥ 
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अहद जाणओं उ भावों णाणसहावेण अत्थि इत्ति मय॑ । 


तक्का ण वि अप्पा अप्पय तु सयमप्पणो कुणइ ॥३४४॥ 
( त्रयोदशकम्‌ ) 


अर्थ--जिसप्रकार जीव कर्मोंसे अज्ञानो किया जाता हे उसीग्रकार कर्मोसे ज्ञानी 
किया जाता है, जिसश्रकार कमं,से सुलाया जाता है, उसीप्रकार कर्मोंसे जगाया जाता है 
जिसप्रकार कर्मोंसे सुखी किया जाता है, उसीप्रकार कर्मोंसे दुखी किया जाता हे । कर्मोंसे 
मिथ्यात्वको प्राप्त कराया जाता है, कर्मोंसे असयमको भी प्राप्त कराया जाता है, कर्मोसे 
जीव ऊध्बछोक, अधोलोक और मध्यलछोकमे श्रमाया जाता है तथा शुभ-अशुभ जितने कुछ 
भाव है वे सब कर्मोंसे किये जाते है, क्योंकि कम ही करता है, कम दी देता हे, कम ही 
हरता है, जो कुछ हे उसे कर्म ही करता हे, इससे सम्पूर्ण जीव अकतों ठहरे। जब पुवेद- 
का उदय आता हे उस कालमे पुरूष स्त्रीरसमणक्ी अभिलछाषा करता है ओर स्त्रीवेदके उदयमे 
आत्मा पुरुपरमणकां अभिलापा करता है । यह आचारयपरम्परासे आई हुई श्रुति है, इसलिये 
कोई भी जीव हमारे सिद्धान्तके अनुकूल अन्लह्मचारी नहीं हे क्योकि कम ही कमकी अभि 
छापा करता है. एसा कट्दा हद । जिस फारण परका घातता है अथवा परके द्वारा घाता जाता 
है, यह भी प्रकृति हे, इसी अथको लेकर कहते है कि परघात नामा प्रकृति हे । इसलिये हमारे 
सिद्धान्तके उपदेशसे काई जीब परका घात करनेवाछा नहीं है क्योंकि कम हो कमको घातता 
हे ऐसा कद्दा गया हे। इसप्रकार जो श्रमण इस परिपाटीसे साख्यमतके उपदेशका प्रतिपादन 
करते है उनके मतमे प्रकृति हो करनेवाली हे और सम्पूर्ण आत्मा अकारक है। अब आत्मा- 
को क॒ता माननेके लिये आपका यह अभिमत है कि हमारा आत्मा स्वकीय आत्माको करता 
है तो तुम्हारा ऐसा मानना मिथ्या है क्योकि आत्मा आगममे नित्य और असख्यात प्रदेशी 
कहा गया है, उससे न ता कोई डसे अधिक कर सकता है ओर न हीन कर सकता है । जीब- 
का जीवरूप विस्तारसे लोकप्रमाण जानो, ऐसा जो जीवद्रव्य है उससे हीन और अधिक 
कोई केसे कर सकता है ? अथवा ऐसा माना जावे कि ज्ञायकभाव ज्ञानस्वभावसे स्थित है तो 
इसी कारणसे आत्मा अपने आत्माकों नहीं करता हे । 


विशेषार्थ--कर्म हो आत्माको अज्ञानी करता हे क्‍योंकि ज्ञानावरणकमंके उदयके 

बिना आत्मामें अज्ञानकी अनुपपत्ति है। कर्म ही आत्माको ज्ञानी बनाता है, क्योंकि ज्ञानावरण- 
कमके क्षयोपशमके बिना आत्मामें ज्ञानका विकास नहीं होता हे। कर्म हो आत्माकों सुछाता 
है क्योकि निद्रा नामक कमके उदयके बिना आत्मामें शयनक्रियाकी उत्पत्ति नहीं होती है। 
कमे हो आत्माको जगाता है क्योंकि निद्रानामक दृशनावरणकमके क्षयोपदमके बिल्ला 
आत्मामें जागरणरूप क्रियाकां उपपत्ति असभष हे । कर्म हो आत्माको सुखी करता है क्योंकि 
सातावेदनीयकर्मफे उदयके अभावमे सुखका छाभ असम्भव है, कमे ही आत्माको दुःखी 
करता है क्योंकि असातावेदनीयकर्मके उद्यके बिना दुःखकी अलुपपत्ति है। कम ही 
आत्माको मिथ्यादृष्टि बनाता है क्‍योंकि भिथ्यात्य नामक दर्शनसोहके उदयके अभावमें 
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आत्मामें मिथ्यादशशन पर्याग्रकी अनुपपत्ति है। कम ही आत्माको असयमी बनाता है क्योंकि 
चारित्रमोहकमंके उदय बिना आत्मामे असयमभाव नहीं हांता है । कर्म ही आत्माकों ऊड़ें, 
अधो और मध्यछोकमे ले जाता है क्योकि आनुपूर्वीकमंके उदय बिना आत्माका इन 
स्थानोंमें गसन असिद्ध है ।' और इनके सिवाय अन्य भा जो कुछ शुभ अथवा अशुभरूप 
जितने भाव है उन सभीको कर्म ही करता है. क्योंकि प्रशस्तराग और अगप्रशस्तराग नामक 
कम के उदय बिना आत्मामे इन भावोंका अस्तित्व नहीं पाया जाता। जिस कारण इस 
पद्धतिसे स्वतन्त्र होकर कर्म ही करता हे, कर्म ही देता है और कर्म दी हरता है, उस कारण 
सभी जीब नित्य हो एकान्तसे अकतो ही है ऐसा हम निरचय करते है । 


इसके सिवाय श्रुति भी, जो हमने कद्दा है, इसी अथंको कद्दती हे--पुरुषबेद नामक 
कमके उदयसे यह जीव खीकी अभिलाषा करता है, इन वाक्योंसे कम ही कमंकी अभिलाषा 
करता है, इसका समर्थन होनेसे ओर जोब अन्नह्मका कर्ता है, इसका असमथन हंनेसे जीबके 
अन्नह्म के कतीपनका निषेध अपने आप आ जाता है। तथा जो परको मारता हे ओर परके 
द्वारा मारा जाता है वह परघात नामका कर्म है ऐसा जो वाक्य है उससे कर्म ही कमका 
घात करता है इसका समर्थन हानेसे तथा जीवमे परघातके कर्तापनका प्रतिषेव हानेसे जीव 
स्था ही अकर्ता है इस बातको सिद्ध किया गया ह | इसप्रकार इस साख्यसमयका स्वीय 
प्रद्चाके अपराधसे सूत्रके अथको नहीं जाननेवाले कुछ श्रमणाभास प्ररूपित करते है, सो उन 
श्रमणाभासोंने एकान्तसे प्रकतिको ही कर्ता स्वीकार क्रिया है। अतः समस्त जीबोके एकान्त 
रूपसे अकर्तापनकी आपत्ति आती है और इसीसे “जीव क॒ता हे' इस श्रुतिके कोपका परिद्दार 
करना अशक्य हे । 


यहॉपर कोई तटस्थ यह कद्दता हे कि कम आत्माके पर्योयरूप अज्ञान आदि समस्त 
भावोका करता है और आत्मा द्रव्यरूप एक आत्माका ही करता है, इसलिये 'जीब कर्ता है! 
इस श्रुतिका कोप नहीं हो सकता है । सो उसका यह अभिप्राय मिथ्या ही है, क्योंकि जीब 
द्रव्यरूपसे नित्य हे तथा छोकके बराबर असख्येय प्रदेशी ह। इनमे जो नित्य हे बह कार्यरूप 
नहीं हो सकता, क्योकि कृतकपन और नित्यपनका परस्पर विरोव है | ओर न अवस्थित 
असख्येय प्रदेशवाले जीवके एताडृश पुदुगलस्कन्धके समान प्रदेशोके प्रक्षेपण और अपकर्षणके 
द्वारा कार्यपन हो सकता हे, क्‍योंकि प्रदेझोंके श्रक्षेपण और अपकषणके रहते हुए उसके एकपन 
में व्याघात होता है। और न समस्त लोकरूपी भवनके विस्तारके बराबर जिसका विस्तार 
है, ऐसे जीबके प्रदेशोंके सकोच और बिस्तारके द्वारा भी कार्यपनन बन सकता है, क्योकि 
प्रदेशोंका सकोच ओर विस्तार भी सूखे और गोले चमडेके समान अपने निश्चित विस्तारसे 
होनाधिक नहीं किया जा सकता है । 








१ ग्रन्यान्तरोमे आनुपूर्व्यनामकर्मका कार्य विग्रहगतिमे आत्माकै प्रदेशोका पू्वपर्यायके आकार रखना 
बतलाया गया है । क्षेत्रान्तरमे ले जाना नही । यह कार्य गतिन्ामकर्मका है। आनुपृर्व्यनामकर्मका उदय 
विग्रहगतिमें हो होता है क्योकि वह क्षेत्रविपाकी है । 
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और जो कोई ऐसा मानता है कि बस्तुके स्वभावक्रा अपोहन करना सबंथा अशक्य 
हैं, अतः जीवका जो ज्ञायकभाव हे वह ज्ञानस्वभावसे सदा ही विद्यमान रहता है । ओर 
डस तरह विद्यमान रहता हुआ ज्ञायकभाव मिथ्यात्वादि भावोंका कर्ता नहीं हाता, क्‍योंकि 
ज्ञायकपन ओर कर्तापनम अत्यन्त विरोध है। तथा भिथ्यात्व आदि भाव होते अवश्य है, 
पर उनका फरता कर्म ही है। आचाये कहते हैं कि ऐसो वासनाका जो उन्मेप हे वह 
आत्मा आत्माको करता है! इस सान्‍्यताका सम्पूर्णरूपसे खण्डन हो करता हे। इसलिये 
ऐसा मानना डचित दे कि आत्माका जो ज्ञायकभाब है वह सामान्यकी अपेक्षा ज्ञानस्वबभाव 
मे अवस्थित हानेपर भी कर्म जन्य मिथ्यात्वादि भावोको जिस समय जान रहा है उस समय 
अनाविकालसे ज्ञय ओर ज्ञानमे भेद विज्ञान न हानेसे परको आत्मा जानने लगता हू, इस 
विश्ेपकी अपेक्षा अज्ञानरूप ज्ञानपरिणामोके करनेस वह कता हू । परन्तु आत्माका यह 
कर्तापन तभी तक मानना चाहिये जब तक कि उस समयसे लेकर ज्ञय ओर ज्ञानके भेद- 
विज्ञानकी पूर्णता नहीं हो। पूर्णता होनेपर आत्मा आत्माकों ही जानने छगता है । अतरब 
विशेषकी अपेक्षा भी मात्र ज्ञानरूप ज्ञानके परिणामसे परिणमन करनेवाले स्वद्ग॒व्यफा केबल 
ज्ञाता रह जाता है, अतः साक्षात्‌ अकर्ता ही है । 


भावार्थ--स्याद्वादके ममंकों अच्छी तरह न जाननेके कारण कितने ही जेन मुनि भी 
वस्तुस्वभावका अन्यथा निरूपण करते हैं सो उनका यह निरूपण सांख्यमतके आशयके 
सदृश ही जानना चाहिये । उनका कहना है कि ये जो रागादिक भावकर्म होते है इनका कर्तो 
आत्मा नहीं है, यह तो माहादिक कमंप्रकृतिके उठयका काय है। इसी तरह ज्ञान, अज्ञान, 
सोना, जागना, सुख, दुःख, मिथ्यात्व, असयम, चारों गतियोसे भ्रमण तथा शुभ-अशुभभाव 
आदि जो भी भाव हैं उन सब भावोका कर्म ही कतो है, जीव अकता हे । यददी जेनशास्त्रोका 
मत हे कि पुरुषवेदके उदयसे स्री रमणको अभिलाषा होतो है ओर खीवेदके उदयसे पुरुष 
रमणकोी इच्छा होती है तथा उपधातादि प्रकृतियोंके निमित्तसे ही परस्पर घात होता हे। 
सांख्यमतवाले भी यही कट्दते हे कि पुरुष अर्थात्‌ आत्मा अकतों हे ओर प्रकृति ही कर्न्री हे । 


इस पूर्बपक्षका समाधान करते हुए आचाय कहते हैं. कि ऐसा माननेवालोंके ऊपर 
स्याद्रादवाणीका, जो आत्माको कथश्वित्‌ कर्ता मानती है, कोप अबश्य द्ोगा। उस कोपका 
वारण करनेके लिये “आत्मा तो अपने आपका कतो है ओर इन भिथ्यात्वादि भावोंका कर्तों 
कर्म हो हे! यह कहना भी संगत नहीं है, क्‍योंकि आत्मा तो द्र॒व्यकी अपेक्षा नित्य है तथा 
असंख्यातप्रदेशी है, इसलिये यहाँ तो कुछ करनेके लिये हे ही नहीं । भावरूप रागादिक 
परिणामोंका कर्ता कर्म ही है, अतः आत्मा तो अकर्ता ही रहा। इस स्थितिमें भो स्वाह्ादवाणी- 
का कोप तो पूवबत्‌ ही रहा, अतः आत्माको कथख्वित्‌ अकतों ओर कथशख्ित्‌ कर्ता मानना ही 
स्याद्गाद हे । सामान्य ज्ञायकभावकी अपेक्षासे तो आत्मा अकर्ता है परन्तु विशेषकों अपेक्षा 
जो ये रागादिकभाब होते हैं अज्ञानावस्थामें उनका करता ही है। यही श्रीकुन्दकुन्द स्वामीका 
मत है ॥३३२-३४७॥ 

३८ 
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यही भाव श्रीअमृतचन्द्रस्वामी कलशामें प्रकट करते है-- 
शादंलविक्रोडितछन्द 
सा5कर्तारममी स्पृदश्नन्तु पुरुष साख्या इवाप्याहता 
कर्तार कलयन्तु त जल सदा भेदावबोधादध । 


ऊद्धूव तुद्धतवोधधासनियत प्रत्यक्षमत स्वय 
पश्यस्तु च्युतकतृभावमचल ज्ञातारमेक परम्‌ ॥२०४॥ 


अर्थ--सांख्योंके सदृझ ये जैन मुनि भी आत्माफो सर्वंथा अकर्तो पत माने, भेडज्ञानके 
०४० प लक का क शि 
पहले उसे सदा कवो माने ओर भेदज्ञान होनेके ऊपर उत्कृष्ट ज्ञानमन्दिर्स नि5उिचत इस स्वय 
भ्रत्यक्ष आत्माको कठेत्वसे रहित, अचछ और एक परम ज्ञाता ही देखे ! 


भावार्थ--जिस अ्रकार साख्यमतवाले आत्माको एकान्तसे अकर्ता मानते हे उस प्रकार 
जैन भुनि भी उसे सवंथ। अकर्ता मत समझे, क्योकि भेदज्ञानके प्र अज्ञानबआमे आत्मा 
रागादिभावोंका कर्तो हे और भेदज्ञानके अनन्तर आत्मा एक ज्ञात ही रह जाता है, उसका 
कर्तापन स्वयं छूट जाता है | इसलिये स्थाद्वादकी दृष्टिसे एसा ही श्रद्धान करना उचित ह ॥२ ४॥ 


आगे क्षणिक होनेसे कर्ता अन्य ह और भोक्ता अन्य है, बौद्धोकी दस मान्यताका निरा- 
करण करते हुए कलूशा कहते हैं-- 


मालिनोछन्द 


क्षणिकमिदर्सिहैक कल्पयिस्वास्मतश्व 

निज़मनसि विधत्ते कतृभोक्त्रोविमदस्‌ । 
अपहरति विमोह तस्य निस्यामृतौे 

स्वयमयमभिषिश्न श्विच्चम-कार एवं ॥ २००॥। 


अर्थ--इस संसारमे इस आत्मतत्त्वको क्षणिक मानकर एक--बोद्ध अपने मनमे करता 


ओर भोक्तामे भेद मानता है । सो यह चैतन्यका चमत्कार ही ऊथब्लित नित्यरूप अमृतके 
प्रवाहयोंसे स्वयं सींचता हुआ उसके उस बिमोहको दूर करता है । 
भावा्थ--पर्यायदृष्टिसे विचार किया जावे ता की अन्य है और भाक्ता अन्य है | और 
जब द्रभ्यवृष्टिसे बिचार किया जाबे तब जा कर्ता है वहां भोक्ता है । क्षणिकवादी बौद्ध कर्ता 
ओर भोक्तामे सबंथा भेद मानते है। उनका कहना हू कि जो प्रथम क्षण था वह दूसरे क्षणमे 
नहीं हे क्योंकि परिणमन सबंदा बदलता रहता हे। बोद्धाका यह कहना सर्वथा संगत नहीं 
हे क्योंकि वस्तु द्रव्यदृष्टिसे नित्य हे तथा ऐसा प्रत्यभिज्ञान भी होता है । कहा भी है--... 
निस्‍्य तस्प्रस्यभिज्ञानाश्र किस्मात्तदविस्छिदा । ह 
क्षणिक कालमेदात्ते बुद्धघसचरदोषत ॥ ५३६॥ ( आप्तमीमांसा ) 
यही जो भ्रत्यभिज्ञान दे वह सबंथा अनित्यके व्यामोहको दूर करता है। यदि चस्तु 
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सबथा क्षणिक मानी जावे तो “यह बद्दी देवदत्त हे जिसे पहले देखा था! ऐसा प्रस्यमिश्लान नहीं 
हो सकता ॥२००॥ 


आगे इस क्षणिकवादका युक्तिके द्वारा निराकरण करते हैं-- 


अनुष्दु पूछन्द 
वृस्यशभेद्तोइस्यन्त बृत्तिमश्नाशकस्पनात्‌ । 
अन्य करोति भरुदक्तेडन्य इस्येकान्तश्रकास्तु मा ॥२०६॥ 
अर्थ--बृक्ष्यशोंके सबंथा भिन्न होनेसे वृत्तिमानके नाशकी कल्पना कर अन्य करता है, 
अन्य भोगता है, ऐसा एकान्त सुशोभित न हो । 


भावा्थ--प्रतिससय जो पदार्थोंकी अवस्था होती है उसे वृत्त्यंशा कदते हैं| उनको सबंधा 
भिन्न मानकर वृत्तिमान्‌ पदार्थके नाशकी कल्पना द्वारा अन्य करता है, अन्य भोगता है, ऐसा 
जो एकान्त है सो सवंथा अयुक्त है। क्योंकि पर्यायके नाशझसे यदि पर्यायीका नाञ्ञ माना जावे 
तो जिसने हिंसाका अभिप्राय किया वह तो क्षणिकपनसे नष्ट हो गया और जिस चितने 
हिंसाका अभिप्राय नहीं किया वही घात करनेवालछा हुआ ओर जिसने घात किया वह नष्ट हो 
गया और इस हिंसाकमंसे जिसे बन्ध हुआ वह भिन्न है । तथा वह चित्‌ जो बन्ध अवस्था- 
को प्राप्त हुआ था बह क्षणिकपनसे नष्ट हो गया। अतः अन्य चितकी ही मुक्ति हुई, इत्यादि 
अनेक ढोषोका इस पक्षमे सद्भाव हे, इसलिये क्षणिकपक्ष हेय है ॥२०६॥ 
अब अनेकान्तद्वारा क्षणिकवादका निषेष करते हैं-- 
केहिचि दु पज्जयेहिं विणस्सए णेव केहिचि दु जीवो । 
जक्का तद्या कुच्चदि सो वा अण्णो व णेयतों ॥३४५॥ 
केहिंचि द्‌ पज्जयेहिं विणस्सए णेव केहिचि दु जीवो । 
जक्का तक्मा वेददि सो वा अण्णों व णेयंतो ॥३४६॥ 
जो चेव कुणद सोचिय ण वेयए जस्स एस सिद्धंतो । 
सो जीवो णायव्वों मिच्छादिद्ठी अणारिहदों ॥३४७॥ 
अण्णो करेह अण्णो परिश्ुंजह जस्स एस सिद्धंतो । 
सो जीवो णादव्यों मिच्छादिट्टि अणारिहदों ॥३४८॥ 
( चतुष्कम ) 


अर्थ--क्योंकि जीव नामक पदार्थ कितनो ही पर्यायोके द्वारा विनाशको प्राप्त होता है 
और कितनी ही पर्यायोंके द्वारा बिनाशको प्राप्त नद्ीं होता, इसलिये बही जीव करता अथवा 
अन्य जीब करता है, ऐसा एकान्त नहीं हे । क्‍योंकि जीव नामक पदार्थ कितनी दी पयोगोसे 
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नाझको प्राप्त होता है और कितनी हो पर्यायोंसे नाशको प्राप्त नहीं होता, इसलिये वही जीव 
भोगता छह या अन्य जीब भोगता है, ऐसा एकान्त नहीं ह। जो जीव करता है वही नही 
भोगता है, ऐसा जिसका सिद्धान्त है, उस जीवको मिथ्यादृष्टि तथा अहन्तके मतसे बाह्य 
जानना चाहिये | इसो तरह अन्य जीव करता हे और अन्य जीव भोगता हे, यह जिसका 
सिद्धान्त है, उस जीबको मिथ्यादृष्टि तथा अहन्तके मतसे बहिभूंत जानना चाहिये। 


विशेषार्थ--क्योंकि प्रत्येक समय सभवते हुए अगुरूलघुगुणके परिणामद्वारा जोब 
क्षणिक है और अचलित चैतन्यके अन्वयरूप गुणके द्वारा नित्य है, इसलिये जीव कितनी ही 
फ्यौयोंके द्वारा नष्ट होता है और कितनी ही प्योयोके द्वारा नष्ट नहीं दोता हे। इस तरह जीव- 
का स्वभाव दो म्वभाववाला ह । इससे यह सिद्ध होता है कवि जा करता हैं बही भागता हे. 
और अन्य भी भोगवा हे । जो मोगता हे वही करता हे अथवा अन्य भी करता ह, ऐसा णएकान्त 
नहीं है। पर्यायदृष्टिसे जिसने काये किया था बह पर्याय तो भागनेके समय नहीं रही, अतः 
यह कहना असंगत नहीं कि करनेवाला अन्य था ओर भोगनेवाला अन्य है। और जब द्वव्य- 
दृष्टिसे देखते है तब जो जीव करनेके समय था वही तो भागनेके समय द्र॒व्यरूपसे नित्य है । 
अतः जो करता है बही भोगता है, ऐसा माननेमे कोई आपत्ति नही, क्योकि जीव नामक पढाथ 
द्रव्यययोयात्मक ह। इसी अभिप्रायकों छूकर आचाय महाराजका कहना है कि जो भागता 
है वही जीव करता हे अथवा अन्य ही करता ह ऐसा /कान्त नहीं ह। अनकान्तसे एसी 
बस्तुव्यवस्था होनेपर भी बोद्धसिद्धान्तीका कहना हे कि जो बतमान क्षणमें ह, उसीमे 
परमाथसक्त्वकी अपेक्षा वस्तुत्व है अर्थात्‌ वही वस्तु 6। इस प्रकार वस्तुके अज्ञम भी बस्तु- 
पनका आरोपकर शुद्धनयके छाभसे ऋजुसूत्रनयके एफ्रान्तमे स्थिर हाकर “जो जीव करता हे 
बही नहीं भोगता है, अग्य जीव करता है और अन्य भागता ह' ऐसा अवलोकन करता हे, 
उसे मिध्यादृष्टि ही जानना चाहिये। वृत्तिमान पढाथके जा वृत्तिरूप अश है उनमे क्षणिक- 
पन होनेपर भी वृत्तिमान्‌ जो चेंतन्यचमस्कार हे उसका टह्कात्कीणरूपसे ही अन्तरह्ञमे प्रति- 
भास होता रहता है ॥३४०-३४८॥ 

अब इसी अथको कलशामे दिखाते है--- 


शावूल विक्रोडितछन्द 
आत्मान परिशुद्धमीप्सु भिरतिष्याप्ति प्रपयान्धके 
५ कालोपाधियश्ादशुद्धिम घिकां तत्नापि सस्या परै । 
चंतम्य क्षणिक प्रकहप्य धथुक 'अुद्धजुसूत्ररिते- 
रात्मा ब्युज्झित एव हारबदहो निस्सूश्रमुक्तेक्षिभि ॥२०७।॥॥ 
कु 
की 20 क30384 वार इच्छा करनेवाले अज्ञानों बौद्धोंने अतिव्याप्तिको प्राप्त 
होकर तथा काहूकों उपाधिके बलसे उस आत्मामें भरी 
बे त्मारमे भी अधिक अशुद्धता आती है ऐसा मान- 





१, शुद्धर्जुसृत्रे रते इत्यपि पाठ । 
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कर शुद्ध ऋजुसूत्रनयसे प्रेरित हो चैतन्य क्षणिक ही हे ऐसी कल्पना की है । सो जिस प्रकार 
सूत्ररढ़ित केबछ मोतियोंकों देखनेवाले मनुष्य जिसप्रकार हारको छोड देते है अर्थात्‌ उनकी 
दृष्टिमें मोती ही आते है, हार नहीं, उसी प्रकार आइचय है कवि उन बौद्धोने इस आत्माको 
छोड़ दिया है । अर्थात्‌ उनको दृष्टिमे आत्माकी शुद्ध ऋजुसूत्रनयक्री विषयभूत समयमात्र- 
व्यापी पर्याय ही आती है, सबपर्यायोंमें अन्वयरूपसे व्याप्त रहनेवाला आत्मा नहीं आता। 


भावाथे--आत्माको सम्पूर्णरूपसे शुद्ध अथौत्‌ परनिरपेक्ष माननेके इच्छुक बोद्धोंने 
विचार क्रिया कि यदि आत्माको नित्य माना जावे तो उसमे कालकी अपेक्षा आती है, 
इसलिय कालकी उपाधिके बलसे उसमे अधिक अशुद्धता आ जावेगी और ऐसी अशुद्धता 
आत्मातिरिक्त द्रव्योमे भी पाई जाती है। अतः अतिव्याप्ति दोष आवेगा, इस भयसे उन्होंने 
शुद्ध ऋजुसूत्रनयका विषय जो वतंमान पर्याय है उतना ही शक्षणिक चैतन्य हे, ऐसी कल्पना की 
है । इस कल्पनासे उन्होंने मात्र पर्यायोको तो ग्रहण किया है परन्तु उन पर्योयोंका आधारभूत 
जो आत्मा है उसे छोड दिया हे | जिस प्रकार अनेक मोतियोका एक सूत्रमे गुम्फनकर हार 
बनाया जाता है, यहाँ जो मनुष्य केबल सोतियोंकों देखते है, सूत्रको नहीं देखते, वे हारके 
लाभस बश्नित रहते है क्योंकि सूत्रंक विना केवल मोतियोंसे हारकी उत्पक्ति सम्भव नहीं। 
इसी प्रकार जा मनुष्य आत्माकी समय-समयब्यापी पर्यायोको तो देखते है परन्तु उन सब 
पर्यायोमे अनुस्यृत रहनेबाले द्रव्यको नहीं देखते वे आत्मासे बश्लित है। दृश्यमान पुदूगल- 
द्रव्यके समान आत्मा भी द्रव्य और पर्यायरूप ही प्रत्येक ज्ञानी जीवके अनुभवमे आ रहा है, 
फिर भी बोद्धोंकोी दृष्टि इस परमार्थसत्यकी ओर नहीं जाती। अतएवं आचायने उन्हें 
अन्धक' और 'प्रथुक' ( बालक-अज्ञानी ) जेसे शब्दोंसे निर्दिष्ट किया है । तथा प्रत्यक्षसिद्ध 
बस्तुस्वरूपका अपलाप करनेके कारण “अहो'” शब्दके द्वारा आइचर्य प्रकट किया हे ॥२०७॥ 


शार्दूलबिक्री डितछन्द 
कतु बेंदयितुइ्च युक्तिवशतो भेदो3स्स्वमेदो5पि वा 
कर्ता वेद्यिता च भा भवतु वा वस्त्वेव सचिन्त्यताम्‌ । 
प्रोता सूत्र इवास्मनोद् निपुणेभेतु' न शक्‍या क्वचि- 
ब्चिब्चिन्तामणिमालिकेयम भितो5प्येका चकास्व्वेव न ॥२०८॥ 


अर्थं--कतो और भोक्तामें युक्तिके वशसे भेद हो अथवा अभेद हो, जो कतों हे वह 
भोक्ता होवे अथवा न हावे, मात्र वस्तुका ही विचार किया जावे, चतुर मनुष्योके द्वारा 
सूतमें गुम्फित मणियोंकी माछाके समान जो कहीं भेदी नहीं जा सकती, ऐसी ज्ञानी मनुष्योके 
द्वारा आस्मामें गुम्फित यह एक चेतन्यरूप चिन्तामणिरत्नोको माछा ही मेरे सब ओर 
सुशोभित हो । 

भावायं--वस्तु द्र॒व्यपर्यायस्वरूप है। आत्मा भी वस्तु है, अतः बह भी द्रव्यपयौय- 
स्वरूप है। जब द्रव्यकी अपेक्षा विचार किया जाता है तब जो कती है वही भोक्ता हे, यह 
विकल्प आता है और ज॑ंब पर्यायकी अपेक्षा विचार किया जाता है तब जो कर्ता है वह 
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भोक्ता नही है, ऐसा विकल्प आता है। आचार्य कहते हैं कि नयविवक्षासे बस्तु जैसी हे बेसी 
रहे, उस विकल्पमें न पड़कर सात्र बस्तुका चिन्तन करना चाहिये। जिस प्रकार चतुर 
मलुष्योंके द्वारा सूतमें पिरोई हुई मणियोंकी माछा भेदरूप न होकर अभेदरूपसे एक माला 
हो मानी जाती है उसी प्रकार ज्ञानी मनुष्योंके द्वारा आत्मामें अनुभूत जो चेतन्यगुणरूप 
चिन्तामणिरत्नोंकी माछा है वह भेदरूप न होकर अभेदरूप एक चेतनद्रव्य ही हे। आचार्य 
इच्छा प्रकट करते है. कि यह एक अखण्ड चेतनद्रव्य दी मेरे लिये उपलब्ध हो अथोत्‌ तथा- 
भूत दी मेरी परिणति हो ॥२०८॥ 
अब व्यवहार और निःचयरृष्टिसे कर्ता-करमंका प्रतिपादन करनेके लिये कब्ठशा 
कहते हैं-- 
रथोद्धताछन्द 
व्यावहारिकद शेव केवछ कतृ-ऊर्म च विभिन्नमिष्यते । 
निइवयेन यदि वस्तु चिन्त्यते कतं-कम च सदैकमिष्यते ॥२०९॥ 
अथ--केवलछ व्यवहारनयकी दृष्टिसे ही कर्ता और कर्म भिन्न-भिन्न माने जाते है। यदि 
नि३चयनयसे वस्तुका विचार किया जाता है तो कर्ता ओर कम सदा एक ही माने जाते है | 


भावार्थ--पर्यायाश्रित होनेसे व्यवह्रनय भेदको विषय करता हे ओर द्र॒व्याश्रित 
होनेसे निःचयनय अभेदको विषय करता हैं। इसलिये व्यवह्ानयकी दृष्टिसे जब निरूपण होता 
है तब कतो और कम प्रथक-प्रथक्‌ कह्दे जाते है, जेसे कुठाल घटका को है । और नि३चय- 
नयकी दृष्टिसे जब कथन होता हे तब कर्ता और कर्म एक ही कहे जाते हैं, जेसे मिद्दी घटका 
कर्ता है ॥२०९॥ 


आगे इसी कथनको गाथाओम प्रकट करते हैं-- 
जह सिप्पिओ उ कम्म कुब्बह ण य सो उ तम्मओ होह | 
तह जोवो वि य कम्म कुव्यदि ण य तम्मजो होई ॥३१४०॥ 
जह सिप्पिओ उ करणेहिं कुब्वह ण य सो उ तम्मओ होइ । 
तह जीवो करणेहिं कुच्ब ण य तम्मओ होह ॥३५०॥ 
जद सिप्पिओ उ करणाणि मिहृह ण य सो उ तम्मओ होह । 
तह जीवो करणाणि उ गिह्द ण य तम्मओ होह ॥३०१॥ 
जद्द सिप्पिओ उ कम्मफल भ्रुजदि ण य सो उ तम्मओ होह । 
तह जीवो कम्मफल भ्रुंजह॒ ण य तम्मओ होह ॥३२५२॥ 
एवं ववहारस्स उ वत्तव्बं दरिसण समासेण । 
सुणु णिच्छयरस वयण परिणामकय तु ज होई ॥३०३॥ 
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जद सिप्पिओ उ चिट्ठू कुव्वह हृवह य तहां अणण्णों से । 
तह जीवो वि य कम्मं कुव्चइ हवइ य अणण्णों से ॥२५४।। 
जह चिट्ठ कुव्बंतो उ सिप्पिओ णिच्च हुक्खिओ होई । 
तत्तो सिया अणण्णो तह चेट्ठंतो दुद्दी जीवो ॥२५५।। 
( सप्तकम्‌ ) 
अर्थ--जंसे सुनार आदि कारीगर कटक, केयूर आदि आभूषणोंको बनाता है परन्तु 
बह कारीगर उन कटक, केयूरादि आभूषणरूप नहीं द्वी जाता, बेसे ही जीब भा ज्ञानावरणादि 
पुदूगलकमॉको करता है परन्तु उन कर्मोरूप नहीं हो जाता । 


जिस प्रकार शिल्पकार हथौडा, संडासी आदि करणोंके द्वारा आभूषणोको बनाता हे 
किन्तु उन करणोरूप नहीं परिणमता हे। इसी प्रकार जीव मनवचनकायके व्यापाररूप 
कि ४ ५, रू ् 
करणोंके द्वारा पुदूगलकरंको करता हे किन्तु उन करणोरूप नहीं हो जाता है । 


जिस तरह शिल्पी हथौड़ा आदि करणोंको ग्रहण करता है किन्तु उन करणों स्वरूप 
नही हो जाता । उसी वरह जोव भी मनवचनकायके व्यापाररूप करणांकों ग्रहण करता है 
किन्तु तन्‍्मय नहीं हो जाता है । 


जैसे सुनार उन आभूषणोंके फलस्वरूप ग्राम, धन आदि फलको भोगता है किन्तु उस 
फलस्वरूप नहीं दोता है | बैसे ही यह जोव साता-असाता आदि कमोंके उदयसे प्राप्त सुख- 
दुःखादिको भोगता है परन्तु तन्‍्मय नहीं हो जाता हे । 


इस प्रकार व्यवहरनयका सिद्धान्त सक्षेपसे क॒द्दा गया | अब निशचयनयके सिद्धान्तको 
सुनो, जो अपने परिणाससे किया जाता है। 


जेसे शिल्पी आभूषण बनानेके लिये चेष्टाको करता है और उस चेष्टासे तन्मय हो 
जाता है। बेसे हो जीब भी अपने परिणामस्वरूप चेष्टाको करता है ओर उस चेष्टासे तन्‍्मय 
हो जाता है, उससे अन्य नहीं होता । 


और जेसे शिल्पी चेष्टा करता हुआ निरन्तर दुःखी होता हे और उस दुःखसे बह 
अभिन्न रहता है। बैसे ही अपने परिणाम स्वरूप चेष्टाको करता हुआ जीब भी दुःखी होता हे 
ओर उस दुःखसे अभिन्न रहता है । 


भावाथे--जिस प्रकार सुवर्णगार आदि शिल्पी कुण्डलादि परद्र॒व्यके परिणामस्वरूप 
कमको करता है, हथौड़ा आदि परद्रव्यात्मक करणोंके द्वारा करता है, परद्रव्यात्मक हथौड़ा 
आदि करणोंको ग्रहण करता है और उन कुण्डलादि आभूषणोंके बनानेसे जो प्राम-धन आदि 
फल मिलता है उसको भोगता है परन्तु वह अनेक द्रव्यरूप होनेके कारण उन करणादि पर- 
द्रव्योंसे भिन्न ही है और इसीसे तन्‍्मय नहीं होता । अतएव वह्ौँपर निमित्त-नेमित्तिकभाव 


३०४ समयसार | कर 


मात्रसे ही करती, कम, भोक्ता और भोग्यका व्यवहार होता है। उसी प्रकार आत्मा भो पुण्य- 
पापादिस्थरूप पुद्गलपरिणासात्मक कर्मको करता है, पुदुगलद्वव्यके परिणामस्वरूप" काथ, 
बचन और मनरूप करणोके द्वारा करता है, पुदूगलपरिणामात्मक काय, वचन, ओर मनरूप 
करणोंको अहण करता है. और पुद्गलद्॒व्यात्मक पुण्यपापसे जन्य सुख-दुःखस्वरूप पुदुगल- 
कर्मफलको भोगता है, परन्तु अनेक द्वव्यपनसे उनसे अन्य है, इसीसे तन्‍्मय नहीं होता, 
अतणएब उनमें निमित्त-मैमित्तिकभावमात्रसे ही कर्ता, कर्म, भोक्ता और भोग्यका व्यवहार 
होता हे । 

ओर जिस प्रकार कार्य करनेकी इच्छा करनेबाडा बही शिल्पी चेष्टाके अनुकूल आत्म- 
परिणामरूप कमंको करता है, और उस चेष्टाके अनुरूप सुख-दु,ख लक्षण आत्मपरिणामात्मक 
जो फल है उसको भोगता हे, यहाँ चेष्टा करनेवाला शिल्पी उस चष्टासे भिन्‍नद्रव्य नही, किन्तु 
वह चेष्टा उसीका व्यापार हे, इसलिये उससे तन्‍्मय हे | अतएव उन्हीमे परिणाम-परिणामी- 
भावसे का, कम, भोक्ता और भोग्यपनका निश्चय है । उसी प्रकार कायकी इच्छा ऊरनेवाला 
आत्मा भी चेष्टास्वरूप आत्मपरिणामात्मक कमंको करता है ओर दुःखरूप आत्मपरिणा- 
मात्मक चष्टानुरूप कमफलको भोगता है तथा उस चंष्टासे एक द्रव्य होनेके कारण आत्मा 
मिन्न द्रव्य नहीं हे । अतएब उससे तनन्‍मय हो जाता ह। इसलिये परिणाम-परिणामीभावस 
उन्द्दींस कतो, कम, भोक्ता और भोग्यपनका निरचय हे ॥३४९-३५५। 


अब यही भाव कलशामे दिखाते है-- 
नवेंटकछन्द 
ननु परिणाम एवं किल कम घिनिश्चयत 
स भवति नापरस्य परिणामिन एवं भवेव । 
न भवति कतृशून्यमिह कम न चेकतया 
स्थितिरिह वस्तुनो भवतु कतृ तदेव तत ॥॥२१०॥ 


अर्थ--नि३ चयसे (परिणाम ही्‌ कर्म है और वह परिणाम दूसरेका नहीं है किन्तु परि- 
णामीका ही है | जो कर्म हे बह कर्ताके बिना नहीं होता और वस्तुकी स्थिति एक अवस्थारूप 
नहीं रहती, इसलिये वस्तुका करता वही वस्तु हे । 


भावाथं--नि३चयन यसे जो परिणमन करता हे वह कतो कहलाता है और उसका जो 
परिणाम है वह्‌ कम कहलाता है। वह जो परिणाम हे सो अपने आश्रयभूत परिणामी द्रन्‍्यका 
हे, अन्य परिणामी द्रव्यका नहीं है क्योंकि जो जो परिणाम द्वोता है बह अपने अपने उपादानसे 
तन्‍्मय रहता है। इसीसे वस्तुका स्वरूप द्रव्यपयायात्मक माना है। अतएब वस्तु न तो कूटस्थ 
नित्य हो हे ओर न सबंथा एकक्षणस्थायी क्षणिक ही है। अपने परिणामरूप कमंका आप ही 
स्थयं कर्ता है, यद्द निश्चय सिद्धान्त हे । तात्पय यह है कि निश्वयनयसे कर्तें-कमंभाव एक ही 
द्रग्यमें होता है ॥२१०॥ 


९-३५५ ] सवेविशुद्श्ञानाधिकार रै०५ 
पृथ्योछरद 


बहिलुंठति यद्यपि स्फुटदनन्तव्ाक्ति स्वयं 

तथाप्यपरवस्तुनो विशति नानन्‍्यवस्ट्वन्तरम्‌ । 
स्वभमावनियतं यत सककमेव वस्थ्विष्यते 

स्वभावचलछनाकुझ किमिह मोहित क्लिश्यत ॥२११॥ 


अर्थ--यद्यपि बस्तुकी स्वयं प्रकट होनेवाली अनन्त शक्तियाँ बाहर छोट रही हैं अर्थात्‌ 
यद्द स्वय अनुभवमे आ रहा है कि वस्तु अनन्त शक्तियोंका अण्डार हे तो भो अन्य वस्तु 
किसी अन्य वस्तुके भीतर प्रवेश नहीं करती हे क्‍योंकि सम्पूर्ण बस्तु अपने अपने स्वभावमे 
नियत मानी जाती हे । जब सब वस्तुएँ अपने अपने स्वभावमे नियत हैं तब इस संसारमें 
अज्ञानी जीव वस्तुकों उसके स्वभावसे विचलित करनेमे आकुछ होता हुआ खेद्खिन्न क्यो 
होता है ? 

भावाथं--वस्तुमें अनन्त शक्तियाँ होती अवश्य हैं। पर उनमे ऐसी एक भी शक्ति नहीं 
है ज्िसकें आधार पर एक वस्तु दूसरी वस्तुके भीतर प्रवेश कर सके, अथोत्त्‌ उस रूप हो सके । 
जबकि ससारकी समस्त वस्तुएं अपने अपने स्वभावमें नियत हैं अथोत्‌ अपने स्वभावकों 
छोड़कर अन्य वस्तुके स्वभावकों ग्रहण नहीं करतीं तब यह जीव आत्माको अपने स्वभावसे 
विचलित कर पुदुगलकर्म स्वरूप हं। उसके कठंत्वका अहंकार क्‍यों धारण करता है ? जान 
पडता हू कि उसके इस क्लेशका कारण अनादिकालरूसे साथ छगा हुआ मोह द्वी हे ॥२११॥ 


रथोद्धताउन्द 
वस्तु चेकमिह नान्यवस्तुनों येन तेन खलु वस्तु वस्तु तत्‌ । 
निश्चयोज्यमपरो5परस्य क कि करोति हि बहिलुठक्षपि ॥२१२॥ 


अर्थ--क्योकि इस ससारमें एक वस्तु अन्य बस्तुकी नहीं हे, इसलिये बह वस्तु उसी 
बस्तुरूप रहतो हे, यह निश्चय है, फिर बाहर छोटता हुआ भी अन्य पदार्थ अन्य पदाथका 
क्या करता हे ? अर्थात्‌ कुछ नहीं । 


भावार्थ--यहों बस्तुका अथ द्रव्य हे। ससारका प्रत्येक द्रव्य अपना-अपना चतुष्टय 
प्रथक्‌-प्रथक्‌ लिए हुए हे, इसलिये एकद्रव्य दूसरे द्रव्यरूप त्रिकालमें नहीं हो सकता । एकद्रव्य- 
का दूसरे द्रव्यमे अत्यन्ताभाव है, यह नियम है। निश्चयकी दृष्टिसे कर्ता वद्दी हो सकता है 
जो कमरूप परिणत हो सके । यदि जीवद्रव्यको पुदूगलकमका कती माना जाय तो जीब- 
द्रव्यको पुदूगठकमरूप परिणमन करना चाहिये, पर ऐसा द्वो नहीं सकता। इसलिये जीव और 
पुद्गलकमेका परस्पर एकक्षेत्रावगाहरूप संयोगसम्बन्ध होनेपर भी उनसे कतृ-कर्म भाव सिद्धू 
नहीं होता हे। व्यवहारनय निमित्त-नेमित्तिकभावको ग्रहण करता है, इसलिये उस नयकी 
दृष्टिसे जीव, पुदुगल-कामणबर्ग ओमें कमंरूप परिणमन करानेमें निमित्त होनेसे उत्तका कर्ता 
होता है और पुदुूगलकर्म उसके कार्य होते हैं ॥२१२॥ 

रेथ 


३०, ५ सममसार॑ [ ९3६३ 
रथोड्धताछन्द 


यत्तु बस्तु कुरुतेडल्यबस्तुन किंचनापि परिणामिन' स्वयम्‌ । 
ब्य|यहारिकद शेव सन्‍्मत नान्यदस्सि किसपीह निरचयात्‌ ॥२३३॥। 
अथे---स्वयं परिणमन करनेवाली अन्य वस्तुका अन्य वस्तु कुछ करती है, यह जो मत 
है, बह व्यावहारिक दृष्टिसे ही सम्पन्न होनेबाला मत है। निश्यनयसे इस जगतमें अन्य- 
वस्लुरा अन्य कुछ भी नहीं है । 
भाषा्थ--संसार के अत्येक पदार्थ स्वय परिणमनशील्ठ है। उनके उस परिणमनमें अन्य 
पदार्थ निमित्त द्वोते है, इसलिये निमित्तप्रधान दृष्टिको अज्ञीकृत कर व्यवहारनय ऐसा कथन 
करता है कि अमुक वस्तु अमुक वस्तुका कता है| परन्तु जब निउचयनयसे बिचार हांता हे तब 
एक वस्तु दूसरी वस्तुरूप नहीं होती, इसलिये वह्‌ उसका करता नहीं है, यह सिद्धान्त प्रकट 
होता है । निश्चयनय उपादानमग्रधान दृष्टिको अद्भीकृत कर कथन करता है ॥२१३॥ 
आगे इसी कथनको दृष्टान्तद्वारा स्पष्ट करते है-- 
जद्द सेडिया दु ण परम्स सेडिया सेडिया य सा होह । 
तह जाणओ दु ण परस्स जाणओ जाणओ सो दु ॥३५६॥ 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होइ । 
तद्ट पासओ दु ण परस्स पासओ पासओं सा दु ॥३५७॥ 
जद्द सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया दु सा होंह । 
तद्द सजओ दु ण परस्स सजओ सजओ सो दु ॥३५८।। 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया दु सा होदि । 
तद्द दसण दु ण परस्स दंसमण दंसण त तु ॥३५०॥। 
एवं तु णिच्छयणयस्स भासिय णाणदसणचरिते | 
सुणु ववहारणयस्स य वत्तव्वं से समासेण ॥३६०॥ 
जह परदव्ब सेडिदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण । 
तद्द परदव्व जाणइ णाया वि सयेण भावेण ॥३६१॥ 
जद्द परदव्व सेडिदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण । 
तह परदव्वं पस्सइ जीवों वि सयेण भावेण ॥३६२॥ 
जद्द परद॒व्व सेडदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण । 
तह परदव्व विजहइ णाया वि सयेण भावेण ॥३३३॥ 


९-३६५ ] सर्वविशुद्ञानाधिकार ०७ 


जह परदव्वं सेडदि हु सेडिया अप्पणों सहावेण । 
तह परदव्वं सदृहृह सम्मादिट्टी सहावेण ॥३६४॥ 


एवं ववहारस्स दु विणिच्छझनो णाणदसणचरित्ते । 
मणिओ अण्णेसु वि पज्जण्सु एमेव णायव्यों ॥३९५॥ 


अर्थं--जेसे सेटिका ( 2वेतिका ) सफेदी करनेबाली कलई-चूना अथवा खडियममिट्री 
आदि सफद पातनी भित्ति आदि परद्रव्यकी नहीं हे किन्तु सेटिका स्वयं सेटिका दे अथीत्‌ 
भित्ति आदिको सफेद करनेसे सेटिका सेटिका नहीं दे, किन्तु सेटिका स्वय शुक्खगुणविशिष्ट 
सेटिका दे। बेसे ही ज्ञायक जो आत्मा दे बह स्वकीय स्वरूपसे भिन्न परपदपभोको जाननेसे 
ज्ञायक नहीं है किन्तु स्वय ज्ञायक है। 


जिस प्रकार सेटिका, भित्ति आदि परद्रव्यकी नहीं हे किन्तु सेटिका स्वय सेटिका हे 
उसी प्रकार दश्ञक जो आत्मा हू वह परके अबलछोकनसे दक्षक नहीं है किन्तु स्वयं दक्षक हे। 

जिस तरह सेटिका, भित्ति आदि परद्रव्यकी नहीं हे किन्तु सेटिका स्वयं सेटिका है 
उसी तरह सयत जो आत्मा है सो परपदा्थ के त्यागसे सयत नहीं दै किन्तु स्वयं ही संयत 
है--सयमी है । 
दि जेसे सेटिकापर वस्तुके सफेद करनेसे सेटिका नहीं है. किन्तु सेटिका स्वयं सेटिका है 
बसे ही परद्र॒व्यके श्रद्धानसे दर्शन नहीं हे किन्तु दहन स्वय दी दशन हे । 

इस प्रकारसे निउ्चयनयका ज्ञान, दक्षन और चारित्रके विषयमें वक्तव्य दे ।-अब इस 
बिषयमे व्यवहारनयका जो वक्तव्य ह, उसे सक्षेपसे कहते हैं, सो सुनो। 


जेसे सेटिका अपने स्वभावसे ही भित्ति आदि परद्रव्यकों सफद करती है बैसे ही 
ल्लाता आत्मा भी अपने ज्ञायकस्वभावसे परद्रव्यको जानता है । 


जिस तरह सेटिका अपने स्वभाबसे परद्रब्यको सफेद करती है उसी तरह जीव भी 
अपने स्वभावसे परद्रव्यका अवलोकन करता हे | 


जिस प्रकार सेटिका अपने स्वभावसे ही परद्रव्यको सफेद करती है उसी ह्रकार जाता 
आत्मा भी अपने स्वभावसे परद्रव्योका त्याग करता हे अर्थात्‌ परद्र॒व्योंका त्यानकर-सयत 
होता हे । 

जिस तरह सेटिका अपने स्वभावसे परद्रव्यको सफेद करती है. उसी तरह सम्यग्दृष्टि 
आत्मा भी अपने स्वभावसे परद्रव्यका श्रद्धान करता है । 


इस प्रकार ज्ञान, दर्शन और चारित्रके विषयमें व्यवहाश्नयका जोसतः दे बह कहा 
जया । इसी पद्धतिसे अन्य पर्यायोंके बिषय्में भी व्यवहारनबका निर्णय ज़मनना चाहिये | 
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विदेषार्थ--यहाँ सेटिका रवेतगुणसे पूरित स्वभाववाला द्रव्य है और उसके व्यवह्दारसे 
सफेद हे योग्य जो भित्ति आदिक हैं बह परद्रव्य है। अब यद्वॉपर इसीका विचार 
करते है-- 

सफेद करनेवाली जो सेटिका है वह सफेद करनेके योग्य भित्ति आदि परद्रव्यकी हे 
या नहीं है १ इस प्रकार इवेत्य और इवेतिका इन उभय तत्त्वोंकी मीमासा की जाती है। यदि 
सेटिका भित्ति आदिकी है तो ऐसा सिद्धान्त हे कि जो जिसका होता है बह वही होता है 
अर्थात्‌ उसो रूप होता है जेसे ज्ञान आत्माका है तो वह आत्मा ही होता है । इस सिद्धान्तके 
रहते हुए सेटिका यदि भित्ति आदिकी है ऐसा माना जाय तो उसे भित्ति आदि रूप ही होना 
चाहिये और ऐसा होनेपर सेटिक।के स्वद्रव्यका उच्छेद हो जावेगा अर्थात्‌ सेटिका भित्ति 
आदिसे प्रथक्‌ कोई द्रव्य नहीं रहेगा ओर ऐसा होता नही, क्योकि द्वव्यान्तर संक्रमणका 
पहले ही निषेध कर चुके है । अतएव सेटिका भित्ति आदिकी नहीं है | 

अब फिर आशक्का द्ोतो है कि यदि सेटिका भित्ति आदिकी नही है तो किसको है ? 
इस आशक्लाका यह उत्तर है कि सेटिका सेटिकाकी ही हे। इसपर पुनः आशड्डा होती है कि 
वह अन्य सेटिका कौन-सी हे, जिसकी कि यह सेटिका है ? इसका उत्तर यह ह कि सेटिका 
से अन्य सेटिका नहीं है किन्तु आप ही मे स्व ओर आप ही मे स्वामित्व अञझ्य मानकर 
व्यवहारकी उपपत्ति कर लेनो चाहिये। तब कोई पुनः पूछता हे कि यहाँ स्व॒ और स्वामि 
अंशके व्यवद्दाससे साध्य क्या है ? कौन-सा प्रयोजन सिद्ध होता हे ? उसका उत्तर देते है 
कि कुछ भी नहीं। तब यही निश्चय हुआ कि सेटिका किसी अन्यकी नहीं है किन्तु सेटिका 
सेटिका ही है । जिस प्रकार यह दृष्टान्त हे उसी प्रकार इस दृष्टान्तसे प्रतिफलित होनेबाले 
दाष्टीन्तिक अथको जान लेना चाहिये | 

यहॉपर जो चेतयिता है वह ज्ञानगुणसे पूरित स्वभाववाला द्रव्य है और व्यवहारसे 
पुदगछादिक परद्रव्य उसके ज्ञेय हैं। अब यहॉपर ज्ञायक जो चेतयिता है वह ज्ञेयरूप पुदूग- 
छादिक परद्रव्यका है अथवा नहीं हे ? इस प्रकार ज्ञेय और ज्ञायक इन उभय तत्त्वोंके सम्बन्ध 
पर विचार किया जाता हे--यदि ऐसा माना जावे कि चेतयिता पुद्गलाढिक परद्रव्यका है 
तो 'जो जिसका होता है वह्‌ उसी रूप होता हे, जैसे ज्ञान आत्माका हाता हुआ आत्मरूप ही 
होता है! इस तत्त्वसम्बन्धके जीवित रहते हुण चतयिताको यदि पुदूगलादिकका माना जावे 
तो उसे पुदूगछादिरूप ही हो जाना चाहिये और ऐसा द्वोनेपर चेतयिताके स्वद्रव्यका उच्छेद 
हो जायगा अथात्‌ चेतयिता अन्यरूप होकर अपने अस्तित्वकों ही समाप्त कर देगा, क्योकि 
द्व्यान्तर संक्रमणका पहले दवी निषेध कर आये है, अतः द्रव्यका उच्छेद हो नहीं सकता | तब 
यह सिद्ध हुआ कि चेतयिता पुदुगछादिक परद्रव्यका नहीं है । इस स्थितिमे यहाँ यह्‌ आश्क्का 
होती हे कि यदि चेतयिता पुदूगछाडिकका नहीं हे तो किसका है ? इसका उत्तर यह है कि 
चेतयिता चेतयिताका द्वी हे। इसपर पुनः प्रश्न होता है कि बह अन्य चेतय्रिता कौन ड्टे 
जिसका कि चेतयिता होता है ? तो उसका उत्तर हे कि चेतयितासे अन्य चेतयिता नहीं हे 
किन्तु आप द्वी स्व ओर आप द्वी स्वामी है । इस प्रकार आप हो में अंश-अंशीकी कर्ता मे 
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ऐसा व्यवहार होता है । कोई फिर पूछता है कि यहाँ म्ब-स्वामी अशके इस व्यवद्टारसे क्‍या 
साध्य है ? कौनसा प्रयोजन सिद्ध होता हे ? ता उसका उत्तर हे कि कुछ भी साध्य नहीं है | 
तब यहों निश्चय हुआ कि शज्ञायक जो चेतयिता हे वह किसोका नहीं हे किन्तु ज्ञायक 
झायकका ही अथवा चेतयिता चेतयिताका द्वी हे अर्थात्‌ ज्ञायक अथवा चेतयिता हे--बह 
स्वरूपसे ही ज्ञायक अथवा चेतयिता हे | 

अब यही पद्धति आत्माके दशक होनेके विषयमें ग्राह्म दे जेसे-- 

यद्टां पर सेटिका श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला पुदुगलद्गव्य है, और व्यवहारसे 
सफेद करने योग्य भित्ति आदि उसके परद्वव्य हैं। अब यहाँ सफेद करनेत्राली सेटिका, सफेढ 
करनेके योग्य जो भित्ति आदि परद्र॒व्य है उनकी हे अथवा नही ह ? इस प्रकार इवेत्य और इवे- 
तक इन दोनों तर्वाके पारस्परिक सम्बन्धकी मीमासा की जाती हे । यढि सेटिका मित्ति आदि 
परद्र॒व्यकों है एसा माना जावे ता 'जो जिसका होता है, वह उसीरूप होता है, जेसे कि आत्माका 
ज्ञान आत्मारूप ही ह! इस तत्त्वसम्बन्धके जीबित रहते हुए यदि सेटिकाको भित्ति आदिकी 
मार्नी जावे तो उसे भित्ति आदिरूप ही होना चाहिए। और ऐसा होनेपर स्वद्रव्यका उच्छेद 
हो जायगा अर्थात्‌ सेटिका भित्ति आदिरूप हाकर अपनी सत्ता दी समाप्त कर देगी, परन्तु 
द्रव्यका उच्छेद होता नही ह क्योकि द्रव्यान्तर सक्रमणका अर्थात्‌ एकद्रव्यका दूसरे द्रव्यरूप 
होनेका निषेध पहले ही किया जा चुका हे । इससे यह सिद्ध हुआ कि सेटिका भित्ति आदि 
की नहीं हू । यहाँ यह आशज्का होती हे कि यदि सेटिका भित्ति आदिकी नहीं हे तो किसको 
है ? इसका उत्तर है कि सेटिका सेटिकाकी हे । इस स्थितिमें पुनः आगइ्ला होती हे कि बह 
अन्य सेटिका कोन है, जिसकी कि यह सेटिका है ? इसका उत्तर यह है कि अन्य सेटिका 
नहीं हे किन्तु स्व ओर स्वामीके अडझ् ही अन्य हैं अर्थात्‌ आप ही सर्व है और आप ही अपना 
स्वामी हे । जैसे देवदत्तके एक ही पुत्र था, उससे किसीने पूछा--आपका बड़ा पुत्र कौन है ९ 
उसने कहा, यद्दी । मध्यम कोन है ? उसने कहा--यही । और जघन्य कौन है ? यही । उसी 
प्रकार आपमे ही अद्ञ-अशीकी फल्पनासे इस व्यवहारकी उपपत्ति कर लेना चाहिये। कोई 
पूछता हे कि इस स्व-स्वामी अंशके व्यवहारसे साध्य क्या हे ? कौन-सा प्रयोजन सिद्ध दोने- 
बाला है ? इसका उत्तर हे कि कुछ भी नहीं । तब यही निश्चय हुआ कि सेटिका किसी 
अन्यकी नहीं है किन्तु सेटिका सेटिका की ही है । जैसा यह दृष्टान्त हे बसा ही दृष्टान्तसे 
प्रतिफलित होनेवाला दाष्ट्रीन्तिक है जेसे-- 


यहाँ चेतयिता दर्शनगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला द्रव्य है और व्यवहारसे उसका दृइय 
अर्थात्‌ देखनेके योग्य पुदूगलादि परद्वव्य हे। अब यहाँ दशक जो चेतयिता दे बह दृश्यरूप 
पुदूगलछादि परद्रव्यका हे अथवा नहीं दे ? इस प्रकार दृश्य और दर्शक इन दोनों तत्त्वोंके 
सम्बन्धकी मीमांसा की जाती हे-- 


यदि चेतयिता अथौत्‌ दशक आत्मा पुदूगलादिकका है तो 'जो जिसका होता है बह 
बसी रूप होता है, जेसे ज्ञान आत्माका होता हुआ आत्मा ही होता हे” इस प्रकारके तत्त्व 
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सम्बन्धके जीवित रद्दते हुए चेतयिताको यदि पुद्गलादिकका माना जावे तो उसे पुदूगलादि 
रूप ही हो जाना चाहिये और ऐसा द्दोनेपर चेतयिताका स्वद्रव्योच्छेद द्वो जावेगा अथोत्‌ 
चेतयिता पुद्गछादिरूप होकर अपनी सत्ता ही समाप्त कर देगा। परन्तु द्रव्यका उच्छेद कभी 
होता नहीं द्वे क्‍योंकि द्रव्यान्तर सक्रमणका पहले ही निषेध किया जा चुका हे। इससे यह 
सिद्ध हुआ कि चेतयिता पुद्गलादिकका नहीं दै। यहाँ आशज्ला होती दे कि यदि चेतयिता 
पुदूगलादिकका नहीं है तो किसका है ? इसका उत्तर हे कि चेतयिता चेतयिताका ही हे। 
फिर आशह्ला होती है कि बह अन्य चेतयिता कौन हे जिसका कि चेतयिता द्वोता दे तो 
उसका उत्तर हे कि चेतयितासे अन्य चेतयिता नहीं है किन्तु स्व-स्वामी अश ही अन्य हे 
अर्थात्‌ आप ही स्व है और आप ही स्वामी है, इस प्रकारकी कल्पनासे स्व-स्वामी व्यवह्यारकी 
उपपत्ति हो जाती है । यहाँ कोई पुनः पूछता है कि स्व-स्वामी अंशके व्यवह्ारसे साध्य क्‍या 
है ? कौन-सा प्रयोजन सिद्ध होनेवाला हे ? तो उत्तर यह है कि कुछ भी नहीं है । इससे यह्‌ 
निरचय हुआ कि दर्शक आत्मा किसीका नहीं है किन्तु दर्शक दझ्कका ही हे। चेतयिता 
तास्विकदृष्टिसे किसीका दर्शक नहीं हे किन्तु स्वयमेव दशक हे ऐसा निश्चय सिद्धान्त है। 
जिस प्रकार काष्ठादि पदार्थोकोी जलानेसे अग्नि दाहक हे सो नहीं, किन्तु स्वयमेवष अग्नि 
दाहक है। इसी प्रकार घटपटादि पदार्थोंके देखनेसे आत्मा दशक हे सो नहीं, किन्तु आत्मा 
परनिरपेक्ष स्वय दशक हे । 

यही पद्धति चारित्रगुणके विषयमे स्वीकाय है | जेसे-- 

यहाँ सेटिका श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला द्रव्य हे और व्यवह्यारसे 3वेत करने 
योग्य भित्ति आदि उसके परद्र॒व्य है। यहाँ सफेद करनेवाली सेटिका भित्ति आदि परद्रव्यकी 
है अथवा नहीं ? इसप्रकार इवेत्य ओर इवेतक हो पदार्थोंके सम्बन्धी मीमासा की जाती 
है। यदि सेटिका भित्ति आदि परद्रव्यकी मानी जावे ता जो जिसका होता हे वह उसी रूप 
होकर रद्दता दे, जेसे ज्ञान आत्माका होता हुआ आत्मा रूप ही होता है” इस तस्त्वसम्बन्धके 
जोबित रहते हुए सेटिका यदि भित्ति आदिकी है तो उसे भित्ति आदि रूप हो होना चाहिये 
और ऐसी होनेपर सेटिकाके स्वद्रव्यका उच्छेद हो ज्ञाबेगा अर्थात्‌ सेटिका भित्ति आदि रूप 
दोकर अपनी सत्ता नष्ट कर देगी । परन्तु द्रव्यका उच्छेद हो नहीं सकता, क्योंकि द्रव्यान्तर 
संक्रमणका निषेध पहले किया जा चुका है। इससे यह निश्चय हुआ कि सेटिका भित्ति 
आदिको नहीं है। तब आशज्ला होती है कि यदि सेटिका मित्ति आदिकी नहीं है तो किसको 
है | इसका उत्तर हे कि सेटिकाकी ही सेटिका है। फिर आशज्डा होती हे कि वह अन्य 
सेटिका कोन है जिसकी कि सेटिका द्वोतो है ? इसका उत्तर है कि सेटिकासे अन्य सेटिका 
नहीं दे किन्तु स्व-स्वामी अश हो अन्य है। कोई फिर पूछता है कि यहाँ स्व-स्थामी अंशके 
व्यवह्ारसे क्या साध्य दे ? कौन-सा प्रयोजन सिद्ध होनेवाछा है ? उसका उत्तर है कि कुछ 
भी नहीं। इससे यद्द निश्चय हुआ कि सेटिका किसी अन्यकी नहीं है, किन्तु सेटिका सेटिका 
दी है। जिस प्रकार यह दृष्टान्त है उसी प्रकार इससे प्रतिफलित होनेबालछा दाष्ट्रोन्तिक है। जैसे-- 


यहपर चेतविता जो आत्मद्रव्य हे सो ज्ञानदर्शनगुणसे परिपूर्ण और परद्रव्यके अपो- 
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हनरूप 'चारिशन्रमुणको धारण करनेबाछा है तथा उसी आत्मद्रन्यके अपोहायरूप पुदुगलादि 
परद्रन्य हैं। अब अपोहक अथात्‌ प्ररपदार्थका त्याग करनेबालछा चेतयिता अपोष्य अर्थात्‌ त्याग 
करने योग्य पुदुूगछादिक परद्वव्यका हे अथवा नहीं १ इस प्रकार अपोद्य और अपोहक इन 
दो तस्वोंके सम्बन्धकी मीसासा की जाती हे ! 


यदि चेतयिता पुद्गछादिकका हे तो जो जिसका होता है बह उसी रूप होता है, जैसे 
ज्ञान आत्माका होता हुआ आत्मारूप हांता है” इस तत्त्वसम्बन्धके जीवित रहते हुए चेतयिता 
पुदूगछादिकका होता हुआ पुदुगछादिरूप ही हो जावेगा ओर ऐसा होने पर चेतयिताके 
स्वद्रव्यका उच्छेद दो जावेगा अथीोत्‌ चेतयिता पुदूगलादिरूप हाकर अपना अस्तित्व समाप्त 
कर देगा, सो द्रव्यका उच्छेद कभी हो नहीं सकता, क्योंकि द्रव्यान्तर-संक्रमणका निषेध पहले 
कर आये है। इससे यह सिद्ध हुआ कि चेतग्रिता पुद्ूगलाढिकका नहीं है । अब यह आज्ञका 
होती हैं कि यदि चेतयिता पुद्गलादिकक। नहीं हे तो फिर किसका हैँ ? इसका उत्तर यह हे 
कि चेतयिता चेतयिताका ही है | पुनः प्रश्न होता ह कि बढ़ अन्य चेतयिता कौन है जिसका वह 
चेतयिता होता है ? इसका उत्तर यह हे कि चतयितासे अन्य कोई दूसरा चेतयिता नहीं है 
किन्तु स्व-स्तरामीके अश ही अन्य है । काई फिर पूछता है कि यहाँ स्व-स्वासी अश्के व्यवहार- 
से क्‍या साध्य है ? कोन-सा प्रयोजन सिद्ध होनेबाला हे ” उसका उत्तर यह है कि कुछ भी 
नहीं । इससे यह निएचय हुआ कि चेतयिता किसीका अपोहक नहीं है, अपोहक अपोहक 
ही है । इस प्रकार ज्ञेय-ज्ञायक, दृश्य-दहश क ओर अपोह्म-अपोहक सम्बन्धका विचार निहचय- 
नयकी अपेक्षा किया | अब व्यवहारनयकी अपेक्षा इन सम्बन्धोंपर बिचार किया जाता हे-- 


जिस प्रकार श्वेतगुणसे परिपृर्ण स्वभाववाली सेटिका स्वयं भित्ति आदि परद्रव्यरूप 
नहीं परिणमती और भित्ति आदि परद्रव्यको अपनेरूप नहीं परिणमाती, किन्तु भित्ति आदि 
परद्रव्यके निमित्तसे होनेबाले अपने 5वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभावके परिणामसे उत्पन्न होती 
हुई भित्ति आदि परद्रव्यको, जो कि सेटिकानिमित्तक अपने स्वभावके परिणामसे उत्पन्न दो 
रहा है, अपने सर्वभावसे सफेद करती है, ऐसा व्यवहार दोता हे। उसी प्रकार ज्ञानगुणसे 
परिपूर्ण स्वभाववालछा चेतयिता भी स्वय पुदूगछादि परद्रव्यके स्वभावसे नहीं परिणमता है. 
और युद्गलादि परद्रव्यको अपने स्वभावरूप नहीं परिणमाता हे, किन्तु पुदूगछादि परद्रव्यके 
निमित्तसे होनेवाले अपने ल्लानगुणसे परिपृण स्वभावके परिणामसे उत्पन्न होता हुआ पुद्‌- 
गछादि परद्वद्यको, जो कि चेतयिताके निमित्तसे होनेबाले अपने स्वभावके परिणामसे उत्पन्न 
हो रहा है, अपने स्वभावसे जानता हे, ऐसा व्यवहार होता है । 


इसी प्रकार दशनगुणके साथ योजना करना चाहिय्रे। जिख प्रकार इवेतगुणसे परि- 
पूर्ण स्वभावबाली चद्दी सेटिका स्वय भित्ति आदि परद्रव्यके स्वभावसे नहीं परिणमती और 
मित्ति ,आदि परद्रव्यको अपने स्वभावसे नहीं परिणमाती, किन्तु भिन्षि आदि परदब्रव्यके 
नि्मिष्नसे होनेवाले अफ्ने इ्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभावके परिणाससे उत्पन्न होती हुई भित्ति 
आशि-यरद्ल्यको, जोःकि सेटिकाके निमित्तसे होनेबाले अफ़ने स्क्‍भावक्के अगिणमसे उत्पन्न दो, 
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रहा हैं, अपने स्वभावसे सफेद करती है, ऐसा व्यवहार होता है। उसी प्रकार दर्शनगुणसे परि- 
पूर्ण स्वभाववाला चेतयिता भी स्वयं पुद्गलादि परद्रव्यके स्वभावसे नहीं परिणमता और 
पुदूगछादि परद्रव्यको अपने स्वभावरूप नहीं परिणमाता, किन्तु पुदूगलादि परद्रव्यके निमित्त- 
से होनेबाले अपने द्शनगुणसे परिपूर्ण स्वभावके परिणामसे उत्पन्न होता हुआ पुद्गलादि 
परद्वव्यको, जो कि चेतयिताके निमित्तसे जायमान अपने स्वभावके परिणामसे उत्पन्न हो रहा 
है, अपने स्वभावसे देखता है, ऐसा व्यवहार किया जाता है । 


इसी प्रकार चारित्रगुणके विषयमे भी यही योजना करना चाहिये । जिस प्रकार इवेत- 
गुणसे परिपूर्ण स्वभाववाल्दी बही सेटिका स्वय भित्ति आदि परद्रव्यके स्वभावरूप नहीं परि- 
णमती और भित्ति आदि परद्रव्यकों अपने स्वभावरूप नहीं परिणमाता, किन्तु भित्ति आदि 
परद्वव्यके निमित्तसे होनेवाले अपने इवेतगुणसे परिपूर्ण स्वभावबके परिणामसे उत्पन्न होती हुई 
मभिन्ति आदि परद्रव्यको, जो कि सेटिकाके निमित्तसे जायमान अपने स्वभावके परिणामसे 
उत्पन्न हो रहा है, अपने स्वभावसे सफेद करती ह, ऐसा व्यवहार हाता है । उसी प्रकार ज्ञान- 
दर्शनगुणसे परिपूर्ण तथा परपदाथके अपोहन--त्यागरूप स्वभावसे चंतयिता भी स्वय पुदु- 
गलादि परद्॒व्यके स्वभावरूप नहीं परिणमता ओर पुदूगकादि परद्रव्यका अपने स्वभावरूप 
नहीं परिणमाता, किन्तु पुदूगलादि परद्रव्यके निमित्तसे जायमान अपने ज्ञानदशनगुणसे 
परिपूर्ण तथा परद्वव्यके अपोहन--त्यागरूप स्वभावके परिणामसे उत्पन्न दाता हुआ पुदूगछादि 
परद्वव्यको जो कि चेतयिताके निमित्तसे होनेबाले अपने स्वभावके परिणामसे उत्पन्न हो रहा 
है, अपने स्वभावसे अपोहित करता हे--छोड़ता है, ऐसा व्यवहार होता है । इस प्रकार यह 
आत्माके ज्ञान, दर्शंग और चारित्ररूप पर्यायॉँके निउचय तथा व्यवहारका प्रकार है | इसी 
तरह अन्य सभी पर्यायोंके निश्चय ओर व्यवहारका प्रकार जानना चाहिये | 


भावा्थ--जानना, देखना, श्रद्धान करना, और त्याग करना ये सब आत्माके चेतन्य- 
गुणके परिणाम हैं। निश्चयनयसे विचार करनेपर आत्मा परद्रव्यका ज्ञायऊ नहीं है, पर- 
द्रव्यका दशक नहीं है, परद्रव्यका श्रद्धायक नहों है और परद्रव्यका अपोहक नही है । उसके 
ये सब भाव आप ही हैं क्योंकि आत्माका परिणमन आत्माभित है और परद्रव्यका परिणमन 
पराश्रित है। सेटिका भिकत्ति आदिको सफेद करती हे' यहाँ विचार करनेपर भित्तिका परिण- 
मन भित्तिझूप हो रहा है और सेटिकाका परिणमन सेटिकारूप हो रहा हे अर्थात भित्ति 
भित्तिरूप हो रहती है ओर सेटिका सेटिकारूप ही रहती है । परन्तु व्यवहारनयसे विचार 
करनेपर आत्मा परद्रव्यका ज्ञायक है, परद्रव्यका दशक है, परद्रव्यका श्रद्धायक है और पर- 
द्रव्यका अपोहक है, क्योंकि परपदाथेका जा ज्ञेय, दृश्य, श्रद्धय और अपाह्यरूप परिणाम है 
बह आत्माके ज्ञायक, दर्शक, श्रद्धायक और अपोहक भावके निमित्तसे जायमान है और 
आत्मामें जो ज्ञायकभाव आदिरिप परिणाम है वह परपदाथके शेयभाव आदिरूप परिणामके 
निमित्तसे उत्पद्यमान है। 'सेटिका भित्तिको सफेद करती है” यही भित्तिका जो इवेतगुणरूप 
परिणाम है वह सेटिकाके निमित्तसे उत्पन्न हुआ है, इसलिये निमित्त-नेमित्तिक भावकी 
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प्रधानतासे तथोक्त व्यवहार होता है । इस तरह निश्चय ओर व्यवहारकी पद्धतिको यथाथे- 
रूपसे जानकर वस्तुस्वरूपका श्रद्धान करना चाहिये ॥२०६-३६७ 
अब यही भाव फलछशामें दिखाते हैं-- 


शारदलूविक्रोडितछन्व 
झुद्धवव्य निर्पणापिंवमतेस्सरव समुत्पह्यतो 
नेकव्ृब्यगत चकाहित किमपि व्रृब्यान्तर' जातुचित्‌ । 
ज्ञान शेयमवैति यत्तु तदय आुद्धस्वभाषोदय 
कि द्वब्यान्तरचुस्वनाकुछ घियस्तश्वाच्च्यघन्ते जना ॥२१४॥ 


अथं--आुद्ध द्रब्यके निरूपणमे जिसने बुद्धि छगाई दे तथा जो सम्यक्‌ प्रकारसे तस्‍्वका 
अनुभव कर रहा है ऐसे पुरुषके एक द्रव्यमे भ्राप्त दूसरा कुछ भी द्रव्य कभी भी प्रतिभासित 
नहीं होता। 'ज्ञान ज्ञयको जानता है! यह जो कहद्दा जाता हे सो यह ज्ञानके शुद्धस्वभावका 
डद॒य हे । ये छोक अन्य द्वव्यके प्रहणसे आकुलित बुद्धि होते हुए तक्त्वसे क्यों चिगते है ? 

भावा्--जब शुद्ध निश्चयनयसे तत्त्वका यथार्थ विचार किया जाता हे तब यह 
अनुभव होता है. कि एक द्रव्य दूसरे द्वव्यमे कभी प्रवेश नहीं करता है । ज्लान श्ेयको जानता 
है, ऐसा जो व्यवह्दार होता है वहाँ ज्ञानके भीतर ज्ञेयका प्रवेश नहीं है और ज्ञेयके भीतर 
ज्ञानका प्रवेश नहीं हे । ज्ञान और श्ञेय यथास्थान अपने-अपने 'स्वभावरूप परिणम रहे हैं 
फिर भी ज्ञानकी स्वरुछताके कारण ऐसा प्रतिभास होता है कि ज्ञानमें जय आ रहा है । जब 
यह वस्तुस्थिति है. तब संसारके ये प्राणी अन्य द्रब्यकी प्राप्तिके छिये व्यप्न होते हुए तप्त्वसे 
मल क्यों होते है ? उनकी इस अज्ञानमूलक भ्रवृत्तिपर आचाय॑ आइचय प्रकट करते 

॥ २१४ ॥ 


मन्दाक़ान्ता छन्‍्द 
झुद्ध व ग्यस्वरसभवनात्‌ कि स्वभावस्य शेष- 
मन्यवृद्वब्यं भवति यदि था तस्थ कि स्यात्स्वमायः । 
ज्योस्स्नारूप स्‍्नपयति भ्रुव नेव तस्यास्थि भूमि- 
ज्ञान ज्ञेयं ककयति सदा शेयमस्यास्ति नेब ॥२१७॥ 


अर्थ--अुद्ध द्रव्य जो चेतन है उसका स्वभावरूप परिणमन द्वोता है । उससे अतिरिक्त 
स्वभावका शेष क्‍या रह जाता हे अर्थात्‌ कुछ नहीं | यदि यह कट्दा जाय कि ज्ञयरूप अन्य 
द्रव्य चेतनमें प्रतिफलित होते है. तो क्या इससे वे उसके स्वभाव हो गये ९ चौँदनीका धबल 
रूप प्रथिवीको नहला देता है तो क्या इससे प्रथिवी चॉदनीको हो जाती है ? अथौतत्‌ नहीं । 
इसी तरह ज्ञान शेयको जानता है परन्तु जय कभी श्लानका नहीं होता। 

भावाथे--यहाँ शुद्धद्॒व्यसे प्रयोजन आत्मद्रव्यसे हे उसका स्व॒रस अर्थात्‌ निज 
स्वभाव चेतन्य है। वह आत्मद्रव्य सदा निज स्वभावरूप परिणमन कर रहा है। इस परिणमनसे 

४० 
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शेष क्या बच रहता है ज्ञो उस स्वभावका कहा जावे ? यदि अन्य द्रव्य आत्मामे होते भी ् 
अथोत्‌ ज्ञानकी स्वच्छताके कारण उसमे प्रतिफलित होते भी है तो इससे वे अन्य द्रव्य 
आत्माके स्वभाव नहीं हो सकते। जिस प्रकार चॉदनी प्रथिवीको सफेद कर देवी है तो क्या 
इससे प्र्थिवी चाँदनीकों हो जाती है ? नही, इसी प्रकार ज्ञान ज्नेयकों जानता हे तो इससे 
क्‍या ज्ञेय ज्ञानका हो जाता है ? नहीं, सदा ज्ञान ज्ञान ही रहता हे और झय ज्ञेय ही रहता 
है | यह प्रकरण निः्चयनयसे ज्ञायक ओर ज्ञेयके सम्बन्धका हे | यहाँ आचायने यह अभिप्राय 
प्रकट किया हे कि निःचयसे ज्ञायक आत्मा स्वयं ही ज्ञायक हे, परद्रव्यकों जाननेके कारण 
ज्ञायक नहीं है क्‍योंकि परद्रव्य जो पुदूगलादि द्रव्य है वे कभी आत्मद्रव्यरूप नहीं परिणमते । 
इसमें दृष्टान्त चाँदनीका दिया हे | जिस प्रकार प्रकाशित करने मात्रसे प्रथिवी चाँदनीकी 
नही हो जाती, उसी प्रकार जानने मात्से ज्ञय ज्ञानके नहीं हो जाते ॥२१०॥ 


अब ज्ञानमे रागह्ेषका उदय कहां तक रहता है, यह दिखानेके लिये कलशा कहते हैँ-- 


सन्दाक़रान्ताछन्द 
रागदवेंषद्वयमुदयते तावदेतश्न यावज्‌ 
ज्ञान ज्ञान भवसि न पुनर्वोष्यता यात्ति बोध्यम्‌ । 
ज्ञान ज्ञान भवतु तदिद न्‍्यक्कृताज्ञानभाव 
भावासावों भवति तिरयन्येन पूणस्वभाव ॥२१६॥ 


अर्थ--राग और द्वेष ये दोनों तब तक उद्ित होते रहते हैं जब तक कि यह ज्ञान 
ज्ञान नहीं हो जाता ओर ज्ञय ज्ञेयपनको नहीं प्राप्त हो जाता । इसलिये आचार्य आकाइश्ना 
प्रकट करते हैं कि अज्ञानभावकों दूर करनेवाला यह ज्ञान ज्ञान ही रहे जिससे कि भाव 
और अभावको अर्थात्‌ चतुर्गंति सम्बन्धी उत्पाद-व्ययको दूर करता हुआ आत्मा पूर्णस्वभावसे 
युक्त हो जावे । 

भावार्थ--ज्ञान शेयरूप होता हे और क्षेय ज्ञानरूप होता है इस प्रकारका समिश्रण 
मिथात्व दशामें ही होता हे। ओर जब तक यह मिथ्यात्व दञ्मा रहती ह॑ तब तक रागद्वष 
नियमसे उत्पन्न होते रहते हैँ। मिथ्यात्वके कारण यह जोब परपदाथका सुख-दुःखका कारण 
मानता हे, इसलिये उनकी इष्टानिष्ट परिणतिसे रागद्वपका हाना सुलभ है। अतः आचार्य 
आकाइक्षा प्रकट करते है कि ज्ञान ज्ञान ही रद्दे तथा वह 'ज्ञान क्षेयरुप होता हैं और ज्ञय 
ज्ञानरूप दोता हे” इस अज्ञानभावकों नष्ट कर दे। जब तक एताइश ज्ञान प्रकट नहीं होता 
तेब तक आत्मा पृर्णस्थभावको प्राप्त नही हाता और जब तक पूर्णस्वभावका प्राप्त नहीं होता 
तब तक इसका चतुर्गति सम्बन्धी उत्पादृच्यय, जन्म-मरण नष्ट नही होता । अतएब्‌ आत्माका 
पूर्णस्वभाव प्राप्त करनेके लिये ज्ञानका ज्ञननरूप हा जाना आचायका अभीष्ट है ॥२१६॥ 

आगे राग-देष-मोद जीवसे अभिन्न परिणाम है, यह कहते है-- 

दसणणाणचरित्त किंचि वि णत्यि दु अचेयणे विसये | 


तक्षा कि घादयदे चेदयिदा तेसु विसयेसु ॥३६६॥ 
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दंसणणाणचरित्त किंचि वि णत्वि दु अचेयणे कम्मे | 

तक्षा कि घादयदे चेदयिदा तक्षि कम्मम्मि ॥३६७॥ 

दंसणणाणचरित्त किंचि वि णत्थि हु अचेयणे काये | 

तह्ा कि घादयदे चेदयिदा तेसु कायेसु ॥३६८॥ 

णाणस्स दसणस्स य भणिओ घाओ तहा चरित्तस्स । 

ण वि तहिं पुग्गलदव्वस्स की वि घाओ उ णिद्विठ्ी ॥३६९॥ 

जीवस्स जे गुणा केइ णत्थि खलु ते परेसु दब्वेसु । 

तक्षा सम्माइट्टिस्स णत्थि रागो उ विसएसु ॥३७०॥ 

रागो दोसो मोहो जोवस्सेव य अणण्णपरिणामा । 

एएण कारणेण उ सद्दादिसु णत्थि रागादि ॥३७१॥ 

अरथ--दर्शन, ज्ञान और चारित्र ये तीनो अचेतन विषयमें कुछ भी नहीं है, इसलिये 

चेतयिता उन विषयोंमे क्या घात करे ? 


दृशन, ज्ञान और चारित्र ये तीनों अचेतन ज्ञानावरणादि कर्मोमें कुछ भो नहीं है, 
इसलिये चतयिता उन कर्मोंमे क्या घात करे ९ 


इसो प्रकार दर्शन, ज्ञान और चारित्र ये तोनो अचेतन कायमें कुछ भी नहीं हैं, इसलिये 
चेतयिता उस कायमें क्‍या घात करे ? 


जेसा दर्शन, ज्ञान और चारित्रका घात कहा गया है बेसा पुद्गलद्रव्यका कोई भी 
घात नहीं कहा गया है । 

जीवके जो कोई गुण है. वे निश्चयसे परद्रव्योंमें नहीं रहते, इसछिये सम्यग्दृष्टि जीवके 
विषयोंमे राग नहीं होता । 


राग, ठेष और मोह ये जीवके हो अनन्य परिणाम हैं। अथौत्‌ जीवके साथ इनका 
अनित्य तादात्म्य है । यही कारण है कि शब्दादिक विषयोंमें ये रागादिक नहीं हैं । 


विशेषाथं--निशच यसे जो धर्म जहाँ होता हे उस वस्तुके घातनेसे बह धर्म भी घाता 
जाता है । जैसे प्रदोपके घातसे प्रकाश भी घाता जाता है। उसी तरह जिसमें जो होता है 
डसका घास होमेपर वह भी घाता जाता है। जैसे प्रकाशका घात होनेपर प्रद्यीपका भी घात 
होता है। अर्थात्‌ प्रदीपमें प्रकाश रहता है और प्रकाशमें प्रदीप रहता है, इसलिये एक दूसरेका 
चात होनेपर दोनों घाते जाते हैं । परन्तु जो जिसमें नहीं होता वह उसका घात होनेपर नहीं 
घावा जाता, जैसे घटका घात दोनेपर भटमें रखा हुआ दीपक नहीं घाता जाता | उसी तरह 
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जो जिसमे नहीं होता बह उसका घाव होनेपर नहीं घावा जाता जैसे घटके भोतर स्थित 
प्रदीपषका घात होनेपर घट नहीं घाता जाता | उसी प्रकार आत्माके धर्म जो दु्शन, ज्ञान ओर 
चारित्र हैं वे[पुदूगलद्वव्यका घात होनेपर भी नहीं घाते जाते और न दर्शनज्ञानचारित्रका 
घात दोनेपर भी पुदुगलद्गव्य घाता जाता है। इस तरह यह सिद्ध हुआ कि दक्नज्ञानचारित्र 
पुदूगलद्वब्यमें नद्दीं हैं क्योंकि यदि ऐसा न होता तो दश्नज्नानचारित्रका घात हानेपर पुदूगल- 
द्रव्यका घात और पुदूगलद्गव्यका घात होनेपर दशनज्ञानचा रित्रका घात दुर्निवार होता, परन्तु 
ऐसा नहीं हे । जिस कारण ऐसा है उस कारण जो जितने कुछ भी जीबके गुण है. वे सभी 
परद्रव्योमें नहीं हैं, इस प्रकार दम सम्यक्‌ देखते हैं। अन्यथा यहाॉँपर भो जीबके गुणोका 
घात होनेपर पुदूगलद्वव्यका घात और पुद्ुगलद्रव्यका घात द्वोनेपर जीवके गुणोका घात 
दुर्निबार हो जाता, परन्तु ऐसा नहीं हे । यहाँ आशह्ला होती है कि यदि ऐसा हे तो सम्यस्दृष्टि- 
के विषयोंमें राग किसी कारणसे होता है ? इसका उत्तर हे कि न किसी कारणसे | तब फिर 
रागकी खान क्या है? अथौत्‌ रागकी उत्पत्ति किससे होती है ? इसका उत्तर यह हे कि 
रागह्वेषमोह जीवके ही अज्ञानमय परिणाम हैं, इसलिये वे परद्वव्यादि विषयोमे नहीं होते। 
अज्ञानका अभाव होनेसे सम्यग्दृष्टि जीवके रागादिक नही होते । इस प्रकार वे रागद्वेषमोह 
विषयोंमें न होते हुए सम्यग्दृष्टिके नहीं होते, यह नियम हे ॥३६६-२३७१॥ 


अब यहद्दी भाव कलश्ञामे दिखाते है-- 


मन्दाक्रान्ताछन्द 
रागहंषाविह हि भवति ज्ञानमज्ञानभाधात्‌ 
तो वस्तुत्वप्रणिहितदशा दृश्यमानौं न किद्वित्‌ । 
सम्यरईष्टि क्षपयतु ततस्तत्त्वरष्व्या स्फुटन्तो 
ज्ञानज्योतिज्वछति सहज येन पूर्णाचछार्बि ॥२१७॥ 


अर्थ--निश्चयसे इस आत्मामें अज्ञानभावके कारण ज्ञान ही रागद्वेषरूप परिणत होता 
हे । बस्तुके यथाथ स्वरूपपर संलग्न दृष्टिसे देखे जानेपर वे रागद्वेष कुछ भी नहीं है । इसलिये 
प्रकट होते हुए उन रागद्वेषोको सम्यस्दृष्टि पुरुष तत्त्वदृष्टिसे--बस्तुके परमाथस्वरूपका विचार 


करानेवाली बुद्धिसे नष्ट करे जिससे कि पूण और अविनाश किरणोंसे युक्त स्वाभाविक ज्ञान- 
ज्योति भ्रकाशमान हो । 


भावार्थ--रागद्वेष आत्माको ही अशुद्ध परिणति हे । उसकी उत्पत्तिमें आत्माका अज्ञान- 
शआाब कारण हैं। जब आत्मतत्त्वके शुद्धस्वरूपपर दृष्टि डालते हैं तब उसमें रागद्वेषकी सत्ता 
दिखाई नहीं देती अर्थात्‌ परमार्थसे आत्मा रागद्वेषसे रद्षित है । इसलिये वतमानमें जो राग- 
20 2 हे उन्हेँ के शक कक निमित्तसे जायमान विकारीभाव 
डे कैरनका पुरुषार्थ करे, क्‍योंकि राग-देषके नष्ट दो चुकनेपर ही पूर्ण तथा अबि- 

नाज्ञी केवलज्ञानरूपी ज्योति प्रकृट हो सकती है ॥२१७॥ हे 
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अब रागद्वषका उत्पादक परद्रव्य नहीं है, यह भाव कलशामें दिखाते हैं-- 
शालिनीछन्द 


रागद्षोष्पादक तत्त्वरष्ठ्या 

नान्‍्यद्‌ व्ृब्य वीक्ष्यते किश्वनावि। 
सबवद्रध्योरपत्तिसत्तश्रकऋास्ति 

व्यक्तात्यन्त स्वस्वभावेन चस्मात्‌ ॥२१८॥ 


अथं--तत्त्वदृष्टिसे देखनेपर रागद्वेषको उत्पन्न करनेबारा अन्य द्रव्य कुछ भी दिखाई 
नहीं देता, क्‍योंकि सब द्वव्योंकी उत्पत्ति अपने ही निज स्वभावसे अपने ही भीतर प्रकट द्ोती 
हुई अत्यन्त सुशोभित होती हे । 

भावाथं--यहाँ उपादानदृष्टिकी प्रमुखतासे कथन हे, इसलिये रागद्वेषकी उत्पत्ति बाह्य- 
पदार्थेंसि न बताकर आत्माके स्वस्वभावसे ही बतलाई हे | इसलिये रागट्वंषको नष्ट करनेके 
लिये अपने अज्ञानभावको हो स्प्रथम नष्ट करना चाहिये ॥२१८॥ 


अब सब द्रव्य स्वभावसे ही उपजते हैं, यह कहते हैं-- 


अण्णदविएण अण्णदवियस्स ण कीरए गुणुप्पाओ | 
तह्या उ सव्वदव्वा उप्पज्जंते सहावेण ॥३७२॥ 


अथँ--अन्य द्रव्यके द्वारा अन्य द्रव्यके गुणोंका उत्पाद नहीं होता, इसलिये सब द्रव्य 
स्वभावसे ही उत्पन्न होते हैं । 

विशेषाथ--परद्रव्य जीवके रागादिकोंको उत्पन्न कराता है । ऐसी आशह्ला नहीं करना 
चाहिये क्‍योंकि अन्य द्वव्यके अन्य द्रव्य सम्बन्धी शुणोंके उत्पन्न करनेकी असमथेता दे । सब 
द्रव्योंका अपने स्वभावसे द्वी उत्पाद होता हे, इसी बातको दिखाते हैं-- 

जैसे मिट्टीका घड़ा बनता है। यहाँ घटरूपसे उत्पन्न दोतो हुई मिट्टी क्या कुम्भकारके 
स्वभावसे घटरूप उत्पन्न होती हे अथवा मिट्टीके स्वभावसे ? यदि कुम्भकारके स्वभावसे 
घटरूप उत्पन्न होती हे, ऐसा माना जावे तो घट बनानेके अहकारसे पूरित पुरुष अधिष्ठित 
तथा घटनिमोणमे व्याप्त हाथोंसे युक्त पुरुषका जो शरोर है उसके आकार घट होना 
चाहिये, परन्तु ऐसा नहीं होता क्‍योंकि अन्य द्वव्यके स्वभावसे अन्य द्र॒व्यमें परिणामका 
उत्पाद नहीं देखा जाता। यदि ऐसा है तो यह निश्चित हो गया कि भिट्टीका घटाकार 
परिणसन कुम्भकारके स्वभावसे नहीं होता, किन्तु मिट्टीके स्वभावसे ही होता है क्‍योंकि 
द्रव्यमें परिणामका उत्पाद स्व॒कीय स्वभावसे ही देखा जाता है। तथा ऐसा होनेपर मिद्ठी 
अपने स्वभावका अतिक्रमण नहीं कर सकती | इसलिये घटका उत्पादक कुम्भकार नहीं है 
लक ही कुम्भकारके स्वभावका स्पञ्म न करती हुई स्वकोय स्वभावसे घटरूप उत्पन्न 

] 
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इसी प्रकार सभी द्रव्य स्वकोय परिणामरूप पयौयसे उत्पन्न होते हैं सो उस तरह 
उसन्न द्वोते हुए वे द्रव्य क्या निमित्तभूत द्वव्यान्तरके स्वभावसे उत्पन्न होते हे या स्वकीय 
स्वभावसे ? यह आशजड्जा होती है। यदि निमित्तभूत द्र॒थ्यान्तरके स्वभावसे उत्पन्न होते है तो 
उनका वह परिणाम निमित्तभूत परद्रव्यके आकार द्वोना चाहिये, परन्तु ऐसा नहीं है क्योंकि 
द्रव्यान्तरके स्वभावसे द्वव्यमे परिणाम नहीं देखा जाता | यदि ऐसा हे तो यह निश्चय हुआ 
कि सबद्रव्य निमित्तभूत परद्रव्यके स्वभावसे उत्पन्न नहीं होते, किन्तु स्वकोय स्वभावसे ही 
उत्पन्न होते हैं क्‍योंकि द्रव्यमें जो परिणामका उत्पाद हे वह स्वकीय स्वभावसे हो देखा जाता 
है और ऐसा होनेपर सेद्रव्य अपने स्वभावका अतिक्रमण नहीं कर सकते, इसलिये निमित्त- 
भूत अन्य द्रव्य उनके परिणामके उत्पादक नहीं है. किन्तु सबद्रव्य ही निमित्तभूत द्रव्यान्तरके 
स्वभावका स्पश् न करते हुए स्वक्ीय स्वभावसे अपने अपने परिणामरूपसे उत्पन्न होते हैं। 
इसलिये हम परद्वव्यको जीवके रागादिक भावोंका उत्पादक नहीं देखते है जिसके लिये 
कुपित हों अथौत्‌ क्रोध प्रकट करे । 


यहाँ उपादानकारणकी प्रधानतासे कथन किया गया है, इसलिये निमित्तकारणका 
सर्वथा निषेध नहीं समझना चाहिये ॥३७२॥ 


अब कहते हैं कि रागादिकको उत्पत्तिमे आत्मा ही अपराधी है, अन्य द्रव्य नहीं-- 


सालिनीठन्द 


यदिह भवति रागद्वंपदोषप्रसूति 

कतरदपि परेषा दूषण नास्ति तन्न । 
स्वयमयमपराधी तत्र सपस्यवोधो 

भवसु विदितमस्त याध्वश्रोधो5स्मि बोध ॥२१५९॥ 


अथ--इस आत्मामें जो रागादिककी उत्पत्ति होती है उसमे परद्रव्यका किद्िन्मात्र 
भो दूषण नहीं है । यह आत्मा स्वयं अपराधी होता है और अपराधके कारण इसका अज्ञान 
फैलता है, यह बात सबको विदित हो, अतः अज्ञान अस्तको प्राप्त हो जावे, क्योकि मैं ज्ञान 
स्वरूप हूँ । 


आवार्थ -रागादिककोी उत्पक्तिका उपादानकारण आत्मा स्वय है, इसलिये परपदार्थको 
क्‍या दोष दिया जाय ? अज्ञानभावके कारण आत्मामे रागादिकभाव उत्पन्न होते हैं। इसलिये 
आचाय आकड्झ्ला प्रकट करते हैं. कि मेरा बह अज्ञानभाव नष्ट हो क्योकि मैं ज्ञानरूप हूँ । 
जज्ञानी जीव रागड्“ेंघको उत्पत्तिमें परदव्यको ही निमित्त मानकर उनके ऊपर क्रोध करता है । 
यह ब्यथ है क्‍योंकि रागढ्षका उपादानकारण अज्ञानों जीव स्त्रयं है । अतः उनके ऊपर क्रोध 


करना जलताड़नके सदृश व्यय है। अपने अज्ञानभावको त्यागो, आपसे आप इनका विलय 
हो जावेगा ॥२१५९॥ 
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आगे रागाद्किकी उत्पत्तिमें परद्रव्यको ही निमित्त माननेका निषेध करते हैं-- 
रभोद्धताछन्द 


रागजन्मनि निमित्तता परम्रृग्यमेव कलयन्ति ये तु ते । 
उत्तरन्ति न हि मोहयाहिनीं शुद्धबोधविजुरान्धबुद्धण ॥२२०॥ 


अर्थ--जो रागकी उत्पत्तिमे परद्रव्यका ही निमित्तपन मानते हैं वे मोहरूपी नदीको 
नहीं उतर सकते, क्योंकि शुद्धनयका विषयभूत जो आत्मा उसके बोधसे शून्य द्ोनेके कारण 
वे अन्धबुद्धिवाले है 


भावाथं--आत्माके अज्ञानरूप रागादिक परिणाम मोहकभंके उदयमें होते हैं। जो 
केवल परद्रव्यकी निमित्तताकी मुख्यतासे ही उनको अस्तित्व मानते हैं वे शद्धवस्तु स्वरूपके 
ज्ञानसे रहित अन्धे हैं तथा कभी भी मोह-नदीके पार नहीं जा सकते ॥२२०॥। 


आगे शब्द, रस, गन्ध आदिक बाह्य पदार्थ रागद्वेषके कारण नहों हैं, यह दिखाते हैं-- 
णिद्यिसथुयवयणाणि पोग्गला परिणमंति बहुयाणि | 
ताणि सुणिऊण रूसदि तूसदि य अह पृणो भणिदों ॥३७३॥ 
पोग्गलद॒व्व सहत्तपरिणय तस्स जइ गुणो अण्णों । 
तह्या ण तुम भणिओ किंचि वि कि रूससि अबुद्धों ॥३७४॥ 
असुद्दो सुह्दो व सो ण त भणह सुणसु मं ति सो चेव । 
णय एड विणिग्गद्ठिउ सोयविषयमागयं सद्दं ॥३७५॥। 
असुह सु च रूवं ण त भणइ पिच्छ म ति सो चेव | 
ण य एड विणिग्गहिउं चक्खुविसयमागयं रूव ॥३७६॥ 
असुद्दो सुहो व गधो ण त॑ मणह जिग्घ मति सो चेव । 
ण य एवं विगिग्गहिउ घाणविसयमागय गध ॥३७७॥ 
असुद्दो सुहो व रसो ण त॑ भणइ रसय म॑ ति सो चेव । 
ण य एड विणिग्गहिउ रसणबविसयमागय तु रसं ॥३७८॥ 
असुहो सुहो व फासो ण त भणह फूससु मं ति सो चेव । 
ण य एंड विणिग्गहिउ कायविसयमागयं फासं ॥१२७९॥ 
असुह्ो सुह्दो व गुणी ण त भणह बुज्झ मं ति सो चेव । 
ण य एड विणिग्गहिउं बुद्धिविसयमागयं तु सुर्ण (३८०॥ 
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असुहं सुहं व दव्व॑ ण त॑ भणइ बुज्झ मति सो चेव । 
ण य एड विणिग्गहिउ बुद्धिविसयमागय दव्ब ॥३८१॥ 
एयं तु जाणिकण उवसम णेव गच्छई मूढो । 
णिग्गहमणा परस्स य सय च वुद्धि सिवमपत्तो ||३८२॥ 
( दशकम्‌ ) 
अर्थ--अनेक प्रकारके जो निन्‍्दा और म्तुतिके बचन है। पुदूगलद्रव्य उन रूप परिणमता 
है। उन्हें सुनकर 'ये शब्द मुझसे कहे गये है! एसा समझकर अज्नानी जीब रुष्ट हाता हैं तथा 
सतुष्ट होता है। अर्थात्‌ निन्‍्दाके बचन सुनकर रुष्ट हाता हैं ओर स्तुतिके वचन सुनकर सतुष्ट 
होता हे । 
परन्तु यहाँ पुदूगलद्गव्य ही शब्दरूप परिणत हुआ है| यदि उसका गुण अन्य है अथात्त्‌ 
तुझसे भिन्न हू तो तुझसे कुछ भी नही कहा गया ह। तूँ अज्ञाना हुआ क्यो रुष्ट हाता है 
अशुभ और शुभ शब्द तुझसे नही कहता कि तूँ मुझे सुन, और न श्रोत्रइन्द्रियके विपय- 
को प्राप्त हुए शब्दकों महण करनेके लिय आत्मा ही आता है । 
इसी प्रकार अशुभ और शुभ रूप तुझसे नहीं कहता कि तूँ मुझ देख, ओर न नेन्रइन्द्रिय- 
के विषयको प्राप्त हुए रूपको ग्रहण करनेके लिए आत्मा ही आता है | 
इसी तरह अशुभ ओर शुभ गन्ध तुझसे नहीं कद्दता कि तू मुझे रूंघ, और न पघ्राण 
इन्द्रियके विषयक प्राप्त हुए गन्बकों ग्रहण करनेके लिये आत्मा ही आता ह । 
इसी पद्धतिसे अशुभ और शुभ रस तुझसे नहीं कहता ह कि तूँ मुझे चख, और न 
रसना इन्द्रियके विषयको प्राप्त रसको ग्रहण करनेके लिये आत्मा ही आता हे । 
इसी विघिसे अशुभ और शुभ रपञ्ग तुझसे नहीं कद्दता कि तूँ मुझे स्पश कर, और न 
स्पशन इन्द्रियके विषयको प्राप्त हुए स्पञ्ञ को ग्रहण करनेके लिए आत्मा ही आता है । 
इसी प्रकार अश्युभ ओर ज्ुभ गुण तुझसे नही कद्दता कि तूँ मुझे जान, और न बुद्धिके 
विषयको प्राप्त हुए गुणकों ग्रहण करनेके लिए आत्मा ही आता है । 
तथा इसी वरद्द अशुभ और ञुभ द्रव्य तुझसे नहीं कहता कि तूँ. मुझ्चे जान, और न 
बुद्धिके विषयको प्राप्त हुए द्रव्यको ग्रहण करनेके लिए आत्मा ही आता है | 
जो परको प्रहण करनेका मन करता हे तथा स्वयं कल्याणकारी बुद्निको प्राप्त नहीं 
हुआ है ऐसा मूढ जोब इस प्रकार जानकर भी उपशमभावको प्राप्त नहीं होता है । 
विशेषार्थ--इस छोकमें जिस प्रकार देवदत्त यज्ञदत्तका हाथ पकड़कर उसे किसी कार्य- 
में लगाता है उसी प्रकार ये घटपटादि बाह्य पदार्थ दीपकको हाथमे लेकर 'मुझे प्रकाशित करो' 
इस तरह कहते हुए अपने आपके प्रकाशनमे उसे प्रेरित नहीं करते और न दीपक भी चुम्बकसे 
खिंची हुई छोहकी सुईके समान अपने स्थानसे च्युत होकर उन घटपटादि पदार्थोंको प्रकाशित 
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करनेके लिए आता हे क्यों।क बस्तुका स्वभाव परके द्वारा उत्पन्न नद्दीं किया जा सकता तथा 
पर भी बस्तुस्वभावके द्वारा उत्पन्न नही किया जा सकता, इसलिये जिस प्रकार दीपक परके 
सन्निधानमे स्वरूपसे ही प्रकाशित होता है उसी प्रकार परके असन्लिधानमे भी स्व॒रूपसे ही 
प्रकाशित होता हे । बस्तुम्बभावसे ही विचित्र परिणतिको प्राप्त होता हुआ सुन्दर या असुन्दर 
जो घटपटादि पदाथथ है बह स्वरूपसे ही प्रकाशित होनेवाले ढीपककी किख़िन्मात्र भी विक्रिया 
( बिकार ) करनेके लिए समर्थ नहीं है | उसी प्रकार बाह्य पदार्थ जो शब्द, रूप, गन्ध, रस, 
स्पञ्ण , गुण और द्रव्य हैं वे यज्ञदत्तको देवदत्तके समान द्वाथमे पकड़कर मुझे सुनो, मुझे देखो, 
मुझे सूँघो, मुझे चखो, मुझे स्पर्श करो और मुझे जानों, इस तरह अपने ज्ञानके लिए आत्माको 
प्रेरित नहीं करते है, किन्तु बस्तुस्वभाव परक द्वारा उत्पन्न नहीं किया जा सकता और बस्तु- 
स्वभावके द्वारा पर उत्पन्न नहीं किया जा सकता, इसढिये जिसप्रकार आत्मा उन दब्दा- 
दिकके असन्निधानमे उन्हें जानता हे उसी प्रकार उनके सन्निधानमे भी स्व॒रूपसे ही उन्हे 
जानता है। वस्तुस्वभावसे ही विचित्र परिणतिको आप्त होते हुए सुन्दर या असुन्द्र जो 
शब्दादिक बाह्यपदार्थ है वे स्वरूपसे ही जाननेवाले आत्मासे किब्विन्मात्र भो विक्रिया 
( विकार ) उत्पन्न करनेके लिए समथ नहीं हो सकते | इस तरह यह आत्मा दीपकके समान 
परपदाथ के प्रति नित्य ही उदासीन रहता है। यह बस्तुक्री स्थिति है तो भी जा रागह्वेष उत्पन्न 
हाते है वह अज्ञान हें । 


भावार्थ-शुभ-अशुभ दब्द आदिका परिणमन उनके स्वाधीन हे, वे आत्मामें रागद्वेष 
उत्पन्न करनेके लिये समर्थ नहीं हैं। फिर भी आत्मामे जो रागढ्वंष होता है वह उसका 
अज्ञान ह ॥३७३-३८२।॥ 


आगे यही भाव कलशामें कहते है-- 


शारदूलबविक्रोडितछन्द 
पूर्णकाय्युतझुद्धबोधमहिमा बोद्धा न बोध्यादय 
यायाष्कामपि बविक्रियां सतत इतो दीप प्रकाश्यादिव । 
तह॒स्तुस्थितिब।घबन्ध्य घिषणा पूवे किमज्ञानिनो 
रागट्रंषमबी सवन्ति सहजां मुश्चन्ययुदासीनसाम्र्‌ ॥२२१॥ 


अर्थ--जिस प्रकार प्रकाशित करने योग्य घटपटादि पदार्थोंसे दीपक कुछ भी विक्रिया 
को प्राप्त नहीं होता उसी प्रकार पूर्ण, एक, अच्युत तथा शुद्ध ज्लानकी मदिमासे युक्त यह बोद्धा 
अथोत्‌ आत्मा, ज्ञानके विषयभूत शब्दादि पदार्थोंसे कुछ भी विक्रियाको प्राप्त नहीं हो सकता 
हे । इसलिये बस्तुस्थितिके ज्ञानसे शून्य बुद्धिवाले ये अज्ञानी जीव रागद्वेषरूप क्यों हो रहे हैं 
तथा अपनी सहज उदासीनता वीतराग परिणतिको क्‍यों छोड़ रहे हैं ? 


भावषाधं--जिस प्रकार बाह्यपदार्थ दीपकर्में कुछ भी विकार करनेमें समर्थ नहीं है 


अर्थात्त्‌ पदार्थ अच्छा या बुरा किसी प्रकारका रहे, दीपक उसे मंध्सस्थभावसे प्रकाशित ही 
४१ 
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करता हे, उस पदार्थके निमित्तसे स्वय हु -विषादका अनुभव नहीं करता । उसी भ्रकार ज्ञानी 
जीब अच्छे या बुरे पदार्थोंको जानता मात्र है, उनके निमित्तसे द॒ृष-बिषादका अनुभव नहीं 
करता | इस तरह बाह्यपदार्थ ज्ञानी जीवमे कुछ भी विकार उत्पन्न करनेमे समर्थ नहीं हैं। 
फिर भी बस्तुस्थभावके यथाथ विचारसे रहित ये अज्ञानी प्राणी झुभ-अशुभ शब्द, गन्ध, रस, 
स्पन्न आदिका निमित्त पाकर रागदवषसे युक्त होते है तथा अपनी सहज जो उदासीनता है 
उसे छोड़ देते है, यह आइचयकी बात हे ॥२२१॥ 


अब रागद्वेषसे रहित जीब ही ज्ञानचेतनाको प्राप्त होते है, यह कहते हैं-- 


शारबलूविक्रोडितछन्द 
रागह्ेबविभावमुक्तमहसो निश्य स्वभावस्प्श 
पूर्वागामिसमस्तकर्म विकछा भिन्नास्तदात्वोद्यात्‌ । 
दूराख्ठ चरिश्रवैभवबलाच्चब्नच् चरद्चिमयीं 
विन्द॒न्ति स्वस्मासिषिक्तभुवना ज्ञानस्थ सज्ञेनाम्‌ ॥२२२॥ 


अर्थ---जो रागद्नघरूप विभावस रहित तेजके धारक है, जो नित्य ही स्वभावका स्पद्ा 
करते है, जो अतीत और अनागत सम्बन्धी समस्त कर्मोंसे रहित है तथा जो वर्तमानकाल 
सम्बन्धी कर्मोंदयसे भिन्न हैं ऐसे ज्ञानी जीव, अत्यन्त गाढ़रूपसे धारण किये हुए चारित्रके 
वेभवके बलसे उस ज्ञानचेतनाको प्राप्त होते है, जो चमकती हुई चैतम्यज्योतिसे तन्मय है 
तथा जिसने स्वकोय ज्ञानरूप रससे तीनों छोकोंकों सींचा हे । 


भावाथथं--जिनका आत्मतेज रागहषसे रहित है अर्थात्‌ अविरतसम्यम्दृष्टि आदिकी 
अवस्थामे अग्नत्याख्यानावरणादि प्रकृतियोंके उदयसे जायमान रागादिकके रहते हुए भी जो 
अपने आत्मतेजकों उससे रहित अनुभव करते हैं और आगे चछकर मोहकर्मका अभाव 
होनेसे परमार्थरूपसे जिनका आत्मतेज रागढ॑षसे रहित हो गया है तथा रागह्वेपसे रहित 
होनेके लिये जो निरन्तर स्वकोय ज्ञाता-द्रष्टा स्वभावका स्पर्श करते है अर्थात्‌ सदा ऐसी 
भावना रखते दे कि मेरा स्वभाव पदार्थोको जानना-देखना मात्र है रागा-द्षी होना नही। 
जो अतीत ओर अनागत सम्बन्धी कमंसे रद्दित है अर्थात्‌ कर्मचेतनासे मुक्त है और बर्तमानमे 
उदयको प्राप्त कमंफलसे भिन्न है अर्थात्‌ क्फलचेतनासे रहित है ऐसे जीव अतिशय 
दृढ़ताके साथ धारण किये हुए रागद्वेषको निवृत्तिरूप चारित्रके विभवकोी सामथ्यंसे अर्थात्‌ 
यथारूयातचारित्रके बलसे ज्ञानको उस समीचोन चेतनाक़ो प्राप्त होते हैं जिसमें एक चेतन्य 
का चमत्कार ही विद्यमान है | उसोसे जो तन्‍्मय है वथा जिसने स्वकीय केवलज्ञानरूप 
परिणतिसे समस्त भुवनको व्याप्त किया है अर्थात्‌ लोकालोफको अपना विषय बना लिया है । 
तात्पय यद्द हे कि जिनका रागहेंष चछा जाता है, तथा जो अतीत, अनागत और बतं मान 
कर्मोदयसे भिन्न आत्माका अनुभवन करते हैं उन्हीं महापुरुषोंके चारित्रके बेभवका उदय 
दोता हे जिसके बलसे वे कमंचेतना और कर्मफलचेतनासे भिन्न ज्ञानचेतनाका अनुभवन 


९-३८६ ] स्वविशुद्धज्ञानाधिकार श्र३े 


करते हैं तथा उस शुद्ध चेतनाकी ऐसी मद्दती शक्ति हे कि जिसमें अखिल छोक एक समयमे 
प्रतिभासित होने छगता है ॥२२२॥ 


अब प्रतिक्रमण, प्रत्यास्यान तथा आलोचनाका स्वरूप बताते हैं-- 
कम्मं जं पुच्वकय्य सुहासुहमणेयवित्थरविसेस | 
तत्तो णियत्तए अप्पय तु जो सो पडिक्क्म्ं ॥३८३॥ 
फम्म जं सुहमसुदं जक्मि य भावक्षि वज्ञ्ह भविस्स । 
तत्तो णियत्तए जो सो पच्चक्‍्खाण हवह चेया ॥३४४॥ 
ज सुहमसुदमुदिण्ण संपडि य अणेयवित्थरविसेसं । 
त दोस जो चेयह सो खलु आलोयण चेया ॥३८५७॥ 
णिच्च पच्चक्खाणं कुव्वह णिच्चं य पडिक्कमदि जो । 
णिच्च आलोचेयद सो हु चरित्तं हवह चेया ॥३८६॥ 
( चतुध्कम्‌ ) 
अर्थ--पृवकालमे किये हुए अनेक विस्तार विशेषसे युक्त जो शुभ-अशुभकर्म हैं उनसे 
अपने आपको जो निवृत्त करता है वह प्रतिक्रमण हे । 
जिस भावके रद्दते हुए भविष्यकालमें जो शुभ-अु भकर्म बन्धको प्राप्त होनेवाले हैं 
उस भाबसे जो चेतयिता निवृत्त होता है वह प्रत्याख्यान हे । 
और जो बतमानकालमे अनेक प्रकारके विस्तार विशेषसे युक्त शुभ-अज्ञभकर्म उदयमें 
आया है उसके दोषका जो चेतयिता चिन्तन करता है वह आलोचना है। 
इस पद्धतिसे जो चेतयिता नित्य ही श्रत्याख्यान करता है, नित्य ही प्रतिक्रमण करता 
हे ओर नित्य हा आलोचना करता हे निशचयसे वही चारित्र है अर्थात्‌ वही चारित्रगुणका 
धारक है | 
विशेषार्थ--नि३चयसे जो चेतयिता (आत्मा) पुदूगछकरमके विपाकसे होनेबाले भावोंसे 
स्वीय आत्माको निवृत्त करता हे वह उन भावोंके कारणभूत पूबकर्मोंका प्रतिक्रमण करता 
हुआ स्वय हू प्रतिक्रमणरूप होता है । बह्ी आत्मा उन भावाके कार्यभूत अर्थात्‌ उन भाषोंसे 
बंधनेवाले उत्तरकमकों त्यागता हुआ प्रत्याख्यानरूप होता है और वही आत्मा बतमान 
कर्म बिपाकको आत्मासे अत्यन्त भेदरूप जानता हुआ आछोचनारूप होता है। इस तरदद 
यह आत्मा नित्य ही प्रतिक्रमण, प्रत्याल्यान और आलोचना करता हुआ, पूवकर्मके काय 
ओर उत्तरकमके कारणरूप भावोंसे अत्यन्त निवृत्त होता हुआ और वर्तमान कर्मविपाकको 
आत्मासे अत्यन्त भिन्न जानता हुआ स्वकीय ज्ञानस्वभावसे निरन्तर आचरण करनेसे 


चारित्र होता है। ओर चारित्ररूप होता हुआ ज्ञानमात्र जो स्तरीय स्वरूप है उसका अनुभवन 
करनेसे स्तयमेव शानचेतना हो जातो हे । 
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भावाय--यहाॉपर प्रधानतासे निर्चय चारित्रका कथन है। जहॉपर चारित्रका वर्णन 
होता है वहाँपर प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान और आलोचनाका वणन द्वोता है । परन्तु यह सब 
प्रक्रिया मोहोदयमें होती है जेसे अपराध जो होता है वह मोहके तीम्रोदयमे दोता है और 
जसका जो प्रतिक्रमणादि होता है वह्द मोपके मन्द उदयमे होता है. जिस प्रकार छोकमे कोई 
व्याख्यान देनेका उद्यम करता है और व्याख्यान समाप्तिके अनन्तर उपस्थित सभासदासे नम्नर 
झब्दोंमे यह निवेद्न करता है कि यदि हमसे अज्ञान और प्रसादके कारण किसी प्रकारका 
अनुचित भाषण हुआ दो तो उसे आप मह्दानुभाव क्षमा करे । उसी प्रकार मोही आत्मासे 
अतीतमे मोहके बश जो अपराध हुए हैं. उनके दूर करनेके लिये वह पहचात्ताप करता हुआ 
अपने आपको घिक्कारता है। अब आगमी कालमे ऐसे अपराधके कारण जो भाव है उन्हें 
नहीं करूँगा अथोत्‌ ऐसे भावोंसे अपनी आत्माका निवारण करता है| इसीका नाम भ्रत्याख्यान 
है। तथा जो कर्मोद्य वतमानमे आ रहा हैं उसे साम्यभावसे सहन करता हुआ भोगता हे । 
और यद्द विचार करता है कि यह कर्मोदय हमारे ज्ञानस्वभावसे अत्यन्त भिन्न हें, इसीका 
नाम आलोचना है। निशचयनयसे विचार किया जाय तो यहॉपर आत्मा ही प्रतिक्रमण हे, 
आत्मा ही प्रत्याख्यान है, आत्मा ही आलोचना है ओर आत्मा ही परमाथंसे चारित्र हे । 
जब आत्मा ही स्वय चारित्ररूप हो जाता है तब उसका ज्ञानमात्र जो स्वकीय स्वरूप हे 
उसीका अनुभव रह जाता है इसलिये कमचेतना ओर कमंफलचेतनासे निवृत्ति होकर मात्र 
ज्ञानचेतना रह जातो है ॥३८२-३८६ ॥ 


अब श्वानचेतना ओर अज्ञानचेतना ( कमंचेतना और कमंफलचेतनाका ) फल 
दिखाते हुए कछशा कहते हैं-- 


उपजातिछन्द 


ज्ञानस्य सचेतनयेत्र नित्य 

प्रकाशते ज्ञानमतीय शुर्ूम । 
अज्ञानसचेतनया तु धावन्‌ 

बोधस्य झुद्धि निरुणद्धि बन्च ॥२२३॥ 


. अथं-'्ञानके सचेतनसे ही अत्यन्त गुद्ध ज्ञान प्रकाशित होता है और अज्ञानके संचे- 
तनस बन्ध दौड़ता हुआ ज्ञानको झुद्धिको रोक लेता है । 


भावा्थ--पदार्थोका जानना ही मेरा स्वभाव है, उनका कर्ता या भोक्तापन मेरा स्वभाव 
नहीं हे। इस प्रकार निरन्तर क्लानस्वभावका चिन्तन करनेसे ज्ञान शुद्ध हो जाता हे अरथात 
उसमे मोहोदयस होनेवाले परके कठेत्व और भाक्ठृत्वका जो श्रम ( विक्वारी अड्ञ ) था वहद्द 
दूर हो जाता दे । तथा इसके विपरीत अज्ञानका चिन्तन करनेसे अर्थात्‌ ज्ञान स्वभावसे भिन्न 
जो कठंत्व ( कर्मचेतना ) और भाक्ठत्व ( क्मफल चेतनाका ) भाव है उसका विचार 
करनेस ज्ञानको शुद्धि रुक जाती है और कर्मोंका बन्ध होने लगता है ॥२२३। | 


९-३८५ ] स्वंविशुद्धज्ञाचाधिकार रेश५ 
अब अज्ञानचेतना बन्धका कारण है, यह गाधाओंसे स्पष्ट करते हैं-- 
वेदंतो कम्मफल अप्पाण कुणइ जो दु कम्मफल । 
सो त पूृणो वि बंधह वीयं दुक्ख॒स्स अड्डविहं ॥|३८७॥ 
वेदंतो कम्मफल मए कय मुणइ जो दु कम्मफल | 
सो त पुणो वि बंधह वीय दुक्खस्स अड्डविह ॥३८८॥ 
बेदंतो कम्मफल सुहिदो दुद्दिदो य हृवदि जो चेदा । 
सो त पुृणो वि बंधह वीय दुक्खस्स अट्वविह ॥३८९॥ 
( जिकलस ) 
अर्थ--जो आत्मा क्ंफलका अनुभव करता हुआ कमफलकों अपनाता हे अर्थात्‌ 
कमफलसे भिन्न आत्माको नही मानता वह आत्मा दुःखोंके बीज स्वरूप आठ कर्मोंका फिर भी 
बन्ध करता है | 
जो आत्मा कर्मफलका वेदन करता हुआ यह कमफल मेरे द्वारा किया हुआ है ऐसा 
मानता है वह दुःखके बीज स्वरूप आठ प्रकारके कर्मोंका फिर भो बन्ध करता है। 
और जो आत्मा कर्मफलका अनुभव करता हुआ सुखी-दु/खो होता हे बह दुःखके 
बीज स्वरूप आठ प्रकारके कर्मोंका फिर भी बन्ध करता है । 
विशेषार्थ--ज्ञानसे भिन्न पदार्थभे यह में हूँ” इस प्रकार जो जानना है. बह अज्ञान- 
चेतना है । यह अज्ञानचेतना कर्मंचेतना और कर्मफलचेतनाके भेदसे दो भेदबाली हे। इन 
दोनॉंमें ज्ञानसे भिन्न पदार्थ में मै इसे करता हूँ” ऐसा जो ज्ञान है इसीको कमचेतना कहते 
हैं. तथा ज्ञानसे भिन्‍न पदार्थोंमें 'में इसको भोगता हूँ' ऐसा जो आत्माका अनुभवन है इसीका 
नाम कर्मफलचेतना हे । यह अज्नानचेतना सम्पूर्णरूपसे ससारका बीजभूत हे क्योकि ससार 
का बीज जो आठ प्रकारका कम है उसका यह बीज है। अतः मोक्षार्थी पुरुषके द्वारा अज्ञान- 
चेतनाके प्रछय ( विनाशके ) लिये सकल कमत्यागकी भावना ओर सकल कमफलत्यागको 
भावनाको प्रकटकर स्वभावभूत भगवती एक ज्ञानचतनाको ही निरन्तर प्रकट करना 
चाहिये । इन दोनोंमे सकल कमंत्यागकी भावनाको प्रकट करते है-- 
आर्याछरव 
कृतकारितानुमननेस्श्रिकाछविषयय मनोवचनकाये, । 
परिहत्य कस स्व परस नेष्कश्यसवलूस्बे ॥२२४॥ 
अर्थ--कत-कारित-अनुमोदन और मनबचनकायके द्वारा तीन काल सम्बन्धी जो कमे 
मेरे द्वारा किये गये हैं उन सबका परिहारकर मैं परम निष्कमंभावका आलूम्बन करता हूँ । 
आगे इन्हींके भड्ोंका वर्णन करते हैं-मन, बचन और काय ये तोन हैं. तथा छृत- 
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कारित और अलुमोदना भी तीन हैं। इनमें मन, बचन, काय इनके स्व॒तन्त्र एक-एकके द्वारा 
जो किया जावे वह तीन प्रकारका होता है तथा मनवचन, मनकाय ओर वचनकाय इस 
तरद्द दो-दोको मिलाकर तोन भद्ग हुए तथा मन, बचन, काय इन तोनोके द्वारा भी सिलकर 
एक भक्ज हुआ, इस तरह सात भद्ढ होते है। इसी तरह कृत, कारित और अनुमोदना इन तीनके 
भी सात भज्ज होते हैं। इन दोनों सात-सात भज्लोंको परस्पर गुणित करनेसे ४५ भक्ञ द्वोते 
हैं। इस तरह प्रतिक्रण ४९ तरहका होता है। इन्हीं भेदोंको स्पष्ट करते है--प्रतिक्मण 
करनेवाछा कहता है कि जो पाप मैंने अतीतकालमे किया था, अन्यके द्वारा कराया था तथा 
अन्यके द्वारा किये गये पापकी अनुमोदना की थी, वह मन, बचन ओर कायसे मिथ्या हो *, 
जो पाप अतीतकाहमें मैंने किया था, अन्यके द्वारा कराया था, तथा अन्यके द्वारा किये गये 
पापको अनुमोदना की थो, वह मन और बचनसे मिथ्या हो २, जो पाप मैंने किया था, 
कराया था और किये हुएकी अनुमोदना की थी, वह मन ओर कायसे मिथ्या हो ३, जो पाप 
मैंने किया था, कराया था और किये हुएकी अनुमोदना की थी, वह बचन ओर कायसे 
मिथ्या हो ४, जो पाप मैंने किया था, कराया था ओर किये हुए की अनुमोदना की थी, वह 
मनसे मिथ्या हो ५, जो पाप मैंने किया था, कराया था और जिसकी अनुमोदना की थी, 
बह बचनसे मिथ्या दो ६, जो पाप मैंने किया था, कराया था और जिसकी अनुमोदना की 
थी, वह कायसे मिथ्या द्वो ७, जो पाप मैने किया था और कराया था, वह मन, वचन और 
कायसे मिथ्या हो ८, जो पाप मैंने किया था और किये हुएकी अनुमोदना की थी, बह मेरा 
पाप सन, बचन, कायसे मिथ्या हो ९, जो पाप मैंने कराया था और दूसरेसे किये हुएकी 
अलुमोदना की थी, वह मेरा पाप मनसे, वचनसे और कायसे मिथ्या हो १०, जो मैंने किया 
था और दूसरेसे कराया थ।, वद्द मेरा पाप मनसे ओर वचनसे मिश्या हो ११, जो मैंने किया 
था और जिसे करते हुएकी अनुमोदना की थी, मेरा बह पाप मनसे तथा वचनसे मिथ्या हो 
१२, जिसे मैने दूसरेसे कराया था और जिसे करते हुएकी अनुमोदना की थी, बह मेरा पाप 
मनसे और वचनसे मिथ्या हो १३, जिसे मैंने किया था और दूसरेसे कराया था वह मेरा 
पाप मनसे और कायसे मिथ्या हो १४, जिसे मैने किया था ओर जिसे करते हुएको अनुज्ञा 
दी थी वह मेरा पाप मनसे और कायसे मिथ्या हो १५ जिसे मैंने कराया था और जिसे 
करते हुएको अलुज्ञा दी थी, वह मेरा पाप मनसे तथा कायसे मिथ्या हो १६, जिस मैंने किया 
था और जिसे कराया था, बह मेरा पाप बचन ओर कायसे मभिथ्या हो १७, जिसे मैने किया 
था और जिसे करते हुएको अनुज्ञा दी थी, वह मेरा पाप वचन ओर कायसे मिथ्या हो १८, 
जिसे मैंने कराया था और जिसे करते हुएको अनुज्ञा दी थी, वद्द मेरा पाप वचन और 
कायसे मिथ्या हो १९, जिस मैंने क्रिया था ओर जिस कराया था, बह मेरा पाप मनसे 
मिथ्या दो २०, जिसे मैंने किया था ओर जिसे करते हुए दूसरेको अलुज्ञा दी थी, वह मेरा 
पाप मनसे मिथ्या दो २१, जिसे मैंने कराया था ओर जिस करते हुएको अनुज्ञा दी थी, वह्‌ 
मेरा पाप मनसे मिथ्या हो २२, जिसे मैंने किया था और जिसे दूसरेसे कराया था, वह मेरा 
पाप बचनसे सिथ्या हो २३, जिसे मैंने किया और जिसे करते हुए अन्यको अनुज्षा दी थी, 
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बह मेरा पाप बचनसे मिथ्या हो २४, जिसे मैंने कराया था ओर जिसे करते हुए अन्यको 
अनुज्ञा दी थी बह मेरा पाप बचनसे मिथ्या हो २५, जिस मैने किया था ओर जिसे कराया 
था, वह मेरा पाप कायसे मिथ्या हो २६, जिसे मैंने किया था और जिसे करते हुए दूसरेको 
अनुन्ला दी थी, बह मेरा पाप कायसे मिथ्या हो २७, जिसे मैने कराया था ओर जिस करते 
हुए अन्यक्ो अनुज्ञा दी थी वह मेरा पाप कायसे मिथ्या हो २८, जिसे मैने किया था मेरा 
बह पाप मन, वचन ओर कायसे भिथ्या हो २५, जिस मैने कराया था मेरा वह पाप मन, 
बचन ओर कायसे मिथ्या हो ३०, जिस पापका करते हुए दूमरेको मैने अनुज्ञा दी थी, मेरा 
वह पाप मन, वचन और कायस मिथ्या हो, ३१, जिस मैंने किया था मेरा बह पाप मनसे 
तथा वचनसे मिथ्या हो ३२, जिस मैने कराया था मेरा बहू पाप मन और बचनसे मिथ्या 
हो ३३, जिस पापको करते हुए अन्य पुरुषको मैंने अनुज्ना दी थी, मेरा बह पाप मन और 
बचनसे मिथ्या हो ३४, जिसे मेने किया था मेरा वह पाप मन और कायसे मिथ्या हो 
३५, जिस मेने कराया था मेरा वह पाप मन ओर कायसे मिथ्या हं। ३६, जिस पापको करते 
हुए अन्यको मेने अनुज्ञा दी थी मेरा वह पाप मन और कायसे मिथ्या द्वो ३७, जिसे मेने 
किया था मेरा बह पाप वचन और कायस मिथ्या हो ३८, जिसे मैने कराया था मेरा बह 
पाप वचन ओर कायसे मिश्या हो ३९, जिस पापको करते हुए अन्यको मैने अनुज्ञा दी थी 
मेरा वह पाप वचन और कायस मिथ्या हो ४०, जिस मेने किया था मेरा वह पाप मनसे 
मिथ्या हो ४१, जिसे मैने कराया था मेरा वह पाप मनसे मिथ्या दो ४२, जिसे करते हुए 
अन्यको मेने अनुज्ञा दी थी मेरा बह पाप मनसे मिथ्या हो ४३, जिस मैने किया था मेरा वह 
पाप वचनसे मिथ्या हो ४७, जिसे मेने कराया था मेरा वह पाप बचनसे मिथ्या हो ४५, जिसे 
करते हुए दूसरेको मैंने अनुज्ञा दी थी मेरा वह पाप वचनसे मिथ्या द्वो ४६, जिस मैंने किया 
था मेरा वद्द पाप कायसे मिथ्या हो ४७, जिसे मेंने कराया था मेरा वह पाप कायसे मिशथ्या 
हो ४८, जिसे करते हुए अन्यको मेने अनुज्ञा दी थी मेरा वह पाप कायसे मिथ्या हो ४९।' 


इन ४९ भगयोके भीतर पहले भगमे कृत, कारित, अनुमोदना ये तीन लिये हैं और उनपर मन, वचन, 
काय ये तीन लगाये हैँ, इसलिये इस भज्भका साकेतिक नाम ३३ हैँ । २ से ४ तकके भगोमें कृत, कारित, 
अनुमोदनाके तीनो लेकर उनपर मन, वचन, कायमेंसे दो-दो लगाये है । इस प्रकार बने हुए इन तीन 
भगोको ३२ की सज्ञा है। ५ से ७ तकके भगोमे कृत, कारित, अनुमोदनाके तोनों छेकर उनपर मन, 
वचन, कायप्रेसे एक-एक लगाया हैं। इन तोल भगोको ३१ की सज्ञासे पहिचाना जा सकता है । ८ से 
१० तकके भगोमे कृत, कारित, अनुमोदनामेसे दो-दो लेकर उनपर मन, वचन, काय तीनो लगाये हैं । 
इन तीन भगोको २३ की सज्ञासे जाना जा सकता है। ११ से १९ तकके भगोमें कृत, कारित, अनु- 
मोदनामेंसे दो-दो लेकर उनपर मन, वचन, कायमे-से दो-दो लगाये है। इन नौ भगोको २२ की 
सज्ञासे पहिचाना जा सकता है। २० से २८ तकके भगोमे कृत, कारित, अनुमोदनामेसे दो-दो लेकर 
उनपर मत, वचन, कायमेसे १-१ लगाया है। इन नो भगोको २१ को सज्ञासे पहिचाना जा सकता 
है। २९ से ३१ के भगोमे कृत, कारित, अनुमोदनामें-से एक-एक छेकर उनपर मन, वचन, काय तीनों 
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है 
मोहाद्यदहदमका् समस्तमपि कम तत्प्रतिक्रम्य । 
आत्मनि चेतस्थात्सनि निषकृमणि नित्यमात्मना बतें ॥२२७॥ 


अर्थ--मेने मोहसे जो कर्म किये थे उन समस्त कर्मोंका प्रतिक्रमण कर में समस्त 
कर्मोंस रहित चेतन्यस्वरूप आत्मामे अपने आपके द्वारा निरन्तर बते रहा हूँ ॥२२०॥ 


इस तरह प्रतिक्रमणकल्प समाप्त हुआ | 
अब आलोचनासम्बन्धी ४९ भद्ज कद्दे जाते हे-- 


मैं बतमानमें कमंको न करता हूँ न कराता हूँ और न करते हुए अन्यको अनुमति देता हूँ 
मनसे, बचनसे, कायसे १. मैं कमंको न करता हूँ न कराता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति देता 
हूँ मसनसे और बचनसे २, मै कमंको न करता हूँ न कराता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति 
देता हूँ सन और कायसे ३, मै कमंको न करता हूँ न कराता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति 
देता हूँ बचन ओर कायसे ४, मै कर्मको न करता हैँ न कराता हूँ न करते हुए अन्यको अनु- 
मति देता हूँ मनसे ५, मै कमंको न करता हूँ न कराता हूँन करते हुए अन्यका अनुमति देता 
हूँ बचनसे ६, मैं कमंको न करता हूँ न कराता हूँ न करते हुए अन्यकां अनुमति दता हूँ कायसे 
७, मैं कमंको न करता हूँ न कराता हूँ मनसे, बचनसे, कायसे ८, मै कमंका न करता हूँ न करते 
हुए अन्यको अनुमति देता हूँ मनसे, वचनसे, कायसे ९, मै कमका न कराता हूँ न करते हु 
अन्यको अनुमति देता हूँ मनसे, बचनसे, कायसे १०, मै कमको न करता हूँ न कराता हूँ मनसे, 
बचनसे ११, मै कमको न करता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति देता हूँ मनसे, वचनसे १२, 
में कमको न करवाता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति देता हैँ मनसे, वचनसे १३, मै क्मको 
न करता हूँ न कराता हूँ मनसे, कायसे १४, मैं कमंकों न करता हूँ न करते हुए अन्यकों अनु- 
मति देता हूँ मनसे, कायस १५, मै कमंको न कराता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति देता हैँ 
सनसे, कायसे १६, मैं कमंको न करता हूँ न कराता हूँ बचनसे, कायसे १७, मैं कमंको न 
करता हूँ न करते हुए अन्यको अजुस॒ति देता हूँ बचनसे, कायसे १८, मै कर्मको न कराता हैं 
न करते हुए अन्यको अनुमति देता हूँ वचनसे, कायसे १९, मै कर्मको न करता हूँ न कराता हूँ 
मनसे २०, मैं कमंको न करता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति देता हूँ मनसे २१, मैं कमंको 
न कराता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति देता हूँ मनसे २२, मैं कमंको न करता हूँ न कराता 
हूँ बचनसे २३, मैं कमंको न करता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति देता हूँ बचनसे २४, मैं 


लगाये हे । इन तीन भगोका १३ की सज्ञासे जाना जा सकता है। ३२ से ४० तकके भगोमे कृत, 
कारित, अनुमोदनामें-से एक-एक लेकर उनपर मन, वचन, कायमे-से दो-दो लगाये हैं। इन नौ भगोको 
१२ की सज्ञासे पहिचाना जा सकता हैं। ४१ से ४९ तकके भगोमे कृत, कारित, अनुमोदनामें-से एक- 
एक लेकर उनपर मन, वचन, कायमेन्से एक-एक लगाया है। इन ९ भगोकी सज्ञा ११ है। इस 
प्रकार सब मिलाकर ४९ भग हुए । 
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मैं कर्मको न कराता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति देता हूँ बचनसे २५, मैं कर्मको न करता 
हूँ न कराता हूँ काय्रस २६, मैं कमंको न करता हूँ न करते हुए अन्यको अनुमति देता हूँ कायसे 
२७, मैं कमंको न कराता हूँ न करते हुए अन्यको अलुमति देता हूँ कायसे २८, मैं कमंको न 
करता हूँ सनस, बचनसे, कायसे २९, मै कमको न कराता हूँ मनस, बचनसे, कायस ३०, मैं 
कमको करते हुए अन्यकों अनुमति नहीं देता हूँ मनस, वचनसे, कायसे ३१, मै कर्मको न 
करता हूँ मनसे, वचनसे ३२, में कमंको न कराता हूँ मनसे, वचनस ३३, मै करते हुए अन्यको 
अनुमति नहीं देता हूँ मनस, वचनसे २४, मैं कर्मको न करता हूँ सनस, कायसे ३५, मैं कमंको 
न कराता हैं मनसे, कायस ३६, मैं करते हुए अन्यको अनुमति नहीं देता हूँ मनसे, कायस ३७, 
मैं कमंको नहीं करता हूँ बचनसे, कायसे ३८, मै कमको नहीं कराता हूँ घचनसे, कायसे ३९, 
मै कमको करते हुए अन्यको अनुमति नहीं देता हूँ बचनसे कायस ४०, में कमंको न करता 
हूँ मनसे ४९, मै क्ंको नहीं कराता हूँ मनसे ४२, में करते हुए अन्यको अनुमति नहीं देता हूँ 
मनसे ४३, में कमंको न करता हूँ बचनसे ४४, मैं कमंको नहीं कराता हूँ वचनस ४५, मै करते 
हुए अन्यको अनुमति नहीं देता हूँ बचनस ४६, मै कमंको न करता हूँ कायसे ४७, मै कमकों 
नही कराता हैँ कायस ४८, में करते हुए अन्यको अनुमति नहीं देता हूँ कायस ४९। 


आर्याछन्द 


मोहविलासविजुस्मितमिद्सुदयत्कमंसककमाछोच्य । 
न च श्र 
आत्माने अतन्यात्मनि निष्कर्मणि नित्यमास्मना वते ॥२२६७ 


अर्थ--मोद विलछासके विस्तारस्वरूप, उदयागत समस्त कर्मंसमूहकी आलोचना कर 
में कमंरहित चेतन्यरघरूप आत्मामे अपने आप निरन्तर वतता हूँ । 


भावाथे- वतमान काछमें उदयमे आते हुए कर्मोंके विषयमे ज्ञानो जीव ऐसा विचार 
करता है कि यह सब मोहके विलासका विस्तार हूँ अथोत्‌ अज्ञानसे जायमान है यह मेरा स्वरूप 
नही टू में तो समस्त कर्मोंस रहित चैततन्यस्वरूप हूँ, उसीमे मुझे लीन रहना चाहिये ॥२२६॥ 

इस तरह आछोचनाकल्प समाप्त हुआ | 

अब प्रत्याख्यान सम्बन्धी ४० भद्ग कद्दते दहै-- 


_ में कमको न करूँगा न कराऊँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा मनसे, चचनसे, 
कायसे १, मे कमको न करूँगा न कराऊँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा मनस, वचनसे 
२, से कमंकी ल करूँगा न कराऊँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा मनसे, कायसे ३, 
कमको न करूँगा न कराऊंगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा वचनसे, कायसे ४, में 
कर्मको न करूँगा न करवाऊँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा मनसे ५, में कमंको न 
करूँगा न करवाऊँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा बचनस ६, में कर्मको न करूँगा न 
करबवाऊँगा न्‌ करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा कायसे ७, में कमंको न करूँगा न कराऊँगा मनसे, 
बचनसे ८, में कमंको न करूँगा न करते हुये अन्यको अनुमति दूँगा मनसे, बचनसे, कायसे 
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९, मैं कर्मको न कराऊँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा मनसे, वचनस, कायसे १०, मे 
कसको न करूँगा न कराऊँगा मनसे, बचनस ११, से कमंको न करूँगा न करते हुए अन्यको 
अलुमति दूँगा मनसे, बचनसे १२, मैं कमंको न ऊरार्ऊँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूंगा 
मनसे, बचनस ९१३, में कमंको न करूँगा न कराऊँगा मनसे, कायस १४, में कमंका न करूँगा 
न करते हुए अन्यकों अनुमति दूँगा मनस, कायसे १५, म कर्मको न कराऊँगा न करते हुए 
अन्यको अनुमति दूँगा शनसे, कायसे १६, मे कमंको न करूँगा न कराऊँगा बचनस, कायसे 
१७, में कमंको न करूँगा न करते हुए अन्यकों अनुमति दूँगा बचनस, कायस १८, में कम को 
न कराऊँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा वचनसे, कायसे १९, में कर्मको न करूँगा न॒ 
कराऊँगा मनसे २०, मैं कमंको न करूँगा न करते हुए अन्यको अलुमति दूँगा मनसे २१, में 
कर्मको न कराऊँगा न करते हुए अन्यको अलुमति दूँगा मनसे २२, में कमंको न करूँगा न 
क्राऊंगा वचनसे २३, में कमंको न करूँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा बचनस ६४, 
में कमंको न कराऊँगा न करते हुए अन्यको अनुमति दूँगा बचनसे २५, में कमंको न करूँगा 
न कराऊँगा कायस २६, में कर्मको न करूँगा न करते हुए अन्यको भी अनुमति दूँगा कायसे 
२७, में कमंको न कराऊँगा न करते हुए अन्यकों अनुमति दूँगा कायस २८, मै कमंको न 
करूँगा मनस, वचनसे, कायस २९, मे कमंको न कराऊँगा मनसे, हि वचनसे, कायस ३०, में 
करते हुए अन्यको अनुमति नहीं दूँगा मनसे, वचनस, कायसे ३१, में कमंको न करूँगा मनस, 
बचनस ३२, में कमंको न कराऊँगा मनसे, वचनसे ३३, में करते हुए अन्यको भो अनुमति 
नहीं दूँगा मनसे, वचनसे ३४, में कर्मको न करूँगा मनसे, कायसे ३५, में कमंको न कराऊँगाः 
मनसे, कायसे ३६, में करते हुए अन्यको अनुमति नहीं दूँगा मनसे, कायसे ३७, में कर्मको 
न करूँगा बचनस, कायसे ३८, में कमेको नहीं कराऊँगा वचनसे, कायस ३९०, मैं करते हुए 
अन्यको अनुमति नहीं दूँगा वचनसे, कायस ४०, में कर्मका नही करूँगा मनसे ४१, मे कमंका। 
नहीं कराऊँगा मनस ४२, में करते हुए अन्यको भी अनुमति नहीं दूँगा मनसे ४३, में कमंको 
नहीं करूँगा वचनसे ४४, में कमंको नहीं कराऊँगा बचनसे ४५, में करते हुए अन्यको भी अनु- 
मति नहीं दूँगा बचनस ४६, मै कमको न करूँगा कायसे ४७, में कर्मको न कराऊँगा कायस 
४८, में करते हुए अन्यको अनुमति नहीं दूँगा कायम ।।४९)। 


आर्याछन्द्‌ 
प्रत्याख्याय मविष्यत्‌ कमंसमस्त निरस्तसमोह, । 
आत्मनि चैतम्यात्मनि निष्क्मणि नित्यमास्सना बलें ॥२२७॥ 


५ अर्थ--भविष्यकरालके समस्त कर्मोंका प्रत्याख्यान कर जिसका मोह नष्ट हो चुका दे 
ऐसा में कमरहित चैतन्यस्वरूप आत्मामे अपने आप निरन्तर बर्त रह्या हू । 


भावार्थ--श्लानो जीव ऐसा विचार करता है कि कर्म चेतना मेरा स्वरूप नहीं है इसलिये 
जिस प्रकार अतीतकाछ और बत॑मानकाल सम्बन्धो कर्मोंका कठत्व मेरे ऊपर नहीं है उसी 
प्रकार भविध्यकाछ सम्बन्धी कर्मोंका कतृत्व भी मुझ पर नहीं है। में कृव, कारित और अनु- 
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मोदना और मन, वचन, कायसे भविष्यत्कार सम्बन्धी समस्त कर्मोंका श्रत्यास्यानकर 
फर्मरहित तथा चैतन्यस्थरूप अपने आत्मामें हो अपने आपके पुरुषार्थसे निरन्तर छीस 
रहता हूँ ॥२२आ। 


इस तरहद्द प्रत्याख्यान कल्प समाप्त हुआ | 
अब ज्ञानी जीवकी भावना प्रकट करनेके लिये कछशा कद्द ते है-- 
उपजातिछन्द 


समस्स मित्येवमपास्य कम 
ओैकाछिक शुद्धनयावछम्बी । 
विछीनमोहो रहित विकारै- 
शिचन्मात्रमारसानमथावलम्बे ॥२२८॥ 


अर्थ-इस प्रकार तीन काल सम्बन्धी समस्त कर्मोंका त्यागकर मैं शुद्धनयका अबरूम्बी 
होता हुआ मोह रहित हो विकारोंसे रहित चैतन्यमात्र आत्माका अबडम्बन छेता हूँ । 


भावायं--प्रतिक्रमण, आलोचना और भ्रत्याख्यानके द्वारा भूत, बतमान और भविष्य- 
काल सम्बन्धी समस्त कर्मोंके त्यागसे अथोत्‌ उनके प्रति कर्तृत्वका भाव छोड़नेसे जिसका 
समस्त मोह नष्ट दो गया हे ऐसा शुद्धभयका अवलम्बन करनेबाला जीव विचार करता है. 
कि मेरी आत्मा तो समस्त विकारोंसे रहित चेतन्यमात्र स्वरूपका धारक है, वही मेरा स्वीय- 
द्रव्य है, उसीमे मुझे लीन होना चाहिये ऐसा विचार कर बह मात्र ज्ञानचेतनाका आलम्बन 
लेकर निरन्तर आत्मस्वरूपमें लीन रहता हे ॥२२८॥ 


अब समस्त कर्म फलके त्यागकी भावनाको प्रकट करते हैं-- 
आर्याछन्द 


जिगलम्तु कमविषसशुफकानि मम भुक्तिमस्तरेणेव । 
सच्ेतयेडहमचक चेतन्यात्मानमास्मानस्‌ ॥२२९॥ 


अर्थ--कर्मफलचेतनाका त्यागी ज्ञानी जीव विचार करता है कि कमरूपी विषवृश्षके 
फल मेरे भोगे बिना ही खिर जाबे, मे तो चेतन्यस्वरूप आत्माका ही निश्चछ रूपसे अनुभव 
करता हूँ । 


भाषार्थ--में कर्मफलोंको केबल जानने देखनेवाछा है, भोगनेबाला नहीं हूँ इसछिये 
वर्तमानमें जो कम अपना फलछ दे रहे हैं उनके प्रति मेरा कोई ममत्वभाव नहीं हे। फछ देते 
हुए भी वे मेरे छिये फछ न देते हुएके समान हैं। भेरा स्वकोय द्रव्य तो चैतन्य लक्षणवाल्धा 
आत्मा हे अतः उसीका निरन्तर चिन्तन करता हूँ ॥२२९॥ 
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अब ज्ञानावरणादि आठ मूल कर्मोंकी जितनी भी उत्तरप्रकृतियाँ हे उन सबके फलको 
भोगनेवाला मे नहीं हूँ यह क्रमसे प्रकट करते है-- 


में सतिज्ञानावरणीय कमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप आत्माका ही अनुभव 

करता हूँ १, में श्रतज्लानावरणीय कर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यसर्वरूप आत्माका ही 
अनुभव करता हूँ २, में अवधिश्ञानावरणीय कर्मके फछको नद्दी भोगता हूं चेतन्यस्वरूप 
आत्माका ही अनुभव करता हूँ ३, मे मनःपर्यायज्ञानावरणीय कर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, 
चैतन्यस्वरूप आत्माका ही अनुभव करता हूं ४, मै केवलज्ञानावरणीय कमके फलको नहीं 
भोगता हूँ, चैतन्यस्वरूप आत्माका अनुभव करता हूँ ५, मैं चक्षुदंशनावरणोय कर्मके फछको 
नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ६, मे अचक्षुदंशनावरणीय कर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्‍्य- 
स्वरूप० ७, मे अवधिदर्शनावरणीय कमके फलको नहीं भोगता हूं, चेतन्यम्वरूप० ८, मे केवल- 
दर्शनावरणीय करके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ९, मै निद्रा दर्शनावरणीय कमके 
फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १०, मै निद्रानिद्रा दशनावरणीय कमके फलको नही 
भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ११, मै प्रचछा द्शनावरणीय कर्म के फछको नहीं भागता है, चेतन्य- 
स्व॒रूप० १२, मे प्रचला-प्रचला दर्शनाबरणीय कर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्थरूप० 
१३, में स्थानग्ृद्धि दर्शनावरण कर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १४७, में सातावेद- 
नीय कमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १५, मै असातावेदनीय कर्मके फलकों नहीं 
भोगता हूँ, चेतन्यरवरूप० १६, में सम्यक्त्वमोहनीय करके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्य- 
स्थरूप० ९७, मैं मिथ्यात्वमोहनीय कर्मके फलको नहीं भोगता हैँ, चेतन्यस्वरूप० १८, मै 
सम्यडमिथ्यात्वभोहनीय कर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप १९०, मे अनन्तानुबन्धी 
क्रोध, कषाय, वेदनीय, मोहनीयके फलको नही भोगता हूँ, चतन्यस्वरूप० २०, मै अप्रत्याख्याना- 
बरणीय क्रोध, कषाय, वेदनीय, मोहनीयके फलठको नहीं भोगता हूँ, चे तन्‍यस्व॒रूप० २३, मे प्रत्या- 
रुयानावरणीय क्रोध, कषाय, बेदनीय, मोहनीयकमेके फलको नहीं भोगता हूँ चैतन्यस्वरूप० 
२२, में संज्वछन क्रोध, कषाय, वेदनीय, मोहनीयकम के फलको नहीं भोगता हैँ, चेतन्यम्बरूप० 
२३, मे अनन्तानुबन्धो मान, कषाय, वेदनोय, मोहनीयकम के फलकों नहीं भोगता हैं, चेतन्य- 
स्परूप० २४, में अप्रत्याख्यानावरणीय, मान, कषाय, वेदनीय, मोहनीयकम के फलको नही भोगता 
हैँ, चतन्यस्व॒रूप० २५, मे प्रत्याख्यानावरणीय, मान, कषाय, वेदनीय, माहनोय कर्मके फलकों 
नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० २६, मे सब्बलन मान, कषाय, वेदनीय, मोहनीयकर्मके फलछको 
नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० २७, मै अनन्तानुबन्धी माया, कषाय, वेदनीय, मोहनीयकम के 
फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० २८, मे अप्रत्याख्यानाबरणीय साया, कषाय, वेदनीय, 
सोहनीयकर्म के फलको नहीं भोगता हैँ, चेतन्यस्वरूप० २९, मै प्रत्याख्यानावरणीय माया, 
कृषाय, वेदनीय, मोहनीयकम के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ३०, में संज्वलन, साया, 
कषाय, वेदनीय, मोहकर्मके फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ३१, मै अनन्तानुबन्धी 
लोभ, कषाय, पेदनीय, मोहनीयकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ३२, मे अप्रत्या- 
ख्यानावरणीय छोभ, कषाय, वेदनीय, मोहनीयकर्मके फलको नहीं मोगता हैँ, चेतन्यस्वरूप० 


९-३८९ ] सवंबिश्युद्ध्ञानाधिका र ३३३ 


३३, मे प्रत्यास्यानाबरणीय छोभ, कषाय, वेदनीय, मोहनीयकमंके फछको नहीं भोगता हूँ, 
चेतन्यस्वरूप० ३४, मे संज्वलन छोभ, कषाय, वेदनीय, मोहनीयकर्मके फलको नहीं भोगता 
हूँ, चेतन्यस्व॒रूप० ३५, मे दृास्य, नोकषाय, वेदनीय, मोहनीयकमके फछको नहीं भोगता हें, 
चैतन्यस्थरूप० ३६, मे रति, नोकषाय, वेदनीय, माहनोयकरमके फलको नहीं भोगता हें, 
चेतन्‍्यस्वरूप० ३७, मैं अरति, नोकषाय, वेदनीय, मोहनीयकर्म के फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्य- 
स्वरूप० ३८, मे झोक, नोकषाय, वेदनीय, मोहनीयकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्व॒रूप ० 
३०, मे भथ, नोकषाय, वेदनोय, मोहनीयकम के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ४०, 
मे जुगुप्सा, नोकषाय, वेदनीय, मोहनीयकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्ब॒रूप० ४९, 
मै स्त्रीवेद, नोकषाय, वेदनीय, मोहनीयकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यरबरूप० ४२, 
मे पुरुषवेटठ, नोकषाय, वेदनीय, मोहनीयकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ४३, 
मे नपुंसकवेद, नोकषाय, वेदनीय, मोहनीयकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ४४, 
में नरकायुः कर्मके फछको नही भोगता हूँ, चेतन्यस्व॒रूप० ४०, मैं तियंगायुः कर्मके फछको नहीं 
भोगता हैँ, चेतन्यस्वरूप० ४६, मै मानुषायुः कर्मके फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० 
४७, मै देवायुः करके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ४८, मे नरकगति नामकर्मके 
फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यर्वरूप० ४९, में तियग्गति नामकमके फलको नहीं भोगता हें, 
चेतन्यस्वरूप० ५०, में मनुष्यगति नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ५६, मे 
देवगति नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ५२, मे एकेन्द्रियजाति नामकमके 
फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ७५३, मै द्वीन्द्रियजाति नामकमके फलफो नहीं 
भोगता हूँ, चेतस्यस्वरूप० ५४, मै त्रीन्द्रियजाति नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्य- 
स्वरूप० ५५, मे चतुरिन्द्रियजाति नामकमके 'फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ५६, मे 
पद्चन्द्रियजाति नामकर्मके फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ५७, मे ओदारिकशरीर नाम- 
कम के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ५८, मे वेक्रियिकुशरोर नामकम के फलको नहीं 
भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ५९, में आह्ारकशरोर नामकर्मके फलक। नही भोगता हूँ, चेतन्य- 
स्वरूप० ६०, मै तैजसशरीर नामकर्म के फलको नही भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ६१, में कार्माण- 
शरीर नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्त्रूप० ६२, मे ओदारिकश्रीराड्भोपान्न नाम- 
कमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ६३, मे बेक्रियिकशरीराज्लोपाज़ नामकर्मके फठको 
नहीं भोगता हू, चेतन्यस्बरूप० ६४, मे आद्वारकशरीराज्भोपाज्ञ नामकर्म के फलकों नहीं भोगता 
हूँ, चेतन्यस्वरूप० ६५, मे ओदारिकशरीरबन्धन नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्य- 
स्वरूप० ६६, बेक्रियिकशरोरबन्धन नामकर्मके फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ६७, 
मै आहारकशरीरबन्धन नामकर्म के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ६८, मै तैज्सशरीर- 

बन्धन नामकमके फलको नहीं भोगता हूं, चेतन्यस्वरूप० ६०, मै कार्मणशरीरबन्धन नाम 
कम के फछको नहीं भोगता हूं, चेतन्यस्थरूप० ७०, में औदारिकशरीरसंघात नामकर्मके फलको 
नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ७९, मे वेक्रियिकशरीरसंघात नामकर्म के फलको नहीं भोगता 
हूँ, चेतन्‍्यस्वरूप० ७२, मे आह्ारकशरीरसंघात नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्य- 
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स्‍्वरूप० 3३, में वैजसशरोरसघात तामकर्मके फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ७४, में 
कार्मणशरीरसघात नामकर्मके फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ७०, मे समचतुरख- 
संस्थान नामकर्म के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ७६, मैं न्‍्यप्रोधपरिमण्डलसस्थान नाम- 
कर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चौतन्यस्वरूप० ७७, मै स्वातिसस्थान नामकर्मके फलको नहीं 
भोगता हैं, चैतन्यरबरूप० ७८, मे कुष्जकसंस्थान नामकर्मके फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्य- 
स्वरूप० ७९, मे बामनसंस्थान मामकम के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ८०, मे हुण्डक- 
सस्थान नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ८१, मे वश्॒प भनाराचसहुनन नास- 
कर्मके फलको नहीं भोगत! हूँ, चेतन्यस्वरूप० ८२, मे बह्ञनाराचसहनन नाम कमके फलको 
नहीं मोगवा हूँ, चेतन्यस्व॒रूप० ८३, में नाराचसहनन नाम कमके फलछको नहीं भोगता हूँ, 
चैतन्यस्वरूप० ८४, मै अधेनाराचसंहनन नामकमके फलछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० 
८५, मै कौकसहनन नामकर्मके फलकों नहीं भोगता हूँ, चंतन्यस्वरूप० ८६, मे अस प्राप्त- 
सपाटिकासहनन नामकर्मके फछऊो नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूर० ८७, मे स्निग्थस्प्न नाम- 
कमके फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ८८, मे रूक्षस्पश् नामकर्मके फलको नहीं भोगता 
है, चेतन्यस्वरूप० ८९, मे शीतस्पर्श नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ९०, 
मैं डष्णस्पर्श नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ९१, मै गुरुस्पर्श नामकर्मके 
फलको भोगता हूँ, चेतन्यस्व॒रूप० ९२, में छघुस्पर्श नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्य- 
स्वरूप ० ९३, में सदुस्पण नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ९७, मैं ककंश- 
स्पर्श मामऊमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ९५, मे मधुररस नामकर्मके फलको 
नहीं भोगता हैं, चेतन्यस्वरूप० ९६, में अम्छरस नामऊर्मके फलको नहीं भागता हूँ, चेंतन्य- 
स्वरूप? ९.७, में तिक्तरस नामकरमके फलको नहीं मोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ९८, में कठुकरस 
नामकर्म के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्तव्ररूप० ९९, मे कषायरस नामकमके फलका नहीं 
भोगता हूं, चेतन्यस्वरूप० १००, मैं सुरभिगनन्‍्ध नामकमके फछका नहीं भोगता हूँ, चेतन्य- 
स्थरूप० ९०९, मे असुरभिगन्ध नामकर्मके फठको नहीं भागता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १०२, मै 
शुक्लबर्ण नामकर्म के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १०३, में रक्तबर्ण नामक के 
फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्व॒रूप० १०४, में पोतवण नामकमके फलको नहीं भोगता हैं, 
चंतन्यस्थरूप० १०५, में हरितवण नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १०६, 
में क्ष्णबर्ण नामक के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १०७, मै नरकगत्यानुपूर्वी नाम- 
फर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यर्वरूप० १०८, मै तियग्गत्यानुपूर्वी नामकमक फलको 
नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्त्रूप० १०९, मै मनुष्यगस्यानुपूर्वी नामकर्मके फछको नहीं भांगता हें, 
चैतन्थस्वरूप० ११०, में देवगत्याजुपूर्वी नामकम के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्य रव॒रूप ० 
१११, मैं निर्माण नामक्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्व॒रूप० ११२, मैं अगुरुलघु नाम- 
कमके फलको नहीं भोगता हैँ, चेतन्यस्वरूप० ११३, में उपधात नामकर्मके फछको नहीं भोगता 
हूं, 5 पक ११४, में परघात नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ११५, 
में आतप नामकमके फलको नहं। भोगता हूँ, चेतन्यम्बरूप० ११६, मे उद्योत नामकर्मके फछको 
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नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० ११७, मे उच्छघास नामकर्म के फलको नहीं भोगता हूँ, चैतन्य- 
स्वरूप० ११८, मै प्रशस्तविद्दायोगति नामकर्मके फलका नहीं भोगता दे, चेतन्यरबरूप० ११८, 
मे अप्रशस्तबिह्ायोगति नामफमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १२०, मै साधारण- 
शरीर नामकमे के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १२१, मे प्रत्येकशरीर नामकम्मके 
फलको नहीं भोगता हूँ, चैतन्यस्वरूप० १२२, मे स्थावर नामकमके फलछको नहीं भोंगता हूँ, 
चेतन्यस्वरूप० १२३, में त्रस नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १२४, में सुभग 
नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १२५, मे दुभंग नामकमके फलछको नहीं 
भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १२६, में सुस्बर नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० 
१२७, में दुःस्वर नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १२८, में शुभ नामकर्मके 
फलको नहीं भांगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १२९, मे अशुभ नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, 
चेतन्यम्वरूप० १३०, मै सूक्ष्मशरीर नामकर्मके फछको नहीं भागता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १३१, 
में बादरशरीर नामकर्मके फलको नही भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १३२, मै पर्याप्त नामकमके 
फलका नही भोगता हूँ, चैतन्यस्वरूप० १३३, में अपयाप्त नामकमके फलको नहीं भोगता हूँ, 
चेतन्यस्वरूप० १३४, मे स्थिर नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, वेतन्यस्वरूप० १३५, मै अस्थिर 
नामकर्मके फलका नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप» १३६, मे आदेय नामकम के फलछको नहीं 
भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १३७, मे अनादेय नामकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्थरूप० 
१३८, मैं यशः कीर्ति नामकर्मके फलकों नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १३५९, में अयशः कीर्ति 
नामकम के फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्व॒रूप० १४०, मै तीर्थंकरत्व नामकर्मके फलको नहीं 
भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १४९, में उच्चगोतन्रकर्म के फछको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० 
१४२, मै नीचगात्रकर्मके फलछको नहीं भोगता हूं, चेतन्यस्वरूप० १४३, मे दानान्तरायकम के 
फलको नहीं भोगवा! हूँ, चेतन्यस्वरूप० १४४, मे छाभान्‍्तरायकमके फलछको नहीं भोगता हूं, 
चैतन्यस्वरूप० १४५, में भोगान्तरायकर्मके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्बरूप० १४६, मै 
उपभोगान्तराय कमके फलको नहीं भोगता हूँ, चेतन्यस्वरूप० १४७, मे बोयन्‍्तरायकर्मके फलको 
नहीं भागता हूँ, चेतन्यस्तवरूप० १४८ । 


यहाँ आशक्ला होती है. कि जब ऊपर लिखे अनुसार कर्मोका फल आत्मा नहीं भोगता 
है तो फिर कौन भोगता है ? क्‍या जड़ शरीर भोगता है १ इसका उत्तर यह है कि जड़ 
शरीर नहीं भोगता क्योंकि जड़ शरीरमें स्वयं सुख-दुःखका वेदन करनेका सामथ्य नहीं हे 
फलतः आत्मा ही भोगता है। परन्तु कर्मोंके उदयसे आत्माकी जो अअशुद्ध दशा होती हे वह 
आत्माका स्वभाव नहीं हे । आत्माका स्वभाव तो चेतन्यरूप हे अतः ज्ञानी जीव डसी चेत- 
न्‍्यस्वरूपका निरन्तर अनुभव करता हे | कर्मोद्यसे होनेवाली अवस्थाओंको परजन्य होनेसे 
आत्मस्वभावसे प्रथक्‌ अनुभव करता है । जिस प्रफार अम्निके सम्बन्धसे पानी उच्ण हो गया 
यहाँ व्यवहार तो यही होता हे. कि पानी उच्ण हे परन्तु परमार्थसे बिचार करनेपर उच्णता 
अग्निकी ही है, पानोको नहीं । कुछ सभयके अनन्तर अग्निका सम्बन्ध दूर होनेपर पानी 
शीतल हो जाता है इससे प्रतीत होता है. कि शीवछता पानीका स्वकीय धर्म हे ओर उच्णवा 
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परजन्य । स्वभावकी चचामें परजन्य विभावका स्थान नहीं है । निश्चयनय स्वभावका ही 
बर्णन करवा है अतः उसकी दृष्टिमे आत्मा अपने चेतन्यस्व॒भावषका ही भोक्ता दे परन्तु व्यव- 
दारनयसे आत्मा कर्मोका कत्तो तथा उनके फलका भोक्ता कहलाता है, निश्चयकी दृष्टिसे न 
कत्ती है न भोक्ता हे ॥३२८७-३८९॥ 


आगे निखिल कर्मफलोका त्याग करनेसे आत्मा चेतन्यतत्त्वको प्राप्त होता है यह्द 
दिखानेके लिये कलशा कहते है-- 


वसन्ततिलकाछन्द 


नि शेषकमफलसन्यसनान्ममे व 
सवक्रियान्तरविहारनिवृत्तबूत्त । 

चेतन्यलक्ष्म भजतो भृशमास्मतत्त्व 
कालावलीयमचलस्य वहत्वनन्ता ॥२३०।॥। 


अर्थ--इस प्रकार समस्त कर्मोफे फलका परित्याग करनेसे जिसकी अन्य समस्त 
८ था ५ घ् न 
क्रियायों सम्बन्धी विहारसे वृत्ति दूर हट गई हे तथा जो स्वरूपमे अचल हे ऐसी मेरी यह 
अनन्तकालऊी परम्परा अतिशयरूपसे चेतन्य लक्षणबाल्ल आत्मतत्त्वकी उपासना करते हुए ही 
व्यतीत हो । 


भावा्थ--जब ज्ञानी जीव पूर्बोक्त प्रकारसे समस्त कर्म फलोका त्यागकर चुकता है तब 
उसकी कर्मोदयसे जायमान अन्य क्रियाओं सम्बन्धी उपभोगसे बृत्ति स्वयं हट जाती है तथा 
बह स्वकीय स्वरूपमे निश्चल हो जाता ह। उस दशामे उसकी चेतन्य लक्षणवाले आत्म 
तस्त्वपर ही दृष्टि रुकती ह । उसोकी उसे बार-बार अनुभूति होती हैं और उस अनुभूतिमे वह 
ऐसा अद्भुत आनन्द निमग्न दाता हे कि उसकी ऐसी भावना होने लूगतो है कि मेरा अनन्त- 
काछ इसी आत्मतक्ष्बकी उपासना करते-करते ही व्यतीत हो, एकक्षणके छिय भी मेरा उपयोग 
अन्य विषयोंमे न जावे ॥२३०॥ 


बसनन्‍्ततिलकाछन्द 


ये पृवभावकृतकम विषत्रमाणां 

भुडकते फलानि न खलु स्वत एवं तृप्त । 
जापातकालरमणी मुदकरस्य 

निष्कमंशममयमेति दश।न्तर' स ॥२३१॥ 


अपं--जो निःचयसे आत्मस्वरूपमें तृप्त होता हुआ पूर्वकाछके अज्ञानमयभाबोंसे किये 
हुए कमरूपी विष बृक्षोके फर्लोंको नहीं भोगता हे अर्थात्‌ उन फलोंका स्वामी नहीं होता है 
बह तत्कालमें रमणीय और भविष्यत्कालमे रमणीय, कर्मोंसे रहित स्वाधीन सुखरूप अन्य 
अवस्थाको जो आज तक ससासमें प्राप्त नहीं हुई ऐसी मोक्ष अवस्थाको प्राप्त होता है । 
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भावार्थ--ज्यनी मनुष्य अपने चेतन्यस्वरूपमें द्वी संतुष्ट रहता है इसलिये पूर्व अवस्थामे 
अज्ञानमय भावोसे बॉघे हुए कर्मोंका जो उसे फल प्राप्त द्वोता हे उससे बह पूर्ण उदासीन 
रहता है उस फलके प्रति उसके हृदयमें कुछ भी स्वामित्व नहीं रहता हे। इस स्वरूप सतोषका 
उसे फल यह प्राप्त होता है कि बह कमेसे रहित स्वाधीन सुखसे तन्‍्मय ऐसी मुक्त अवस्थाको 
प्राप्त होता है जो कि तत्कालमें रमणीय हे ओर आगामी अनन्तकालमे भी रमणोय ही 
रद्देगी ॥२३१॥ 

अब ज्ञानीजन अशानचेतनाको नष्टकर ज्ञानचेतनाकों पूर्ण करते हुए सदा शान्त- 
रसका पान करे, ऐसी भावना आचार्य प्रकट करते हैं--- 


स्रधराछन्द 
बेरतिमबिर € 
अध्यन्त भावयित्वा विरतिमविरत कसणस्तस्फछा[चच 
प्रस्पष्ट नाटयिस्था प्रल8नमखिछाजश्ञान सच्ेेतनाया । 
पूर्ण कृरचा स्वभाव स्वरसपरिगर्त ज्ञानसचेतना सवा 
साननद नाटयन्त: प्रशमरसमित सवकारल पिबन्तु ॥२३२॥ 


अर्थं--ज्ञानोजन कर्म और उसके फलसे निरन्तर अत्यन्त विरक्तिकी भावनाकों भाकर, 
सम्पूर्ण अज्ञानचेतनाका स्पष्ट ही नाशकर, निजरसको ग्राप्त स्वभावको पू्णकर स्वकीय ज्ञान 
चेतनाको बड़े आनन्दके साथ नाचते हुए इस समयसे छेकर आगे निरन्तर प्रशमरसका 
पान करे । 
भावाथं--अज्ञानचेतना ओर ज्ञानचेतनाके भेदसे चेतना दो प्रकारकी हे। उसमें 
अज्ञानचेतनाके कमंचेतना और कमफलचेतना ऐसे दो भेद हैं। अज्ञानी जीव स्वरूपसे 
च्युत हो अनादिकाछसे कर्मचेतना और कर्मफलचेतनाकों दी भावना करते हुए निरन्तर 
अश्ञान्तिका अनुभव करते आ रहे हैं। ज्ञानचेतनाकी ओर उनका किब्निन्मात्र भी लक्ष्य नहीं 
जाता | इसीलिये परमदयादु अम्ृतचन्द्रस्वाभी करुणाभावसे आकांक्षा प्रकट करते है कि 
ससारके प्राणी कम. और कमफलसे अत्यन्त विरक्त हो अज्ञानचेतनाकों तो समूल नष्ट करे 
ओर आत्मीयरससे युक्त स्वभावको पू्णरूपसे प्राप्तकर अपनी ज्ञानचेतनाको बड़े उल्लासके 
साथ प्रकट करे ओर उसके फलस्वरूप लोकोत्तर शान्तरसका सदाकाछ पान करें ॥२३२॥ 
अब आगे एक निराकुछज्नान दी शेष रहता है यह दिखानेके लिये कछश्ा कहते है-- 
यंद्स्यछन्द 
इतः पदार्थप्रथनावगुण्ठनादू 
विनाझृतेरेक्मनाकुछ ज्वलत्‌ । 
समस्तबस्तुच्यतिरेकनिश्चयाद्‌ 
विवेधित ज्ञानमिहावतिष्ठते ।|१३४३॥। 


अथ॑--अब इसके आगे पदार्थ समूहके आलम्बनसे होनेबाली आकृतिके बिना जो 
डे 
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एकरूपताको भ्राप्त है, आकुलछता रद्ित है, देदीप्यमान है ओर समस्त वस्तुओंके भिन्नत्वके 
निशुचयसे जो प्रथक्‌ किया गया हे ऐसा ज्ञान ही यहाँ अबस्थित रहता हे । 


भावाथं--“यह घट ज्ञान हे” “यह पट ज्ञान है! इस तरह पदार्थ समूहके आलम्बनसे 
जो ज्ञान पहले नाना ज्ञेयोंके आकार होनेसे नाना आकृृतियोको धारण करता हुआ अनेकरूप 
अनुमवर्मे आता था अब अज्ञानचेतनाके नष्ट दो जानेके अनन्तर वह ज्ञान, शेयके आकारका 
विकल्‍प हट जानेसे एकरूप हो जाता है, पहले जो ज्ञान मोहबिपाकसे जायमान रागादि 
विफारोंसे संप्ृक्त होनेके कारण आकुछताका उत्पादक था पर अब वह मोहजन्य बिकारोंका 
संपक छूट जानेसे आकुछतासे रह्वित हो जाता है। पहले जो ज्ञान क्षायोपशमिक अवस्थामें 
ज्ञानावरणकम के क्षयोपशमतया उदयानुसार उद्यास्तको प्राप्त होता था, हीनाधिक अबस्था- 
को प्राप्त होता था, परन्तु अब वह ज्ञानावरणका क्षय दो जानेसे सदा दैदीप्यमान रहता है । 
पहले जो ज्ञान ज्ञेय-शायक सम्बन्धके कारण ज्ञेयरूपताको प्राप्त था पर अब सब पदार्थ भिन्‍न- 
भिन्न है ऐसा निश्चय हो जानेके कारण सबसे पृथक अनुभवमे आता हे। तात्पय यह है कि 
ज्ञानचेतनाके फलरवरूप अन्तमे ऐसा ज्ञान ही अवस्थित रहता है जिससे अन्य ओरसे ज्ञानोका 
डपयोग हट जाता है ॥२३३॥ 


आगे शास्त्र आविसे ज्ञान भिन्न है यह वर्णन करनेके लिये गाथाएँ कहते हैं-- 


सत्य णाणं ण हवह जह्मा सत्थ ण याणए किंचि | 
तह्या अण्ण णाण अण्ण सत्थ जिणा विंति ॥३९०॥ 
सद्दो णाणं ण हवह जक्षा सहो ण याणए किंचि । 
तह्मा अण्णं णाण अण्ण सदर जिणा विति ॥३९१॥ 
रूव॑ं णाणं ण हवह जह्मा रू ण याणए किंचि | 
तक्षा अण्णं णाण अण्ण रूब जिणा विंति ॥३९२॥ 
वण्णो णाण ण हृवइ जह्मा वण्णो ण याणए किंचि | 
तक्षा अण्ण णाण अण्ण वण्ण जिणा विंति ॥३९३॥ 
गधों णाणं ण इृचह जक्मा गधो ण याणए किंचि | 
तक्षा अण्णं णाण अण्ण गधं जिणा विंति ॥३९४॥ 
ण रसो दु हृवदि णाणं जह्मा दु रसो ण याणए किंचि । 
तक्षा अण्ण णाणं रस दु अण्ण जिणा विति ॥३९५॥ 
फासो ण हवइ णाण जक्मा फासो ण याणए किंचि | 
तह्या अण्णं णाण अण्णं फास जिणा बिंति ॥३९६॥ 
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कम्म॑ं णाणं ण हवह जक्मा कम्मं ण याणए किंयि | 
तक्या अण्णं णाणं अण्णं अण्णं कम्मं जिणा विंति ॥३९७॥ 
धम्मोी णाणं ण हवह जल्या धम्मो ण याणए किंचि | 
तह्या अण्णं णाणं अण्णं धम्मं जिणा विंति ॥३९८॥ 
जाणमधम्मो ण इवह जश्माधम्मो ण याणए किंचि । 
तक्ला अण्णं णाण अण्णमधम्म जिणा विंति ॥३९९॥ 
काली णाणं ण दृबह जक्षा कालो ण याणए किंचि | 
तक्ा अण्ण णाण अण्णं काल जिणा विंति ॥४००॥ 
आयास पि ण णाणं जक्कायास ण याणए किंचि | 
तक्ायासं अण्ण अण्णं णाणं जिणा विंति ॥४०१॥ 
णज्झवसाणं णाणं अज्ञवसाण अचेदण जश्ना | 
तक्ञा अण्ण णाणं अज्ञ्वसाणं तहा अण्णं ॥४०२॥ 
जक्मा जाणइ णिच्च तक्षा जीवो दु जाणओ णाणी | 
णाण च जाणयादो अव्वदिरित्त म्रुणेयव्वं ॥४०३१३॥ 
णाण सम्मादिट्ठि दु सजमं॑ सुत्तमगपृव्वगयं । 
धम्माधम्म च तहा पव्यज्जं अब्भुवति बुहा |४०४।। 
( पश्नदशकस ) 
अरथं--शास्त्र ज्ञान नहीं हे क्‍योंकि शास्त्र कुछ भी नहीं जानता है इससे ज्ञान अन्य हे. 
और ज्ञास्त्र अन्य है ऐसा जिन भगवान जानते हैं । 
शब्द ज्ञान नहीं है क्‍योंकि शब्द कुछ नहीं जानता है इससे ज्ञान अन्य है ओर शब्द 
अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते है । 
रूप ज्ञान नहीं है क्योकि रूप किंचिन्मात्र भो नहीं जानता दे इससे ज्ञान अन्य हे 
ओर रूप अन्य हे ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ जानते है। 
बण ज्ञान नहीं हे क्योंकि वण कुछ नहीं जानता है. इसोसे ज्ञान अन्य हे ऐसा जिनेन्द्र 
प्रभु जानते हैं । 
सन्ध ज्ञान नहीं है क्योंकि गन्ध कुछ भी नहीं जानता हे इसीलिये ज्ञान अन्य है ओर 
गन्ध अन्य हे ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं । 
रस ज्ञान नहीं है क्योकि रस छुछ भी नहीं जानता है इस्तोसे ज्ञान अन्य दे और रस 
क्षम्य हे ऐसा जिनस्वामो जानते हैं । 
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स्पञ्न ज्ञान नहीं है क्‍योंकि स्पश कुछ भी नहीं जानता है इसीसे ज्ञान अन्य है और 
स्पश् अन्य है ऐसा भगवान केवली जानते हैं । 

कम ज्ञान नहीं दे क्योंकि कम कुछ भी नहीं जानता है इसलिये ज्ञान अन्य है और 
कर्म अन्य है ऐसा भी जिनेश जानते हैं; 

धमोस्तिकाय ज्ञान नहीं हे क्योंकि धर्म अस्तिकाय कुछ भी नहों जानता है इसीसे 
घ॒र्म अस्तिकाय अन्य है और ज्ञान अन्य है ऐसा अनन्तज्ञानी जानते हैं | 


अधर्मास्तिकाय ज्ञान नहीं हे क्योंकि अधमौस्तिकाय कुछ भी नहीं जानता है इसीसे 
ज्ञान अन्य है ओर अधमौस्तिकाय अन्य है ऐसा सर्वजक्षदेव जानते है । 


काल ज्ञान नहीं हे क्योंकि कार कुछ भी नही जानता हे इसीसे ज्ञान अन्य है और 
काल अन्य है ऐसा सकलूपरमात्मा जानते हैं ) 


आकाश भी ज्ञान नहीं हे क्योंकि आकाश कुछ भी नहीं जानता है इसीसे ज्ञान अन्य 
है और आकाझ अन्य है। 


अध्यवसान ज्ञान नहीं हे क्योकि अध्यवसान कुछ भो नहीं जानता है इसीसे ज्ञान 
अन्य है और अध्यवसान अन्य है ऐसा स्वज्ञ परमेष्ठी जानते है। 


क्योकि जीब नित्य दी जानता हे इसलिये बह ज्ञायक तथा ज्ञानी है ! ज्ञान ज्ञायकसे 
अभिन्न हे ऐसा जानना चाहिये। 


और ज्ञान ही सम्यग्दृष्टि हे, ज्ञान ही सयम है, ज्ञान ही अज्ञपूबंगतसूत्र हे, तथा ज्ञान 
धर्म, अधर्म और प्रन्नज्या है ऐसा पण्डितछोग स्वीकार करते है । 

विद्येषा्-दद्रव्यश्रुत ज्ञान नहीं है क्योकि बह अचेतन हे इसलिये द्रव्यश्रत और ज्ञानमें 
भिन्नता है। शब्द ज्ञान नहीं हे क्योकि अचेतन है इसीसे शब्द और ज्ञान भिन्न-भिन्न है । 
रूप ज्ञान नहीं हे क्योंकि वह अचेतन हे अतः ज्ञान और रूपमे परस्पर भिन्नता है। बण्ण ज्ञान 
नहीं है क्योकि वह अचेतन है अतः ज्ञान और वर्ण भिन्न-भिन्न हे। गन्ध ज्ञान नहीं है क्‍योंकि 
चह अचेतन है अतः ज्ञान और गन्धमे भेद हे । रस ज्ञान नहीं हे क्‍योंकि वह अचेतन है इस- 
डिये ज्ञान और रसमे भिन्नता हे । स्पञ्म ज्ञान नहीं है क्योंकि बह अचेतन हे इसीसे ज्ञान और 
स्पञ् भिन्न-भिन्न । कम ज्ञान नहीं दे क्योंकि अचेतन है इसीसे बह ज्ञान और क्ममें 
व्यतिरेक दे! धर्मद्रव्य भी ज्ञान नहीं है क्योकि वह अचेतन हे इसलिये ज्ञान और धर्म- 
द्रव्यमे मिन्नता है। अधर्मद्रव्य ज्ञान नहीं दे क्योकि वह अचेतन है इसलिये ज्ञान और अधर्म- 
द्रव्यमें प्रथवपन हे। का ज्ञान नहीं है क्योंकि वह अचेतन हे इससे ज्ञान और काल भिन्न- 
भिन्न हैं। आकाश ज्ञान नहीं है क्‍योंकि बह अचेतन हे इसलिये ज्ञान और आकाइश प्रथक- 
प्रथक हैं। अध्यवसानभाव झ्ञान नहीं है क्‍योंकि वह अचेतन हे इससे ज्ञान और अध्यवसानभाव 
भिन्न-भिन्न हैं। इस प्रकार ज्ञानका समस्त परद्रव्योके साथ निःचयसे सिद्ध किया हुआ भेद्‌ 
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देखने योग्य है। इस प्रकार शास्त्र आदिके साथ ज्लानकी भिन्नता दरशा कर अब जीवके 
साथ उसकी भिन्नता दिखाते हैं-- 


केवल जीव ही एक ज्ञान हे क्योंकि बह चेतन दे इसलिये ज्ञान और जीवमें ही अमेद 
है । जीव स्वयं ज्ञानरूप हे इसलिये ज्ञान और जीवमें कोई भेद हे ऐसी शह्ढ्ा नहीं करना 
चाहिये क्‍योंकि उन दोनोंमें गुणगुणीका भेद होने पर भी नित्य तादात्म्य रहता हे। ऐसा दोने 
पर ज्ञान दी सम्यब्दृष्टि हे, ज्ञान ही संयम है, ज्ञान ही अगपूर्वेरूप सूत्र हे, ज्ञान ही धर्मे- 
अधर्म हे, ओर ज्ञान ही प्रत्नज्या हे | इस तरह ज्ञानका जीवपर्यायोके साथ निशचयसे सिद्ध 
किया हुआ अभेद द्र॒ष्टव्य है--देखने योग्य है । इस प्रकार समस्त परद्रव्योंसे भिन्नणनन तथा 
समस्त ज्ञानादि दृशंन जीबस्वभावसे अभिन्नपनके कारण जो अतिव्याप्ति और अव्याप्ति 
दोषोंका परिहार कर रहा हे, तथा अनादि विश्रम जिसका मूछकारण है ऐसे पुण्य-पापरूप 
परसमयका त्याग कर जो स्वयमेव भ्रत्रज्याको धारण करता हुआ दर्शनज्लानचारित्रमे स्थिर 
होने रूप स्वसमयको प्राप्त हुआ है, जिसने मोक्षमा्गंको अपने आपमे परिणत किया हे, 
सम्पूर्ण विज्ञानघनभाबकों जिसने प्राप्त किया है, जो अहण और त्यागके विकल्पसे शून्य हैं 
तथा साक्षान्‌ समयसारभूत है, ऐसा परमाथरूप एक गुद्ध ज्ञान दी स्थित रह जाता हे ऐसा 
अनुभव करना चाहिये | 


भावार्थ--यहाँ परद्रभ्योंसे भिन्न और अपने स्वरूपसे अभिन्न आत्माका स्वभाव ज्ञान 
दिखाया है। इससे न तो अतिव्याप्ति है और न अव्याप्ति है क्योंकि आत्माका लक्षण उपयोग है, 
उपयोग ज्ञानदर्शन स्वरूप ही हे, यह अन्य द्रव्योमें नहीं पाया जाता इससे अतिव्याप्ति नहीं, 
है ओर आत्माकी सब अवस्थाओंमें पाया जाता हे इससे अव्याप्ति भो नहीं हैँ । यहाँ पर 
ज्ञान कहनेसे आत्मा ही जानना चाहिये क्‍योंकि अभेददृष्टिसे गुणगुणीमें भिन्न देशता नहीं 
होती । यहाँ पर ज्ञानको ही मुख्य कहा हे, उसका यह तात्पय है कि आत्मा अनन्त धर्मौत्मक 
हे, उनमे कोई धम तो हमारे अनुभवमे ही नहीं आते, अतः उनके द्वारा आत्माको जानना 
असम्भव दे और कोई अस्तित्व, बस्तुत्व, प्रमेयत्व, द्रव्यत्वादि अनुभव गोचर भी है परन्तु वह 
अजीबादि द्रव्य साधारण होनेसे अतिव्याप्तिरुप है उनसे भी आत्माका परिचय होना कठिन 
है। कोई भाव परद्वव्यके निमित्तसे उत्पन्न होते हैं जैसे रागादिक, ये भाव अव्याप्तरूप हैं अतः 
उनसे भी आत्माका ज्ञान होना असंभव दे तथा कोई भाव कर्मके क्षयसे होते हैं जेसे केवल- 
ज्ञानादि | यह भाव यद्यपि असाधारण हैं तथापि सब अवस्थाओंमे न रहनेसे अव्याप्त हैं 
अतएव केवलज्ञानादि पर्यायोंके द्वारा आत्माका निर्णय करना अशक्य हे | इसी तरह क्षायोप- 
शमिकभाव भो आत्माके निर्णायक नहीं हैं क्योंकि ये भाव भी आत्माकी सब अवस्थाओंमें 
नहीं रहते अतः सामान्य रूपसे उपयोग ही आत्माका लक्षण है, यही सब अवस्थाओं में 
व्याप्त होकर रहता है अतः यही लक्षण आत्माका इतर पदार्थोंसे भेद कराता है क्योकि यह 
आत्माकी सब अवस्थाओंमें व्यापक हे | इस श्लानमें अनादि काछसे मिथ्यात्व तथा रागादिक 
परिणामके योगसे शुभाशुभ प्रवृत्तिका सदूभाव चछा आ रहा है. उसे निजस्वरूप को श्रद्धाके 
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बसे दूर कर सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्रमय स्व-समयरूप जो मोक्षमार्ग हे उसमें अपनी 
आत्माको लोन कर जब जानकी शुद्ध अवस्था भ्राप्त हो जाती है तब आत्मा कृतकृत्य हो जाता 
है, त्याग और ग्रहणका वहाँ विचार ही नहीं होता ऐसा साक्षात्‌ समयसाररूप पृणणज्ञान ही 
परमार्थसे शुद्ध हे, यददी आत्माकी साक्षात्‌ प्राप्ति है, उसीको देखना-जानना ओर आचरणमें 
छामा चाहिये। 


आत्माका यद्द देखना आदि तोन प्रकारसे होता ढ्रै--एक तो जब श्ञत्मामे मिथ्यात्वका 
अभाव होता हे तब उसको श्रद्धा, परोक्षज्ञान तथा अनन्तानुबन्धी कषायके अभावसे आंशिक 
स्वरूपचर्योक्ी उदभूति होती है और तभीसे यद्द आत्मा चरणानुयोगशास्त्रकों पद्धतिसे 
मिश्यात्व, अन्याय और अभक्ष्यका त्यागी होता द्वे। दूसरा प्रकार यह है कि ज्ञान-अरद्धान 
दोनेके अनन्तर निखिल परिभ्रहका त्याग कर इसी तत्त्वका अभ्यास करना, अपने उपयोगको 
निखिल पदार्थोंसे हटा कर आपमे ही स्थिर करना। इसका यह तात्पय है कि ख्लानमे कोई 
भी क्षय आवे, राग-देषसे उसका रक्षा करना। अहंद्धक्तिमें अहन्त भगवानके गुणोका विचार 
होता हे ओर स्वाध्यायके समय भी अहंन्‍्त परमेष्ठीके गुणोंका विचार होता हे परन्तु अहुद्भृक्ति 
बन्धका कारण है और स्वाध्याय निञजराका कारण होता द्ै। यह अन्तर रागाशके सद्भाव 
और असड्भावसे ही पडता है अतः उपयोग किसी श्ञयमें जावे, उसमे राग-द्ेष न होना ही 
महस्त्वपदकी जड़ हे । यहाँ पर ज्ञानकी मुख्यताका कथन है सो जैसा शुद्धनयके द्वारा आत्म- 
स्वरूपको सिद्ध समान जान श्रद्धान किया था वबेसा ही ध्यानमें छाकर चित्तको स्थिर करना 
ओऔर निरन्तर इसीका अभ्यास करना चाहिये। आत्माका यह देखना अप्रमत्त दशासें होता है 
इसलिये केबलज्ञानकी प्राप्ति पयन्‍व ऐसा अभ्यास करना चाहिये। तीसरा प्रकार यह है कि 
शुक्लध्यानके द्वारा घातिचतुष्कका क्षय कर जब केबलछल्ञान प्राप्त होता हे तब जिस आत्मा- 
का पहले परोक्षरूपस भान होता था बही अब साक्षात्‌ भासमान होने लगता है, यहां पूर्ण- 
ज्ञानका देखना दे और जो ज्ञान है बही आत्सा हे । अभेद विवक्षामे आत्मा कहो या ज्ञान 
कहो, एक ही हे, कोई विरोध नहीं हे | ३९०-४०४ 


अब यही भाव कलशझ्ञामें व्यक्त करते हैं-- 
शादूलविक्रोडितछन्द 


अन्येभ्यो ध्यतिरिक्तमात्मनियत विज्ञश्पूथग्वस्तुता 
मादानोज्झनश्ून्यमेतदमछ ज्ञान तथावस्थितम्‌ । 
मध्याधन्तविमागभुक्तसहजस्फारप्रभाभासुर 
शुद्धज्ञानघनो यथास्य महिमा निष्योदितस्तिष्ठति ॥२३४॥ 
अर्थ--जो अन्य पदाथोंसे भिन्न हे, आत्मस्वरूपमें निशचर है, प्रथग वस्तुपनकों धारण 
कर रहा है, महण और स्यागके बिकल्पसे शून्य है, तथा निर्मछ है ऐसा यह ज्ञान उस तरह 
अवस्थित द्वोता हे जिस तरह कि मध्य आदि और अन्तके विभागसे रहित स्वाभाविक 
सातिश्ञय अभासे देढीप्यमान, और शुद्ध ज्ञानसे सान्द्र इसको महिसा नित्य उद्ति रहती दे | 
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भावाथें-अन्तमें आत्मा जिस ल्लानरूप होकर अवस्थित रहता है वह कसा दे 
इसकी चचो इस काव्यमें की गई हे--बह ज्ञान; शास्त्र, रूप, वर्ण, रस, गन्ध, स्पश तथा 
धमोस्तिकाय आदि अन्य पदार्थोंसे भिन्न है, आत्मस्वरूपमे नियत हे अथोत्‌ योग और कषायके 
कारण पहले जो चमद्बलता रहती थी वह उसकी समाप्त हो जाती हे, वह एथग_ वस्तुताको 
धारण करता है. अर्थात ज्ञेयोंसे मिश्रित होनेपर भी उनसे प्रथक्‌ अपना अस्तित्व रखता है । 
पहले मोहके उदयसे ज्ञानमें प्रहण और त्यागके बिकल्प उठा करते थे परन्तु अब मोहका 
अभाष हो जानेपर उसमें वे विकल्प अस्तमित हो जाते हैं। पहले रागादिकके सपकसे ब्लानमे 
जो मलिनता थी अथवा क्षायोपशमिक अवस्थाके कारण पूछ स्पष्टता नहीं थी अब उसका 
अभाव हो जानेसे वह ज्ञान पूर्ण निमंछ हो जाता हे । पहले यह ज्ञान बाह्य साधन सापेक्ष 
होनेके कारण डपजता और तिरोहित होता रहता था इसलिये आदि मध्य और अन्तसे 
सहित था परन्तु अब बाह्य साधनसे निरपेक्ष होनेके कारण सबदा प्रकाशमान रहता हे. इसलिये 
उसमे आदि, मध्य और अन्तका कुछ भी विकल्प नहीं रहता | रागादिकका सवधा क्षय हो 
जानेसे उसकी शुद्धता कभी नष्ट होनेषालो नहीं इसलिणे वह शुद्ध ज्ञानसे घन है तथा पहले 
ज्ञानावरणके क्षयोपशमके अधीन रहनेसे मेघमालछाके मध्य स्थित विद्यतके समान प्रकट होता 
ओर फिर तिरोहित हो जाता था परन्तु अब ज्ञानावरणका सवथा क्षय हो जानेसे नित्य उदय 
रूप रहता है. अर्थात्‌ डसका अन्त कभी नहीं होता है । वात्पयं यह है कि आत्मा केवलज्ञान- 
रूपसे अवस्थित रहता हे ॥रशेशा 


अब आत्मा की कृतकृत्यद्शाका कर्णन करते हुए कछशा कहते हैं-- 


उपजातिक्षस्द 
उन्मुक्तमुस्मोच्यमशेषतस्तत्‌ 
तथात्तमादेक्मशेषतस्तत । 
यदात्मन सहतसवशक्ते 
पूणस्य सधारणमास्मनीह ॥२३७॥ 
अरथ्थ--जिसने रागादि विभावरूप परिणमन करानेवालो सब शक्तियोंका सकोच कर 
लिया है तथा केवलज्ञानादि गुणोंके पूर्ण हो जानेसे जो पूर्णताको भ्राप्त हो चुका है ऐसे 
आत्माको जो आत्मामें ही--अपने ज्ञाता द्रष्टा स्वरूपमें ही समीचीनरूपसे धारण करना हे 
बह्दी इसमे जो कुछ छोड़ने योग्य था उसे सम्पूणरूपसे छोड़ दिया ओर जो ग्रहण करने 
योग्य था उसे सम्पूर्णरूपसे प्रहण कर छिया। 
भावाथं--जिस कालमे आत्मा सब ओरसें अपनी शक्तियोंका सकोच कर अपने हो 
स्वरूपमे छय हो जाता है उस काछूमें जो त्यागने योग्य था बह सब विशेषरूपसे त्याग विया 
और जो ग्रहण करने योग्य था वह सब ग्रहण कर लिया। अब आत्माको न कुछ छोडना 
शेष है ओर न कुछ प्रहण करना अवशिष्ट है इसल्यि आत्मा ऋतकृत्य अबस्थाको प्राप्त 
होता है ॥२३५।॥ 
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अब बह ज्ञान देहरद्वित है यह दिखानेके लिये कलशा कहते हैं-- 
अनुष्ठु पूछन्द 
ब्यतिरिक्त परवच्यादेद ज्ञानमवस्थितस्‌ । 
कथमाहारक तस्स्याओ्न देहो$स्य झड़कबते ॥२३६॥ 
अथ--इस प्रकार ज्ञान जब परद्रव्यसे प्रथक्‌ अवस्थित हे तब वह आहारक--कमे 
और नोकमंको अद्दण करनेवाछा केसे हो सकता है जिससे इसके देहकी शइ्लाकी जा सके | 


७ ७४३ 


भावायं--देह पुद्ूगछका कर्म हे, ज्ञानका नहीं अतः ज्ञानके देह है ऐसो आज्ंका ही नहीं 
करना चाहिये ॥२३६॥ 


आगे यही भाव गायाओमें कहते हैं-- 
अत्ता जस्सामुत्तो ण हु सो आहारओ हवह एवं । 
आहारो खलु मुत्तो जक्मा सो पुग्गलमओ उ ॥४०५॥ 


ण वि सक्कइ धित्तुं जं ण विमोत्तु जय ज परदव्व । 
सो को वि य तस्स गुणो पाउग्रिओ विस्ससी वा वि ॥४०६॥ 


तक्षा उ जो विसुद्धों चेया सो णेव गिण्हए किचि । 
णेव विप्रुंचह किंचि वि जीवाजीवाण दव्वाणं ॥४०७॥ 
( ज्िकलम्‌ ) 


अर्थ--इस प्रकार जिसका आत्मा अमूर्तिक हे बह निर्चयसे आह्ारक नही है क्‍योंकि 
आहार मूर्तिक दे तथा पुदूगछमय है । 


जो परद्॒व्य न ग्रहण किया जा सकता है ओर न छोड़ा जा सकता है सो वह आत्मा- 
का कोई प्रायोगिक अथवा स्वाभाविक गुण है । 


इसलिये जो बिशुद्ध चेतयिता हे वह जीबाजीब द्वव्योंम न तो कुछ ग्रहण करता है 
ओर न कुछ त्यागता दी है । 


विशेषा्थं--ज्ञान नामक जो गुण दे वह न तो परद्रव्यको किद्निन्मात्र ग्रहण करता है 
ओर न परवस्तुको किश्निन्मात्र त्यागता है क्‍योंकि उसमें प्रायोगिक अथवा वेखसिक-- 
स्वाभाविक गुणका ऐसा ही सामथ्य है। उस सामथ्यसे ज्ञानके द्वारा परद्रव्य नग्नहण किया 
जा सकता है और न छोड़ा जा सकता है। अमूत आत्मद्रव्यरूप जो ज्ञान है उसका परद्रव्य 
आहार नहीं हो सकता क्योंकि आहार मूतपुद्गलद्रव्यरूप हे । इसलिये ज्ञान आहारक नहीं 
है अतएव ज्ञानके देह दे ऐसी शर्करा नहीं करना चाहिए ॥४००-४०ज। 
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अब आगामी गॉथाओँंकी अवतरणिकारूप कलशा कहते हैं--- 


अनुष्दुप्छन्य 
एव ज्ञानस्य शुद्धस्थ देह एव न विद्यते । 
ततो देहमय शातुन छिक्क मोक्षकारणम्‌ ॥२३७॥। 
अर्थ--इस तरह जब शुद्ध ज्ञानके देदद ही नहीं हैं. तब देहरूप जो लिछः है बहू आत्माके 
मोक्षका कारण नहीं हो सकता ॥२३॥ 
अब यही भाव गायाओमे कहते हैं-- 
पाखडीलिंगाणि व गिहलिंगाणि व बहुप्पयाराणि | 
पित्त वदति मृढा लिंगमिण मोक्‍्खमग्गो सि ॥४०८॥ 
ण उ होदि मोक्‍्खमग्गो लिंग जं देदणिम्ममा अरिहा | 
लिंगं मुइत्तु दूसणणाणचरिताणि सेयति ॥४०९॥ 
( युग्मम्‌ ) 
अरथथ--मुनिलिज्ञ अथवा बहुत प्रकारके गृहस्थल्ज्लोंको प्रहणकर अजञानीजन कहते हैं 
कि यह लछिजक्क मोक्षमाग हे परन्तु लिक्त मोक्षमा्ग नहीं है क्योंकि शरीरसे ममत्व रहित 
अरहंतदेव लिज्कको छोड़कर दशन-क्ञान-चारित्रका सेवन करते हैं । 
विशेषार्थ--कितने ही जन अज्ञानसे द्रव्यल्ज्तिको ही मोक्षमार्ग मानते हुए मोहसे 
द्रव्यलिड्को ही ग्रहण करते हैं सो वह मानना संगत नहीं है क्‍योंकि समस्त भगवान्‌ 
अरहन्तदेधोने शुद्ध ज्ञानसे तन्‍्मय होनेके कारण द्वव्यलिज्के आश्रयभूत शरीरसे ममकारका 
त्याग किया है। तथा शरीराश्रित द्रव्यलिडिसि भिन्‍न आत्मस्थित दशान-म्लान-चारित्रकी ही 
मोक्षमागंरूपसे उपासना देखी जाती है ॥|४०८-४०९॥ 
अनन्तर इसोको सिद्ध करते हैं--- 
ण वि एस मोक्खमग्गो पाखडीगिद्दिमयाणि लिंगाणि | 
दंसणणा णचरित्ताणि मोक्‍्खमग्ग जिणा विंति ॥४१०॥ 


अर्थ--जो मुनि ओर ग्रहस्थरूप छिह्ल दें. वे मोझ्षमार्भ नहीं हैं क्योंकि जिनेन्द्र भगवान्‌ 
दृ्शन, ज्ञान ओर चारिन्रकों ही मोक्षमार्ग कहते हैं । 

विदेषार्थ--निशचयसे द्रव्यलिज्ञ मोक्षमार्ग नहीं है क्‍योंकि शरीराश्रित होनेसे वह पर- 
द्रण्य हे । इसढिये दक्ंन-ज्ञान-चारित्र दी मोक्षमार्ग दे क्‍योंकि आत्माश्रित होनेसे वे स्वद्रव्य 
हैं। यहाँपर द्रब्यखिजका मोह छुडाकर सम्यन्दर्शनज्ञानचारित्रमँ कछणानेका उपदेश हे सो 
इसका आशय यह है कि दृव्यिक्त शरीराशित है उसीको फोई मोशझ्ममांर्ग मान के तथा आस्मो- 

डड 
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शक्रित जो सम्यग्दशनज्ञानचारित्र हैं उनकी ओर लक्ष्य न दे तो उसे वास्तविक वस्तुस्वरूप 
बतलानेके लिये आचाये महाराजका उपदेश हे कि द्व्यलिड्रके ममकारको त्यागकर आत्मा- 
प्रितगुणोंका सेबन करो, बही मोक्षमाग है। कुछ देशब्रत और महात्रतके छुडानेका उपदेश 
नहीं हे । क्‍योंकि बिना मुनिलिज्ञ धारण किये म/क्षको प्राप्ति शक््य नही है। हाँ, यह्‌ अवश्य 
है कि यावती प्रवृत्ति हे बहू बन्धका कारण हे अतः ज्ञानी जीव देशब्रत तथा महात्रत पाछते 
हैं और उनके पाठनेका यत्न भी करते हैं परन्तु उस प्रवृत्तिको बन्धमाग ही समझते हैं मोक्ष 
मार्ग नहीं ॥४१०॥ 
फिर भो इसो अथंको दृढ़ करनेका उपदेश है-- 
तक्षा जहित्तु लिंगे सागारणगारएह्िं वा गहिए । 
दंसगणाणचरित्ते अप्पाण जुंज मोक्‍्खपहे ॥४११॥ 
अर्थ--इसलिये ग्रहस्थ प्रतिमा धारियों और गृहत्यागी मुनियोके द्वारा ग्रहीत लिड्ढों 
को छोडकर आत्माकों दशन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमागमे युक्त करा। एसा श्रीगुरुओका 
उपदेश हे । 
विदेषाय्--क्यों कि द्वव्यलिज्ञ मोक्षका मार्ग नहीं हे इसलिये सभो द्रव्यलिड्रोसे व्यामोह्‌ 
को छोड़कर दश्नज्ञानचारित्रमें हो आत्माको छग्माना चाहिये क्योंकि यहा मोक्षमार्ग है यह 
जिनागमकी आश्ञा हे । 


अब दशा नज्लानचारित्र ही मोक्षमार्ग हे यह कलशामे दिखाते है-- 
अनुष्टुप्छन्द 


दनज्ञानचारिश्रन्नयात्मा तत््वमात्मन । 
एक एवं सदा सेब्यों मोक्षमार्गों मुझुक्षुणा ॥२३८॥। 


अर्थ--दर्श न, ज्ञान ओर चारित्र इन तीनरूप हो आत्माका तत्त्व है, यही मोक्षमार्ग है 
इसलिये मोक्षके अभिलाषी पुरुषके द्वारा यही एक मांग सदा सेवन करने योग्य है ॥२३८॥ 


आगे इसो मोक्षमार्गंमे आत्माकों लगाओ ऐसा उपदेश करते हैं-- 
मोक्खपहे अप्पाणं ठवेहि त॑ चेव झाहि तं॑ चेव | 
तत्थेव विहरणिच्च मा विहरसु अण्ण दविएसु ॥४१२॥ 


अर्थ--उसी मोक्षमागमें आत्माको छगाओ, उसीका ध्यान करो, उसौमें नित्य बिहार 
करो, अन्यद्रग्यॉमें विहार न करो | 


विशेषा्--आचाय भद्दाराज उपदेश करते है कि दे भव्य ! यद्यपि यह आत्मा अनादि- 
काछसे अपनी बुद्धिके दोषसे रागद्वेषके वशीभूत होकर प्रवृत्त हो रहा है तो भी अपनी ही 
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बुद्धिके गुणसे उस आत्माको बहाँसे निवृत्तकर दृशनज्लानचारित्रमें नित्य ही अत्यन्त निर्चल- 
रूपसे स्थापित करो, तथा अन्य पदार्थ सम्बन्धी चिन्ताओंकों त्यागकर अत्यन्त एकाग्र हो 
दशनज्ञानचा रित्रका ही ध्यान करो। तथा समस्त कमेचेतना और कर्मफलचेतनाका त्याग 
कर शुद्ध ज्ञानचेतनामय द्नश्नानचारित्रका ही अनुभव करो। तथा द्रव्यस्वभावके बसे 
प्रत्येक क्षणमे बढते हुए परिणामपनसे तन्‍्मय परिणाम होकर दश्नज्ञानचारित्रमें ही विध्ार 
करो। तथा एक निश्चलरू झ्ानस्वरूपका हो अवछम्बनकर ज्लेयरूप उपाधिके कारण सभी 
ओरसे दोड़कर आते हुए सभी परद्रव्योमें किब्निन्मात्रभी विहार मत करो ॥४१श॥ 


आगे यही भाव कल्शामें दरशञाते हैं-- 


शार्दूलविक्रोडितछन्द 


एक समोक्षपथों य एथ नियतों रग्शप्तिवृसात्मक- 

स्तन्नेव स्थितिमेति यस्तमनिश ध्यायेच्च त चेतसि । 
तस्मिन्नेव निरन्तर विहरति द्वब्यान्तराण्यस्पृशन्‌ 

सो5वइय समयस्य सारमचिराज्निस्योदयं विन्दृति ॥२३६९॥ 


अर्थ--जो यह सम्यग्दशंनजन्नानचारित्रस्वरूप एकमोक्षमार्ग निश्चित है उसीमें जो 
पुरुष स्थितिको प्राप्त होता है, उसीका निरन्तर चित्तमें ध्यान करता है, ओर अन्य द्रन्योंका 
स्प्ञ न करता हुआ उसोमें निरन्तर विहार करता है वह अवश्य द्वो नित्य डद्ति रहनेवाले 
समयसारको आत्माकी शुद्ध परिणतिरूप मोक्षको शीघ्र ही प्राप्त होता है । 


भावाथं--सम्यग्दशन, सम्यम्ज्ञान और सम्यकचारित्ररूप निश्चय रत्नन्नयकी जो 
एकता हे वह मोक्षका निश्चित एक ही मार्ग है इसके अतिरिक्त अन्य भागोंसे मोक्षकी प्राप्ति 
अशक्य हे । इसलिये जो इसी मोक्षमार्गमें स्थित है, इसोका रातदिन अपने हृदयमें ध्यान 
करता है तथा अन्य द्र॒व्योंको अपने उपयोगका विषय न बनाकर इसी रत्नन्रयकों तथ। उसके 
आधारभूत जीबद्गरव्यको ही अपने उपयोगका विषय बनाता है वह नियमसे शीघ्र ही जिसका 
नित्य उदय रहता है ऐसे समयसारको प्राप्त होता है। व्यवहाररत्नन्नय निश्चयरत्नत्रयका 
साधक होनेसे मोक्षमार्ग कहा जाता है । निश्चयसे रहितमात्र व्यवहाररत्नन्रयसे मोक्षकी 
प्राप्ति दुलभ है ॥२३९॥ 
अब जो मातन्न व्यवह्ारमा्गका आश्रय करते हैं वे समयसारके दअ्नसे बद्नित रद्दते 
हैं यह भाव कलशामे प्रकट करते हैं-- 
शारइलविक्रोडितछन्द 
ये स्वेन परिहत्य संबृतिपथप्रस्थापितेनात्मना 
छिज़े व्ृब्यमयें बहन्ति समतां तरवावबोधबच्युता' । 
नित्योद्रोतमखण्डमेकमतुराछोक स्वभावप्रभा 
प्राग्भारं समयस्थ सारमसर्ू नाथापि पश्यन्ति ते ॥२४०॥ 
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अर्थ--ओर तस्वश्ञानसे च्युत हुए जो पुरुष इस निरचय मोक्षमार्गको छोड़कर व्यवद्दार 
मोक्षमार्गमें प्रस्थान करनेबाडे अपने आपके द्वारा मात्र द्रव्यलिक्ममे ममताकों धारण करते हैं 
अथात्‌ उसे ही मोक्षमार्ग मानते हैं वे उस निमंठ समयसारका आज भी अवछोकन नहीं कर 
रहे दें जो नित्य उदयरूप हे, अखण्ड दे, एक दे, अनुपम प्रकाशसे युक्त दे तथा स्वभावकी 
प्रभाका प्राग्भार है । 
भावायं--आत्माकी शुद्ध परिणतिको समयसार कहते हैं, इसीको परमात्मपद कहते हैं, 
यह समयसार निरन्तर उद्यरूप रहता हे अथात्‌ एकबार प्राप्त हानेपर फिर कभी भी नष्ट 
नहीं होता, और जो अखण्ड है अर्थात्‌ गुणगुणीके भेद्से रहित हे द्रव्यदृष्टि होनेसे एक है, 
केवलश्लानरूप ऐसे प्रकाशसे सहित दे जिसको सूर्य, चन्द्रमा आदिसि प्रकाशसे कभी तुलना 
नहीं कर सकते, ज्ञान दर्शनरूप जो आत्माका स्वभाव है उसोके पूर्ण विकाससे सहित है तथा 
रागादिकका अभाव हो जानेसे निर्मल है ऐसे समयसारके दर्शन उन पुरुषोको आज भी 
दुलेभ हैं जो मात्र व्यवद्दारमार्ग में चलकर केवल द्र॒व्यलिज्रमे ही ममताभाव रखते हैं. उसीको 
मोक्षमार्ग मानते हैं। वास्तवमें ऐसे पुरुष तक्त्वज्ञानसे रहित हे इसोलिये वे इस ससारमें 
अनन्तबार मुनिपद धारणकरके भी संसारके ही पात्र बने रहते हैं ॥२००॥ 
भागे यही बर्थ गायामे कहते हें-- 
पाखंडीलिंगेसु व गिहिलिंगेसु व बहुप्पयारेसु । 
कुव्बंति जे ममत्तं तेहिं ण णायं समयसारं ॥४१३॥ 


अर्थ--जो मुनियोंके छिक्लमें तथा नानाप्रकारके ग्रहस्थोंके लिक्षमे ममता करते हैं. उन्होंने 
समयसारको नहीं जाना है । 

विशेषार्थ--नि३चससे जो पुरुष मैं श्रमण हूँ तथा “श्रमणोंका उपासक हूँ” इस प्रकार 
द्रव्यालिज्ञकी ममतासे मिथ्या अहृकार करते हैं वे अनादिकालसे चले आये व्यवद्दारमें बिमूढ 
हैं तथा उत्कृष्ट भेदशानसे युक्त निश्चयको अभ्राप्त हैं ऐसे जीव परमार्थ सत्यरूप भगवान्‌ 
समयसारको नहीं देखते हैं । 

भावार्थ--जो पुरुष मुनिवेष अथवा गृहस्थोंके नानाप्रकारके वेषकों धारण कर यह 
मानते हैं कि मैं मुनि हूँ अथवा ऐलक, क्ष॒ल्लक आदि हूँ तथा मेरा यही वेष मुझे मोक्षको प्राप्त 
नहीं पी हद इस तह कि हट मूढ रहकर निश्चय सोक्षमागंकी ओर हरूध्त्य 
न । आचाय कह पुरुषोंने समयसारको ज 
होना तो दुलभ ही हे ॥४११॥ 3७90७2७७७5 

अब यही भाव कलशामें प्रकट करते हैं-- 


घियोगिनीछन्द 


व्यवहारविसूद दृष्टय परसार्थ कलयन्ति नो जना. । 
पृषबोधविश्युर्भभुद्य कछपन्तोह तुष न तण्दुकूम्‌ ॥२४१॥ 
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अर्थ--जिनकी बुद्धि व्यवद्दारमें ही विमूढ़ हैं ऐसे मनुष्य परमार्थकों नहीं प्राप्त करते 
हैं क्योंकि जिनको बुद्धि तुषज्ानमें दी बिमुग्ध हो रददी हे ऐसे पुरुष इस संसारमें तुषको दी 
प्राप्त करते हैं, चाबछको नहीं | 

भाषाथं--यद्यपि तुष ओर चायरल जबसे धानके पोधेमे उत्पन्न हुए तभोसे साथ-साथ 
हैं वो भी तुष प्रथक बस्तु है और उसके भीतर रहनेबाछा चावल प्रथक्‌ वस्तु हे। इसी प्रकार 
शरीर और आत्मा अनादिकाछसे साथ-साथ रहनेसे यद्यपि एक दिश्लते हैं तो भी शरीर अरछग 
है और आत्मा अछग हे। शरीर रूप, रस, गन्ध ओर स्पश्न॑को लिये हुए पुद्गलद्गब्यकी 
परिणति है और आत्मा ज्ञानद्ञन स्वभावकों लिये हुए स्व॒तन्त्र जोषद्रग्य हे। मुनिदिज्ल 
अथवा गृहस्थलिज्ञ शरोरके परिणमन हैं. और समयसार आत्माकी परिणवति है। इस भेद- 
विज्ञानको न समझकर जो केबल शरीरकी परिणतिसे समयसारको प्राप्त करना चाहते हैं दे 
समयसारके छाभसे वद्धित रहते हैं। जैसे कोई तुषफो ही स्स्व समझ मात्र उसौक़ी 
संभालमें सलछग्न रहे और उसके भोतर रहनेबाले चावछकी ओर छक्ष्य न दे वो वह तुषको 
ही प्राप्त करता हे चाबलको नहीं, बसे ही जो शरीरको ही स्स्व समझ उसीकी संभालमें 
सरूग्न रहे तथा श्लान-दृश नस्वभावकी ओर रछुक्ष्य न दे तो उसे शरोरकी ही प्राप्ति होगी 
आत्मा की नहीं, अर्थात्‌ वह इसी संसारमें बार-बार जन्म-मरणका पात्र होता रहेगा ॥२७९॥ 


दरब्यकिज्ञममकारमीछिसेर श्वते समयसार एव न । 
द्रब्यकिज्षमिह यस्किकान्यतों ज्ञासमेकमिदमेव हि स्वत ।॥१२४२॥ 


अर्थ--द्रव्यलिज्ञके ममकारसे जिनके अभ्यन्तर नेत्र मुद्रित हो गये हैं. उनके द्वारा 
समयसार नहीं देखा जाता है क्‍योंकि इस लोकमें जो व्रव्यछिज्ञ है वह निई्चयसे अन्याश्रित 
है और यह जो एक ज्ञान हे बह नि३चयसे स्वतः है अर्थात्‌ स्वाश्रित है । 

भावार्थ--जो मात्र द्रव्यलिज्लिसे मोक्ष मानते हैं. वे अन्धे हैं। जेसे कोई चश्मा ही फो 
देखमेका उपकरण समझ आँखकी परवाद्द न करे तो उसे नेन्नरशक्तिके बिना पदा्थका अब- 
छोकन नहीं होता बेसे ही कोई द्रव्यलिक्षको ही मोह्मप्राप्तिका साधक मान निर्चय रत्नत्रयकी 
जे न करे तो उसे आभ्यन्तरकी निर्मलताके बिना केवल द्रव्यक्तिक्षसे मोक्षको प्राप्ति नहीं 

ती ॥२४२॥ 


आगे व्यवहार और निश्यय इन दोनों नयोंसि मोक्षमा्ग का प्रतिपादन करते हैं-- 
ववद्दारिओ पुण णओ दोण्णि वि लिंगाणि मणह मोक्खपहे | 
णिच्छयणओ ण इच्छह मोक्‍्खपहे सन्बरिंगाणि ॥४१४॥ 


अर्थ--व्यवद्दारनय, मुनिकिज्न ओर गृइस्थकिज्ञ--दोनों लिक्तोंको भोश्वमार्ग कहता दे 
ओर निशचयनय सभो ढिल्ञोंको मोक्षमार्यमें नहीं चाइबा दे | फ 


ट्रक समयसार [ ९०४१४ 


विशेषार्थ--निरचयसे अमण और श्रमणोपासक अर्थात्‌ मुनि और श्रावकके भेदसे दो 
प्रकारके द्व्यछिज्ञ मोश्मार्ग है यह जो कथन करनेका प्रकार हे वह केबल व्यवहार ही है 
परमार्थ नहीं है क्‍योंकि व्यवद्दारनसय स्वय अशुद्ध द्रव्यके अलुभवनरूप हे अतः उसमें परमाथ- 
पनका अभाव है । और अ्रमण तथा अश्रमणोपासकके विकल्पसे रहित, दृश्श नज्ञानचारित्रको 
प्रदृत्तिमात्र शुद्ध ज्ञान ही एक है इस प्रकारका निस्तुष अथोत्‌ परद्रव्यसे रहित जो अनुभव 
बह निशचयनय है, क्‍योंकि निः्चयनय ही स्वय शुद्ध द्रव्यफे अनुभवनरूप होनेसे परमाथ हे । 
इसलिये जो व्यवहारका ही परमाथ बुद्धिसे अनुभव करते है वे समयसारका ही अनुभव नहीं 
करते और जो परमार्थका--निइचयका ही परमार्थबुद्धिसे अनुभव करते हैं वे ही समयसार- 
का अनुभव करते हैं । 


भावार्थ--व्यवद्दारनयकी अपेक्षा साक्षात्‌ मुनिलिज्ञ और परम्परासे गृहस्थलिज्ञ 
भोक्षमार्ग है और निइ्चयनयकी अपेक्षा दह्न-ज्ञान-चा रित्रको प्रवृत्तिरूप एक ज्ञान ही मोक्ष- 
भाग दे ॥४१४॥ 


आगे आचाय एक परमार्थके हो अनुभव करनेका उपदेश देते हुए कलश कह्दते हैं-- 


सालिनीछन्द 
अलमछमतिजकपैदु विंकक्पैरनहपे-- 
रयमिह परमार्थश्चेत्यता निश्यमेक । 
स्वरसविसरपूणश्ञान विस्फूतिसाश्ना-- 
न्‍न खल्ु समयसारादुत्तर किखिदस्ति ॥२४३॥ 


अर्थ--आचाय कहद्दते हें कि बहुत कथन तथा बहुत प्रकारके दुर्विकल्पोसे रुको, उनसे 
क्या प्रयोजन है ? इस जगत्‌में निरन्तर इसी एक परमा्थका चिन्तन किया जाय, क्योंकि 
निज रसके समूहसे परिपूर्ण ज्ञानके विकासरूप समयसारसे बढ़कर अन्य कुछ भी नहीं हे । 

भावायं--आत्माका जो ज्ञान मोहकी उपाधिसे कलछझ्ठित होकर परपदार्थ में निञ्रत्वको 
कल्पनासे दुःखी हो रहा था, अब उस उपाधिके अभावसे वह परमाथरूप हो गया, इससे 
उन्तम और क्या होगा ॥२४१॥ 


अब ज्ञान पूर्णताको प्राप्त होता हे यह कलशा द्वारा प्रकट करते है-- 


अनुष्दुपछन्द 
हृदमेक अगच्यक्षुरकक्षय याति पूण्णताम्‌। 
विज्ञानचनमानन्द्सयमध्यक्षता नयत्‌ ॥२४४॥ 


अर्थ--जो विकल्पातीत होनेके कारण एक हे, जगत्‌के पदार्थोंको प्रकट करनेके लिये 
नेश्रस्वरूप है, अविनाशी है, तथा जो विज्ञानचन और आनन्दमय आत्माकी प्रत्यक्षताकों 
प्राप्त करा रहा दे, ऐसा यह ज्ञान पूर्णताको प्राप्त होता है । 


६-४१५ ] सर्वविशुद्ध्ानाधिकार ३५१ 


भावार्थ--विज्ञानघन तथा परमानन्दमय जो आत्मा है उसका प्रत्यक्ष अनुभव ज्लानके 
द्वारा ही होता हे। यह ज्ञान विकल्पातीत होनेसे एक है, तथा अविनाझ्ी है और जगतके 
पदार्थोको प्रकट करनेके लिये चक्षुःस्वरूप हे । ऐसा यह ज्ञान पूर्णताको प्राप्त होता है ॥२४७॥ 


अब श्रीकुन्वकुन्दस्वाम्ती समयप्राभूतको पूर्ण करते हुए उसके फलका प्रतिपादन करते हैं-- 


जो समयपाहुडमिण पडिहृणं अत्थतच्चदो णाउ | 
अत्ये ठाद्दी चेया सो होही उत्तमं सोक्‍्ख ॥४१५॥ 


अथं--जो आत्मा इस समय प्राशतको पढ़कर अथ और तस्‍्त्वसे अवग॒तकर इसके 
अथ मे स्थिर होगा वह उत्तम सुख स्वरूप होगा | 


विशेषायथं--निईचयसे जो पुरुष समयसारभूत भगवान परमात्माका जो कि विश्वका 
प्रकाशक होनेसे विश्वसमय कहा जाता है प्रतिपादन करनेसे शब्दत्रह्मके समान आचरण 
करनेवाले इस समयप्राश्षत नामक शास्त्रकों पढकर समस्त पदाथोंके प्रकाशनमे सम 
परमाथमभूत चेतन्य्प्रकाशस्वरूप परमात्माका निश्वय करता हुआ अथे और तस्वसे इसे 
जानकर इसीके अथेभूत एक, पूर्ण तथा विज्ञानघन परमत्रद्ममे सम्पूण आरम्भके साथ अथात्‌ 
पूर्ण प्रयत्न द्वारा स्थित होगा बह साक्षात्‌ तथा उसी समय विकसित एक चेतन्यरससे 
परिपूर्ण स्वभावमें अच्छी तरह स्थित तथा निराकुछ आत्मस्वरूप होनेसे परमानन्द शब्दके 
बाच्य, उत्तम तथा अनाकुछतालक्षणसे युक्त सुखरवरूप स्वय द्वो जावेगा । 


भाषा - यह समयप्राध्तत नामक श्ञास्त्र, समय अथौत्‌ आत्माकी सारभूत अवस्था 
जो परमात्मपद है उसका प्रतिपादन करता है इसलिये दब्दश्नक्षके समान है इसका जो 
महाजुभाव अच्छी तरह अध्ययन कर “समस्त पदार्थोंके प्रकाशन करनेमें समथ परमार्थभूत 
चेतन्यप्रकाशमय परमात्मा है' ऐसा नि३्चय करता हुआ इसी समयप्राश्वत शास्त्रके प्रतिपाद्य 
विषयभूत विज्ञानघन एक परसन्रद्ममें अर्थात्‌ शुद्धात्म परिणतिमें पूण उद्यमके साथ स्थित 
होता है अथोत्‌ उसीमे अपना उपयोग स्थिर करेगा बह स्वयं निराकुछ सुखस्वरूप होगा। 
इस तरह निराकुछ सुखकी प्राप्ति ही इस समयप्राश्वत शास्त्रके अध्ययनका फल है । अतएव 
हे भव्यात्माओ | अपने कल्याणके अर्थ इस शास्त्रका अध्ययन करो, कराओ, सुनो, सुनाओ, 
मनन करो | इसी पद्धतिसे अविनाशी सुखके पात्र होओगे ऐसा श्रीगुरुका उपदेश है ॥!४१९७॥ 


अब ज्ञान ही आत्माका तत्त्व हे यह बतढछानेके लिये कलशा कहते हैं--- 
अनुष्डपूछन्द 


इतीदमास्मनस्तर्व श्ानमाश्रमवस्थितम्‌ | 
अखण्डसेक्सचल् स्वसर्वेधमवस्थितस्‌ ॥२४५॥ 


अरथ--इस प्रकार यह आत्माका तत्त्व ज्ञानमातन्र निश्चित हुआ । यह ज्ञान अखण्ड है, 
एक है, अचछ है, स्वसंवेदनके योग्य है तथा अविनाशी है । 


१५२ दंगवार [ ९-४१५ 


आधार्ध--आत्माका निजरूप क्ञानमात्र ही कहा है। आत्मा अनन्तप्रमाँका पिण्ड है, 
इनमें कई धस तो साधारण भर कितने हो असाधारण हैं। उन असाधारण धर्मोंमें भी कई 
ऐस्ले हैं जो सबंसाधारणके गोचर नहीं है। चेतन सामान्य भी, दक्नक्लान पर्यायोंके बिना 
अनुभवमें नहीं आता | इन द्शनश्लानमें भी जो ज्ञानगुण है बह साकार है और इसीकी 
महिमा है क्योंकि यही सब पदार्थोंकी व्यवस्था योग्य रीतिसे करता हे। इसो कारण मुख्यतासे 
ज्ञानमात्र आत्माकों कहा हे सो यही परमार्थ है। इसका यह ताटय नहीं कि अन्य गुण 
मिथ्या हैं। यदि कोई ह्वानकों ही मौन अन्यकों कुछ भी नहीं माने, जो कुछ है सो ज्ञान ही 
का विकार हे ऐसे विज्ञानादेववादी अथवा अह्मवादीकी तरह श्रद्धा भर लेवे तो वह मुनित्रत 
पालन करके भी मोश्षका पात्र नहीं हो सकता है। मन्द कपायसे स्र्ग चछा जावे तो चला 
जावे, कुछ यथार्थ छाभ नहीं हुआ। इसलिये स्याद्वादके द्वारा बस्तुतत्तवकों यथार्थ जानना 
चाहिये ॥२४०॥ 


हस प्रकार तुन्दकुल्दस्वामो विरचित समयप्राभृतमें स्वविशुद्धज्ञान 
नामका नौवें अधिकारका प्रवचन पूर्ण हुआ । 


१०. स्याद्रादाधिकार 


अनुष्दुप्‌ 
अथ स्याद्वादरशुरुघर्थ वस्तुतर्वच्यवस्थिति ! 
डपायापेयभावइच मनाग्‌ सूयो5पि चिन्स्यते ॥२४६॥ 


अर्थ--अब स्थाह्वादकी गुद्धिके लिये वस्तुतत्त्वकी व्यबस्था ओर उपायोपेयभावका फिर 
भी कुछ विचार किया जाता हैं ॥२४७॥ 


नि३चयसे स्याद्वाद, बम्तुतक्त्वकों सिद्ध करनेबाल्य अहन्त भगवानका एक अम्खलित 
शासन है अर्थात्‌ इसका कोई खण्डन नहीं कर सकता है । यह स्थाद्वाद सम्पूर्ण पदार्थ अनेका- 
न्‍्तात्मक है! ऐसा उपदेश देता है क्योंकि सभो वस्तुएँ अनेकान्तस्वभाववाल्ली है। यद्यपि इस 
समयप्राभ्षतप्रन्थमें आत्माको ज्ञानमात्र कहा गया है तो भी इससे स्यादूबादका कोप नहीं 
होता हे अर्थात्‌ स्याद्वादकी सान्यतामें कोई ब।धा नहीं आती है, क्योंकि क्षानमात्र जो आत्मा 
नासक वस्तु हे वह स्वय अनेकान्तरूप हे | यहाँ जो वस्तु तत्रूप है. वही अतत्रूप हैं, जो 
एक है बही अनेक हे, जो सत्‌ है वही असत्‌ है, जो नित्य है वही अनित्य हे । इस तरह एक 
द्दी वस्तुके बस्तुत्वको सिद्ध करनेबवाली परस्पर विरुद्ध दो शक्तियोंका प्रकाशन करना अनेकान्त 
हे। आत्मामें इसी अनेकान्तकी पद्धतिसे ऊपर कही हुई परस्पर विरुद्ध शक्तियोका समन्वय 
इस अ्कार होता है-- 


यह म्वकीय आत्मा नामक वस्तु यद्यपि ज्ञानमात्र हे तथापि अभ्यन्तरमे प्रकाशमान 
ज्लानस्वरूपकोी अपेक्षा तो तत्रूप अर्थात्‌ ज्ञानरूप दे ओर बाइरमे प्रकट ददोनेवाले अनन्तश्षेयों, 
जो कि स्वरूपसे अतिरिक्त परद्रव्य हैं, उनरूप न दनेके कारण अतत्रूप भी दे अर्थात्‌ ज्ञानरूप 
नहीं है । यह्‌ आत्मा सहप्रवृत्त और क्रमप्रवृत्त अनन्त चेतनके अज्ञोंके समुदायरूप अखण्ड 
द्रव्यकी अपेक्षा एक डे और अखण्ड एक द्रग्यमे व्याप्त होकर रहनेवाले सहप्रवृत्त ओर क्रम- 
प्रवृत्त अनन्त चेतनके अंडरूप पर्यायोंकी अपेक्षा अनेकरूप हे। स्वकीय द्रव्य-क्षेत्र-काछ-भावके 
परिणमनकी शक्तिरूप स्वभावसे युक्त होनेके कारण सत्रूप हे ओर परद्रव्य-क्षेत्र-कऋाल-भावके 
अपरिणमनकी शक्तिरूप स्वभावसे युक्त होनेके कारण असत्रूप है। अनादिनिधन अविभागी 
एकजृत्तिरूप परिणत होनेसे नित्य हे और क्रम-कमसे एक-एक समयमे प्रवतनेवाले अनेक 
पर्यायांशोंमें परिणत दहोनेसे अनित्य है। इस तरह आत्मामें तत्‌-अतत्‌, एक-अनेक, सत्‌ू- 
असत्‌ , तथा नित्य-अनित्यरूप परस्पर विरोधी घर्मोंका पुुज प्रकाशमान होवा हो है | 


यहाँ कोई आशक्ूा करता है कि आत्मबस्तुके ज्ञानसात्र होनेपर भी यदि स्वयं हो 
अनेकान्त प्रकाशमान रहता हे तो फिर अहंन्त भगवानके द्वारा उस क्लञानसात्रपनकी सिद्धिके 
डिये अनेकान्तका उपदेश क्रिसलिये दिया जाता दे ? इस आशह्लाका उत्तर देते हुए आचाये 
४५ 
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कहते है कि अन्नानी जीवोके लिये ज्ञानमात्र आत्मवस्तुको सिद्धिके अथे अहंन्त भगवानके 
द्वारा अनेकान्तका उपदेश दिया जाता है, हम ऐसा कहते हैं, क्योंकि अनेकान्तके त्रिना क्षान- 
मात्र आत्मवस्तु ही सिद्ध नहीं होती । उसीको स्पष्ट करते हैं-- 

स्वभावसे ही अनेकभावोंसे भरे हुए विश्वमे सब भावोंके स्वभावसे अद्वेतपन होनेपर 
भी द्वैतपनका निषेध नहीं किया जा सकता, इसलिये समस्त वस्तुएँ स्वभावमे प्रवृत्ति और 
परभावसे व्यावृत्तिरूप होनेके कारण दो भावोंसे युक्त है, ऐसा नियम है। उन सब बस्तुओंमें 
जब यह ज्ञानमात्रभाव अर्थात्‌ आत्मा, शेषभावोंके साथ निजरसके भारसे प्रवर्तित ज्ञातृ-ज्लेय- 
सम्बन्धके कारण अनाविकालसे ज्यरूप परिणमन होनेसे ज्ञानदत्त्वको पररूप मानकर अज्ञानी 
होता हुआ नाशको प्राप्त होता है तब स्व॒रूपसे तत्त्व अर्थात्‌ ज्ञानरूपताको प्रकट करके ज्ञाता- 
रूपसे परिणमनके कारण उसे ज्ञानी करता हुआ अनेकान्त ही डसका उद्धार करता दै--उसे 
उज्जीवित करता हे--नष्ट होनेसे बचाता दूँ | तात्पय यह है कि जिस प्रकार किसी दर्पणमे 
सम्मुख स्थित मयुरका प्रतिबिम्ब पड रहा है ओर उस प्रतिविम्बके कारण दपेण मयूररूप ही 
दिख रहा है! । यहाँ प्रतिबिम्बकी अपेक्षा कोई दपणकों यह मयूर है ऐसा कहता ह। इस 
कथनमे दपषणका अभाव प्रकट होता है । उसी प्रकार स्वच्छताके कारण ज्ञानमात्र आत्मामे 
अनादिकालूसे ज्ञेयोंके आकार प्रतिबिम्बित हो रहे है ओर उन प्रतिबिम्वोके फारण ज्ञानमात्र 
आत्मा ज्ञेयाकार जान पड़ता है। यहाँ ज्ञेयाकार परिणतिके कारण कोई ज्ञानमात्र आत्माको 
यह अमुक ज्ञय हैं! ऐसा कहता हे, इस कथनमे आत्माका अभाव प्रकट होता है । परन्तु अने- 
कान्त आकर कहता द्े--नहीं भाई ! यह मयूर नहीं हे किन्तु दर्पण है, स्त्रच्छताके कारण 
इसमे मयू रका प्रतिबिम्बमात्र पड रहा है, इस प्रतिबिम्बकी अपेक्षा इसे मयूर भले ही कहते 
रहो परन्तु दपणपनका नाझ नहीं हो सकता, दर्पण दपण ही हे । इसी तरह ज्ञानका छ्लेयाकार 
परिणमन होनेपर भी अनेकान्त कहता ह--नही भाई ' यह ज्ञेय नही ह किन्तु ज्ञान है, स्व- 
च्छताके कारण इसमे ज्षेयका प्रतिबिम्बमान्न पड रहा है, इस प्रतिबिम्बकी अपेक्षा इसे ज्ञेय 
भले ही कहते रहो परन्तु ज्लानपनका नाश नहीं हो सकता, ज्ञान ज्ञान ही हे ॥ ९॥ 

जब यह ज्ञानमात्रभाव, “नहचयसे यह सब आत्मा है! इस प्रकार अक्लानतक्ष्वको 
ज्ञानस्वरूपसे स्वीकार कर विःउवके अहण द्वारा अपना नाज्ञ करता हे अर्थात्‌ अपने आपको 
विश्वरूप मान कर अपना ज्ञानरूपताको नष्ट करता हे तब अनेफ़ान्त ही उसे नष्ट नहीं होने 
देता क्योकि वह दिखलाता हे कि ज्ञाममे जा अतद्रपता है बह पररूपकी अपेक्षा है अर्थात्‌ 
बिश्वाकार परिणमनको अपेक्षा हे। स्वरूपकी अपेक्षा जा ज्ञान विउवसे भिन्न ही है, उसकी 
ज्ञानरूपताको कौन नष्ट कर सकता है ? ॥१५॥ | 


जब यह ज्ञानमात्रभाव अनेक ज्ञेयोंके आफ़रारसे सकल एक ज्ञानाकारको खण्डित करता 
हुआ नाशको प्राप्त होता हे तब द्वव्यको अपेक्षा एकपनकों प्रकट करता हुआ अनेकान्त ही 
उसे उज्जीवित करता है । तात्पय यह है कि जिस प्रकार सामने रखे हुए द्पणमें सेनाका 
प्रतिषिम्ब पड रहा है, उस प्रतिबिम्बसे दर्पण, हाथी, घोड़ा, रथ आदि पदाथरूप दिखता 
है उन पदार्थोंको देखकर एक ही दर्पणको हाथी, घोड़ा, रथ आदि नानारूप कहा जाता 
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है उसी प्रकार एक ही ज्ञानमें अनेक पदार्थोके आनेसे ज्ञानकों अनेकरूप कहा जाता है । तब 
अनेकान्त कहता है कि जिस प्रकार दर्पणमें हाथी, घोड़ा, रथ आदिके प्रतिबिम्बके कारण 
अनेकरूपता हे दर्षणकी अपेक्षा नहीं, दपंण तो एक ही हे। इसी प्रकार ज्ञानस्वरूप आत्मामें 
अनेक ज्लेयाकार परिणमन होनेसे अनेकरूपता है, द्रव्यकी अपेक्षा नहीं, द्रव्य तो एक ही है । 
इस तरह अनेकान्त ही आत्माकी एकरूपताकों जीवित रखता है,॥३॥ 


जब बह ज्लानमात्र भाव, एक ज्ञानका आकार ग्रहण करनेके लिये अनेक ज्लेयोंके आकारके 
त्यागसे अपने आपको नष्ट करता है तब पर्योयोंकी अपेक्षा अनेकपनको प्रकाशित करता हुआ 
अनेकान्त ही उसे नष्ट नहीं होने देता है । तात्पय यह है कि एक ज्ञानाकारकी अपेक्षा ज्ञान- 
मात्रभाव एक हे उसमे अनेक ज्ेयोंके आकार प्रतिबिम्बित होनेसे जो अनेकरूपता दिखती हे 
बह नहीं हे इस तरह जब एकरूपताके एकान्तको पक्ष छेऋर शञानभावकी अनेकरूपताका नाश 
किया जाता हे तब अनेकान्त कहता हे कि एक ज्ञानाकारकी अपेक्षा ज्ञानभावमे एकरूपता 
भले द्वी रहे परन्तु अनेक ज्ञयाकारोंके प्रतिबिम्ब पडनेसे उसमे जो अनेकरूपता अनुभवसमें 
आती है उसका निपेध कौन कर सकता है ? इस तरह ज्ञानभावकी अनेकरूपताको सिद्ध कर 
अनेकान्त ही उसे नष्ट होनेसे बचाता हे ॥७॥ 


जब ज्ञानके विषयभूत परद्रव्यरूप परिणमन करनेसे ज्ञाता द्रव्यको परद्रव्यरूप मानकर 
नाशको प्राप्त होता है तब स्वद्रव्यकी अपेक्षा सत्तवको सिद्ध करता हुआ अनेकान्त ही उसे 
उज्जीवित करता है। तात्पर्य यह हे कि ज्ञानमात्रभाव जो ज्ञाताद्रव्य ( आत्म । ) हे वह जिस 
कालमे जिस पदा्थका जानता है उस कालमे उस पदा्थरूप हो जाता है। जैसे घटको जानने- 
वाला आत्मा घटरूप द्वो जाता है । ऐसा कथन करनेवाछा एकान्तो ज्ञाताको शेयरूप स्वीकार 
कर अपना नाश करता है । परन्तु अनेकान्त कहता हे कि आत्मा घटरूप होने पर भी स्वरूपकी 
अपेक्षा नाशको प्राप्त नहीं हो सकता, वह स्वद्रव्यकी अपेक्षा सदा सस्‍्वरूप रहता है। इस 
तरह अनेकान्त ही उसे जीवित रखता है ॥५॥ 


जब वह ज्ञानमात्र भाव “सब द्रव्य मैं ही हैँ इस तरह परद्रव्यको ज्ञाठद्रव्यरूपसे स्वीकृत 
कर अपने आपको नष्ट करने छगता हे तब आत्मद्रव्यमे परद्रव्यकी सत्ता नहीं है ऐसा सिद्ध 
करता हुआ अनेकान्त ही उसे न्ट नहीं होने देता | तात्पय यह है कि आत्मामें जिन द्रब्योका 
प्रतिबिम्ब पड़ रहा हे वे सब द्रव्य मैं ही हूँ ऐसी श्रद्धासे जब यह आत्मा परद्रव्यको ज्ञाता द्रव्य 
मानकर अपने आपका नाश करने लगता है तब अनेकान्त कहता है कि परद्रव्योंका तुझमें 
प्रवेश हुआ ही कब है ? जानने मात्रसे तूँ परद्रव्य तेरा नहीं हो सकता। इस तरह परद्रव्यके 
असक्त्वकों बताकर आत्माको अनेकान्त ही नष्ट होनेसे बचाता हे ॥६॥ 

जब यह ज्ञानमात्र भाव, परक्षेत्र सम्बन्धी ज्ञेय पदार्थोके आकार परिणमन करनेसे पर 
क्षेत्ररूप होते हुए ज्ञानको स्वीकार कर नाशको प्राप्त होता है. तब स्वक्षेत्रकी अपेक्षा अस्तित्व- 
को बतलाता हुआ अनेकान्त ही उसे उज्जीवित रखता है । तात्पय यह है कि जब ज्ञान पर- 
क्षेत्र सम्बन्धी पदार्थोको जाननेसे अपनेको परक्षेत्ररूप मान कर नष्ट होने छृगता हे तब अने- 
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कान्त यह कद्दता हुआ उसकी रक्षा करता है कि ज्ञान स्वक्षेत्रकी अपेक्षा सदा विद्यमान रहता 
है केवल परक्षेत्रगत पदार्थोका आकार पड़नेसे वह नष्ट नहीं होता ॥»। 

जब वह ज्ञानमात्र भाव, स्वक्षेत्रमें रहनेके लिये परक्षेत्रगत ज्ञयोंके आकारके त्यागसे 
ज्ञानको तुच्छ करता हुआ अपने आपको नष्ट करता हे क्योंकि स्वक्षेत्रमें रहकर ही पर 
क्षेत्रगत श्योंके आकार परिणमन करना ज्ञानका स्वभाव हैं, इसलिये परक्षेत्रकी अपेक्षा 
नास्तित्वको प्रकट करता हुआ अनेकान्त ही उसे नष्ट नहीं होने देता | तात्पय यह है कि जब 
जब ज्ञान परक्षेत्र सम्बन्धी झ्ेयोफे आकाररूप परिणमनकों छोडकर स्व-श्षेत्रसम्बन्धी ज्योंके 
आकार परिणमन करता है तब ज्ञानका नाश होता हुआ जान पड़ता हे उस समय अनेकान्त 
यह कहता हुआ उसकी रक्षा करता है कि स्वक्षेत्रमे रहता हुआ ही ज्ञान पर क्षेत्रसम्बन्धो 
शेयोंके आकाररूप परिणमन करता है क्‍योंकि ऐसा उसका स्वभाव है अतः परक्षेत्रकी अपेक्षा 
ही क्ञानमे नास्तित्वका व्यवहार होता है ॥८|॥ 

जब यह ज्ञानमात्र भाव, पूर्वालम्बित पदार्थोके विनाशकालमे ज्ञानका असत्त्व स्वीकार 
कर नाशको प्राप्त होता है. तब स्वकालकी अपेक्षा सक्तवको बतछाता हुआ अनेकान्त ही उसे 
उज्जीबित रखता है। तात्पय यह है कि जब ज्ञान प्‌व॑म आलम्बित पदार्थोंकों छोड़कर 
नवीन पदार्थोका आलूम्बन लेता हे तब पूर्वालम्बित पदार्थोके आकारका विनाश हो जाता हे। 
इस दशामें कोई यह मानता हे कि ज्ञान असद्धावको प्राप्त होकर नष्ट हो जाता हे उसके छिये 
अनेकान्त यह कहता हुआ उसे जीवित रखता हे कि पूर्व लम्बित पदाथके नष्ट हो जाने पर 
भी ज्ञान स्वकालकी अपेक्षा अस्तित्वरूप ही रहता है ॥९॥ 


जब वह ज्लानमात्र भाव, 'पदार्थंक आलम्बनकालमे ही ज्ञानका सक्त्व रहता हे अन्य 
काछमे “नहीं! ऐसा स्वीकार कर अपने आपको नष्ट करता हैं तब परकालकी अपेक्षा ज्ञानके 
असत्त्वको प्रकाशित करता हुआ अनेकान्त ही उसे नष्ट नहीं होने देता। तात्पय यह है-- 
किसीका कष्दना हे कि जिस समय ज्ञान पदार्थोंको जानता हैं. उसी समय उसका सच्त्व रहता 
हे अन्य समयमे नहीं । इस तरह जाननेके अतिरिक्त समयमे ज्ञानका नाश हो जाता हे इस 
स्थितिमें अनेकान्त ही यह प्रकट करता हुआ उसे नष्ट होनेसे बचाता है कि परकालकी अपेक्षा 
ही जझ्ञानका अखत्त्व हो सकता हे स्वकाछकी अपेक्षा नही। 

जब यह ज्ञानमात्र भाव, ज्ञानके विषयभूत परभावरूप परिणमन करनेसे ज्ञायक- 
भावको परभावरूपसे स्वीकारकर नाशको प्राप्त होता है तब स्वभावसे सच्त्वकों प्रकाशित 
करता हुआ अनेकान्त ही उसे उज्जीबित करता है। तात्पर्य यह दै--जब ज्ञानमें परभावका 
विचार आता है तब परभावरूप उसका परिणमन होता है, एतावता ज्ञान परभाव होकर 
नाशको प्राप्त होने छगता हे । उस समय अनेकान्त यह कहता हुआ उसे जीवित रखता हे कि 
स्वभावसे श्वानका सदा सक्त्व दी रहता। जानने की अपेक्षा परभावरूप होनेपर भी ज्ञानका 
स्वभावकी अपेक्षा कभी नाझ नहीं हो सकता ॥१श॥ 


जब वह ज्ञानसात्र भाव, सर्व भाव मैं ही हूँ? इस भकार परभावको ज्ञायकभावरूपसे 
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मानकर अपने आपको नष्ट करने छगता हे तब परभावकी अपेक्षा असक्ष्बको बतलछाता हुआ 
अनेकान्त ही उसे नष्ट नहीं होने देता है । तात्पयं यह है कि जिस समय परभाव ज्ञानमें 
आते हैं उस समय उन भावोंका ज्ञानरूप परिणमन होता दे । एतावता ज्ञानका परभावरूप 
परिणमन स्वीकार करनेसे ज्ञानके नाशका प्रसकहृ आता हे तब अनेकान्त यह कहकर उसे नष्ट 
होनेसे बचाता है कि ज्ञानका असक््य परभावकी अपेक्षा है स्वभावकी अपेक्षा नहीं ॥।१२॥ 

जब वह ज्ञानमान्न भाव, अनित्य ज्ञानविशेषोंके द्वारा खण्डित हो गया है नित्य 
सामान्यज्ञान जिसका ऐसा द्वोता हुआ नाझको प्राप्त होता है तब ज्लानसामान्यकी अपेक्षा 
नित्थपनको प्रकाशित करता हुआ अनेकान्त ही उसे उज्जीवित करता है । तात्पय यह हे-- 
एक तो सामान्यज्ञान हे जो सदा विद्यमान रहनेसे नित्य कहलाता है और एक घटपटादिकका 
विशेषज्ञान है जो उत्पन्न होता और विनश्ता रहता है इसलिये अनित्य कहलाता है । जिस 
समय ज्ञानका अनित्य ज्ञानविशेपरूप परिणमन हाता है उस समय नित्य ज्लञानसामान्य 
खण्डित हो जाता है एतावता ज्ञानके नाशका अवसर आता है तब अनेकान्त यह कहता हुआ 
उसे जीवित रखता है कि शञानसामान्यकी अपेक्षा ज्ञान नित्य हे अ्थात्‌ उसका नाश नहीं 
होता। विश्लेप ज्ञान उत्पन्न होता और विनशता रहता है, इसलिये उसकी अपेक्षा नाश भले 
ही हो, पर सामान्यज्ञानकी अपेक्षा उसका नाश नहीं हो सकता ॥१श॥ 

ओर जब वह ज्ञानमात्र भाव, नित्यज्ञानभामान्यकों ग्रहण करनेके लिये अनित्यज्ञान- 
विशज्वषके त्यागद्वारा अपने आपका नाश करता है तब ज्ञानविशेषरूपसे अनित्ण्ताको प्रकट 
करता हुआ अनेकान्त ही उसे नष्ट नहीं होने देता है । तात्पये यह है कि जानका, ज्ञानसामान्य 
ओर ज्ञानविशेषके भेदसे ढो प्रकारका परिणमन होता दे । इनमे ज्ञानसामान्य नित्य हे और 
ज्ञानविशेष अनित्य हं। जिस समय ज्ञान, ज्ञानस|मान्यरूप परिणसनको ग्रहण करनेके लिये 
ज्ञानविशेषरूप परिणमनका त्याग करता ह॑ उस समय ज्ञानके नाशका प्रसद्भ आता है परन्तु 
अनेकान्त यह प्रकट करता हुआ उसे नष्ट नहीं होने देता कि ज्ञानविशेषको अपेक्षा दी ज्ञानमें 
अनित्यता दो सकती है ज्ञानसामान्यकी अपेक्षा नहीं । अथात्‌ ज्ञानसामान्यकी अपेक्षा उसका 
कभी नाश नहीं होता ॥१४॥ 


भावार्थ - यहाँ तत्‌ू-अततके २ भक्ल, एक-अनेकके २ भक्ल, सत-असतके द्रव्यक्षेत्रकाल- 
भावकी अपेक्षा ८ भज्ग, और नित्य-अनित्यके २ भज्ज, इस प्रकार सब मिलाकर १४ भज्ज 
होते है । इन सभी भड़ोंमे यह बताया गया है. कि एकान्तसे ज्ञानमात्र ( आत्माका ) अभाव 
दोता है और अनेकान्तसे आत्मा जीबित रहता है । अथीत्‌ एकान्तसे आत्माका यथार्थ बोध 
नहीं होता और अनेकान्तसे यथाथे बोध होता दे । 

अब इन १४ भन्ञोंके १४ कलछझा कहते हैं.। उनमें प्रथम भज्गका कछशा इस प्रकार है-- 

शाूलविक्रोडितछन्द 
बाह्मार्थेः परिपीतमुज्झितनिअभ्रव्यक्तिरिक्ती भवद्‌ 
विश्वान्त पररूप एवं परितों ज्ञान पक्षों: ख्रीदृति । 
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यसतसत्त दिह स्वरुपत इति स्याह्वादिनस्तत्पुन- 
वूंरोन्मग्नधनस्वभावभरत पूर्ण समुन्मज्जति ॥२४७॥ 


अर्थ--जो बाह्य झय पदार्थोंके द्वारा सब ओरसे पिया गया है, अपनी प्रकटता छूट 
जानेसे जो रिक्त हुआ है, तथा जो सम्पूर्णरूपसे पररूपमें ही विश्रान्त हुआ है ऐसा अज्ञानी 
एकान्तवादीका ज्ञान नष्ट होता हे और “जो तत्‌ है वह स्वरूपसे ही ततू हे” ऐसा स्याद्वादीका 
जो ज्ञान है वह अतिशयरूपसे प्रकट घनस्वभावके भारसे पूर्ण होता हुआ उन्मग्न द्वोता दै-- 
जदयकों प्राप्त होता है । 


भावार्थ--कोई अज्ञानी एकान्तवादी ऐसा मानते है कि ज्ञान अनादिकालसे शेयाकार दी 
परिणम रहा है. और इस तरह परिणम रहा है कि उसकी निजकी प्रकटता छूट गई है अथौत्‌ 
ज्ञेय शेय हो अनुभवमे आता है, ज्ञान अनुभवमे नहीं आता तथा वह परसे उत्पन्न होनेके 
कारण सर्वथा पररूपमे ही विश्रान्त रहता है अथीोत्‌ सबंधा पराधीन ही रहता है । आचाये 
कहते हैं. कि पशुुके समान अज्ञानी एकान्तवादीका जो तथाकथित ज्ञान है वह नष्ट हो जाता 
है । परन्तु स्याद्वादी ऐसा मानते हैं कि जो तत्‌ है वह स्वरूपसे ही तत्‌ हे अर्थात्‌ ज्ञान स्वकीय 
स्वभावसे ज्ञान हे शेयाधीन ज्ञान नहीं है । इसलिये बह अतिशयरूपसे प्रकट अपने घनम्वभाव- 
से परिपूर्ण होता हुआ सदा उदित रहता है । यह प्रथम तत्स्वरूप भज्ञ है ॥२०७॥ 


शार्दलविक्रोडितछन्द 
विश्व ज्ञानमिति प्रतक्‍्य सकल इृष्टा स्वतत्त्वाशया 
भूश्वा विश्वसय पश्चु पशछ्रिव स्वच्छन्दमाचेष्टते । 
यत्तत्तत्पररूपतो न तदिति स्याद्वाददर्शों पुन- 
विंश्वाहिन्नमविश्वविध्वघटित तस्य स्वतरव स्प्शेत्‌ ॥२४८॥ 


अथ॑--विश्व, ज्ञान है अर्थात्‌ समस्त शेय ज्ञानमय हे ऐसा विचारकर समस्त जगत्‌को 
निजतत्त्वको आशासे देखकर विश्वरूप हुआ अज्ञानी एकान्तवादी, पशुके समान स्वच्छन्द 
चेष्टा करता हे परन्तु स्याद्वादको देखनेबाला ज्ञानी पुरुष, जो तत्‌ है बह पररूपसे तत्‌ नहीं है 
अर्थात्‌ ज्ञान पररूपसे ज्ञान नहीं हे किन्तु स्वरूपसे ज्ञान हे, वह ज्ञान विश्वसे भिन्न हे और 
समस्त विश्वसे घटित नहीं हे अर्थात्‌ समस्त शेयवस्तुओसे घटित होनेपर शेयस्वरूप नहीं है, 
इस तरह ज्ञानके स्वतत््व--निजस्वरूपका अनुभव करता है । 


भावायं--संसारके समस्त पदाथ ज्ञानके विषय हैं, इसलिये 'समस्त विश्व ज्ञान है! 
ऐसा समझ एकान्तवादी अपने आपको विश्वमय मानता है और समस्त संसारको स्वतस्त्व 
मानकर पशुकी तरद्द स्वच्छन्द प्रवृत्ति करता है। परन्तु स्याद्वादी उस ज्ञानतस्‍्वके निज़स्वरूप 
को अच्छी तरह समझता दे, बह जानता हे कि ज्ञान, स्वरूपको अपेक्षा तत्रूप है, पररूपकी 
अपेक्षा तत्रूप नहीं हे । इसीलिये ज्ञान, ज्ञेयोंके आकार परिणमता हुआ भी उनसे भिन्न हे । 
यह अतत्स्वरूपका भक्ञ हे ॥२४८॥ 
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शार्दूलविक्रोडितछन्द 
बायार्थप्रहणस्थ मावभरतों विश्वग्विचिश्रोरूसज्‌ 
जशेयाकारविश्ोणशक्तिरमितस्श्रुटयन्‌ पश्ुनश्यति । 
एकठ व्यतया सदाप्युदितया भेदभअ्रस ध्यसय- 
स्नेक ज्ञानमबाधितानुमवन पहश्यत्यनेकान्तवित्‌ ॥२४९॥ 


अर्थ--बाह्य पढार्थोंके ग्रहणरूप स्वभावके भारसे सब ओरसे डल्लसित होनेवाले नाना 
ज्ञयोके आकारसे जिसकी शक्ति खण्ड-खण्ड हो गई है तथा इसी कारण जो सब ओरसे टूट 
रहा हे ऐसा अज्ञानी एकान्तवादी नाशको प्राप्त होता है ओर सदा उद्त रहनेवाले एक द्रव्य- 
स्वभावसे भेढके भ्रमको नष्ट करनेवाला अनेकान्तका जाननेबाला, जिसका निर्बाध अनुभव 
हो रहा है एसे ज्ञानकों एक देखता हे । 


भावार्थ--पदार्थंको ग्रहण करना ज्ञानका स्वभाव है उस स्वभावके कारण उसमे सब 
ओरसे अनेक ज्ञेयोंके आकार उल्लसित होते रहते है इसलिये सबंधा एकान्तबादी अज्ञानो 
ज्ञानको अनेक खण्ड-खण्डरूप देखता हुआ ज्ञानमय आत्माका नाश करता है परन्तु स्याद्बादी 
ज्ञानको ज्ञयाकारोंकी अपेक्षा अनेकरूप होनेपर भी सदा उदित रहनेवाले द्रव्यस्वरूपकी अपेक्षा 
एक देखता है तथा इस एक ज्ञानके अनुभवनमें कोई बाधा भी नहीं आती | यह एकस्वरूप 
भड् है ॥२०९।। 


शादूलविक्रोडितछत्द 
जेयाकारकलड्टमे चकचिति प्रक्षालन कल्पयन्‌ 
एकाकारचिकीषया स्फुटमपि ज्ञान पश्चनच्छति । 
वेचिश्येडप्यविचित्रतामुपगत ज्ञान स्वत क्षाल्लित 
पर्यायैस्तदुनेक्ता परिस्शशत्‌ पश्यत्यनेकान्तवित्‌ ॥२५०॥ 


अर्थ--ज्ेयोके आकाररूप कलछ्ूसे मलिन ज्ञानमें प्रक्षालनकी कल्पना करता हुआ 
अज्ञानी एकान्तवादी एकाकार करनेकी इच्छासे यद्यपि ज्ञान स्पष्ट ही अनुभव आ रहा है 
फिर भी उसकी इच्छा नहीं करता है अर्थात्‌ उसे नष्ट करना चाहता है। वास्तवमे जो ज्ञान 
ज्ञेयाकाराकी विचित्रताके होनेपर भी अविचित्नताको प्राप्त हे तथा स्वतः क्षाल्ित है--उज्ज्बछ 
है बह जान पर्योयोक्ी अपेक्षा अनेकताका भी स्पतञ्ग कर रहा है ऐसा अनेकान्तका ज्ञाता 
देखता हे । 


भावार्थ--ज्ञेयोंके आकारके कारण ज्ञानमे जो अनेकरूपता दिखती है. उसे कलक्ू समझ 
एकान्ती धो डालना चादह्ृता है । वह ज्ञानकों एकरूप ही करना चाहता है. इसलिये अनेक- 
रूपतासे युक्त ज्ञान यद्यपि प्रकट अनुभवमें आता है तो भी एकान्तवादी उसे नहीं मानता हे, 
उसका नाश करना चाहता हे । परन्तु अनेकान्तका ज्ञाता स्याह्वादी ऐसा जानता है कि ज्ञानमें 
यद्यपि क्षेयाकारोंकी विभिन्नतासे जायमान अनेकरूपता हे तो भी बह एकरूपताको प्राप्त हे 
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और इस ज्ञेयाकाररूप कलझूसे स्वयं रहित है फिर भी पर्यायोक्री अपेक्षा अनेकरूपताकों भी 
प्राप्त दो रहा है। भिन्न-भिन्न क्षेयोंको जाननेसे ज्ञानमे जो भिन्न-भिन्न आकार अर्थात्‌ विकल्प 
आते हैं वे सब ज्ञानकी पर्याये है। उन पर्यायोंके ऊपर जब लक्ष्य दिया जाता हे तब वह ज्ञान 
अनेकरूप मालूम होता हे | यह अनेकस्वरूप भन्न दे ॥२०ण। 
शाईलविक्रीडित 
प्रत्यक्षाक्लखितस्फुटस्थिरपरद्ब्यास्तिताव ब्लित 
स्वद्गवग्यानवलोकनेन परित झ्ुन्य: पश्चुनश्यति । 
स्वव्वव्यास्तितया निरूप्य निपुण सद्य समुन्मज्जता 
स्याह्वादी तु विशुद्बोधमहसा पूर्णो भवन्‌ जीवति ॥२५१॥ 


अथं--अ्रत्यक्षरूपसे चित्रित स्‍फुट और नि३चल परद्रव्यके अस्तित्वसे ठगाया हुआ 
अज्ञानी एक्रान्तवादी स्वद्वव्यके न दिखनेसे सम्पूर्णरूपसे आन्‍्य हुआ नष्ट हाता ह परन्तु 
स्थाद्मादी शीघ्र ही प्रकट होनेवाले निमेल ज्ञानरूप तेजके द्वारा अच्छा तरह देखकर स्वद्रव्यके 
अस्तित्वसे पूण होता हुआ जीवित रहता है । 
भावाथं--एकान्तवादी अज्ञानी, ज्ञानमे ज्ञयरूपसे प्रतिबिम्बित परद्रव्यक अस्तित्वको 
देखकर ज्ञानको परद्रव्यरूप ही समझने लगता हे । ज्ञेयके अतिरिक्त ज्ञान भी कोई द्रव्य है 
इस ओर उसका लक्ष्य नहीं जाता । ए्तावता ज्ञानरूप स्वीय द्रव्यके अस्तित्वसे शुन्‍्य हुआ वह 
अज्ञानी नष्ट होता हे। परन्तु स्याद्वादी ज्ञानी जीबके, ज्ञानमे प्रतिबिम्बित ज्ञयकों देखते ही 
तत्काछ ऐसा निमंलछ ज्ञान प्रकट होता हे कि जिसके प्रभावसे उसे ज्ञयके अतिरिक्त ज्ञानरूप 
स्वीय द्वव्यका अस्तित्व स्पष्ट ही प्रतीत होने छगता है। फलस्वरूप वह स्वीय द्रव्यके अम्तित्वको 
स्वीकृत करता हुआ सदा जीवित रहता है। यह स्वद्रव्यकी अपेक्षा अस्तित्वका भड् हैं ॥२०१॥ 
शारदुलविक्रोडितछन्द 
स्वद्बब्यसय प्रपश्य पुरुष दुर्वासनावासित 
स्वव्ृष्यञ्रमत, पशु, किल परद्न्यघु विश्वाभ्यति 
स्याद्वादी तु समस्तवस्तुषु परद्रव्यात्मना नास्तिता 
जानझिमलशुद्धबोधमहिमा स्वव्॒व्यमेवाश्रयेत्‌ ॥२५२॥ 


अथे-- भिथ्यावासनासे वासित अज्ञानी एकान्तवादी, आत्माकों सर्व द्रव्यमय स्वीकार 
कर स्वद्रव्यके अ्रमसे परद्रव्योमे विश्राभ करता हे। परन्तु निर्मल शद्धज्ञानकी महिसाका धारक 
स्याह्वादी समस्त वस्तुओंमे परद्वव्यरूपसे नास्तिताकों जानता  हुआुण स्वद्रव्यका ही आश्य 
करता है । 

भावाथे--ज्ञानकी स्वच्छताके कारण शेयरूपसे उसमे सर्व द्वव्योंका प्रतित्रिम्ब पड़ता हे 
पतावता उन प्रतिबिम्बित परद्र॒व्योंको स्व॒द्रव्य समझ कर अज्ञानों जीव उन्हींमे छीन रहता हे 
अर्थात्‌ बद ज्ञानकों परद्रव्यरूप मानता है परन्तु जिनागमके अध्ययनसे जिसके ज्ञानकी 
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मद्दिमा अतिशय निमल है ऐसा स्याद्वादी ज्ञानी पुरुष समस्त वस्तुओंसे परद्रव्यके नास्तित्वको 
स्वीकृत करता हुआ सदा स्वद्रव्यमें ही लोन रहता हे । तात्पय यह डे कि ज्ञानी जीव समस्त 
पदार्थोकों स्वद्वव्यकी अपेक्षा अस्तिरूप ओर परद्रव्यकी अपेक्षा नास्तिरूप श्रद्धान करता हे । 
यह परद्रव्यकी अपेक्षा नास्तित्वका अन्ज दे ॥र२०र।॥। 
शादंरूविक्रोडितछन्द्‌ 
मिन्नक्षश्रनिषण्णबोध्यनियतव्यापारनिष्ठ सदा 
सीदस्यब बह”ि पतस्तममभित पश्यन्पुर्मांस पश्चु । 
स्वक्षेत्रास्तितया निरुद्धरभस स्थादह्वादवेदी पुन- 
स्तिष्ठत्यात्मनिखातयोध्य नियतत्यापरशक्तिसचन्‌ ।॥२५३।। 


अर्थ--जो भिन्‍न क्षेत्रमे स्थित शेय पदार्थोंके निश्चित व्यापारमे स्थित हे अर्थात्‌ जो ऐसा 
मानता ह कि ज्ञानरूप पुरुष ( आत्मा ) परक्षेत्रमे स्थित पदार्थोकों जानता हे ऐसा अज्ञानी, 
एकान्तवादी पुरुष ( आत्मा ) को सब ओरसे बाह्य पदाथेमि ही पड़ता हुआ देख निरन्तर 
दुःखी होता है--नए होता है । परन्तु स्थाद्रादको जाननेवाला ज्ञानी, स्वक्षेत्रके अस्तित्वसे जिसका 
वेग रुक गया हे तथा जिसके जाननेरूप व्यापारकी शक्ति स्वक्षेत्रमे स्थित ज्ञेय पदार्थोंमे 
नियत है, ऐसा होता हुआ विद्यमान रहता हे-नष्ट नहीं हाने पाता । 


अज्ञानी एकान्तवादी, भिन्न क्षेत्रमे स्थित ज्ञलय पदार्थोंके जाननेरूप व्यापारमे प्रवृत्त 
पुरुषको सब ओरसे बाह्य पदार्थोमे पडता हुआ देख नाशको प्राप्त होता है। परन्तु स्थाह्ादका 
ज्ञाता मानता हैँ कि पुरुष ( आत्मा ) स्वक्षेत्रमे स्थित रहकर अन्य क्षेत्रमे स्थित क्षेयोको 
जानता है। अज्ञानीके मतमे जिस प्रकार पुरुष बाह्य पदार्थोमे बेगसे पडता हे या बेसा 
स्याद्वादीके मतमे नहीं पडता, स्वक्षेत्रके अस्तित्वसे उसका वेग रुक जाता है, वह अपने आपमे 
प्रतिबिम्बित जो ज्ञेय है उन्हींको जानता है। ऐसा जानता हुआ स्याद्वादी नाशको प्राप्त नहीं 
होता । यद्द स्वक्षेत्रमें अस्तित्वका भग हे ॥२५३॥ 


शादूलविक्रोडितछन्द 
स्वक्षेत्रस्थितय पथग्विधपरक्षेत्रस्थितार्थो ज्झना- 
सुच्छीभूय पु प्रणश्यति चिदाकारान्सदार्थेवसन्‌ 
स्याद्वादी तु बसन्‌ स्वधामनि परक्षेत्रे विदल्लास्तिता 
स्यक्तार्थो5पि न तुच्छतामनुमवत्याकारकर्षी परान्‌ ।।२७५४७॥ 


अर्थ--अज्ञानी एकान्तवादी स्वक्षेत्रमे ठहरनेके लिये परक्षेत्रमे स्थित नानाप्रकारके झ्लेय 
पदार्थोंके छोड़नेसे तुर्छ होकर शेय पदार्थोंके साथ चिदाकारोकों भी छोड़ता हुआ नष्ट होता 
हे । परन्तु स्याद्गादी स्वक्षेत्रमे बसता हुआ तथा परक्षेत्रमें अपनी नास्तिताको जानता हुआ 
यद्मपि परक्षेत्रगत बाह्य ज्ञेयोंको छोडता हे तो भी तुच्छताका अनुभव नहीं करता--नाशको 
प्राप्त नहीं होता क्‍योंकि स्वक्षेत्रमे स्थित रहता हुआ भी परक्षेत्रगव पर पदार्थोंको आकार द्वारा 
खींचता रहता हे अर्थात्‌ उनका आकार शानसें प्रतिभासित होता रहता है । 

४च्‌ 
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भावायं-स्वक्षेत्रमें स्थित ज्ञानमें परक्षेत्रतत पदार्थोका आकार प्रतिफलित होता है | एवा- 
बता एकान्तवादी अज्ञानी यह समझ कर कि यदि चेतन्यके आकारोंको अपना मानूँगा तो 
अपना छेत्र छूट जायगा, इसलिये जिस प्रकार शेय पदार्थोंकों छोड़ता है उसी प्रकार ज्ञानमें 
पड़े हुए उनके आकारोको भी छोड़ता है । इस तरह तुच्छ होकर वह एकान्तवादी नाशको 
प्राप्त होता है | परन्तु स्याह्रादी समझता है कि हमारा ज्ञान स्वक्षेत्रमे अस्तिरूप है तथा पर 
क्षेत्रमें नास्तिरूप हे । जब परक्षेत्रमे नास्तिरूप हे. तब उसका परक्षेत्रसम्बन्धी शेयोके साथ 
सम्बन्ध केसे दो सकता है ? इस तरह बाह्य शेयोका यद्यपि बह त्याग करता हे तो भी अपनी 
स्वच्छतासे परक्षेत्र सम्बन्धी ज्ञयोंके आकाराको ग्रहण करता रहता है । उन आफारोंकी अपेक्षा 
वह ज्ञान नाशको प्राप्त नहीं होता । इस विवेचनसे स्पष्ट हे कि एकान्तथवादी तो नष्ट हांता हे 
और स्याद्वादी जीवित रहता है । यह परक्षेत्रकी अपेक्षा नास्तित्वका भद्ग हे ॥२०४॥ 


शाईलविक्रोडितछन्द 


पूर्वालम्बितशोध्यनाशसमये ज्ञानस्य नाश विदन्‌ 
सींदस्येव न किल्चनापि कलयस्नत्यन्ततुच्छ पशु । 
अस्तित्व निजकाऊछतो5सय कलयन्‌ स्थाह्वादवेदी पुन 
पू्णस्तिष्ति बाह्मवस्तुषु सुहुभूस्वा विनश्यत्स्वपि ॥२५७॥ 


अर्थ--अज्ञानी, एकान्तवादी जिनका पूबंकालमें आल्म्ब लिया गया था, ऐसे ज्ञय 
पदार्थोंके नाशके समय ज्ञानका नाश जानता हुआ समझता है कि हमारे पास कुछ भी नहीं 
रहा, इस तरह अत्यन्त तुच्छ होता हुआ नियमसे नाशको प्राप्त होता है । परन्तु स्याह्वादको 
जाननेवाला पुरुष निजकालकी अपेक्षा ज्ञानके अस्तित्वको स्व्रीकार करता है। इसलिये बाह्य 
23 बार-बार होकर नष्ट हो जानेपर भी पूर्ण ही ठह॒रता हैं अर्थात्‌ नाशकों प्राप्त नहीं 

ता। 

भावाथं--एकान्तवादी, अज्ञानी पदार्थोंके आलम्बनसे ज्ञान होता है, ऐसा मानता है । 
एतावता जब पूबवकालछमे आलम्बित पदार्थोंका नाश हो जाता है तब बिबश होकर उसे मानना 
पड़ता है कि ज्ञानका भी नाश हो जाता है। इस तरह ज्ञानका नाश होनेपर वह कुछ भो 
प्रहण नहीं कर सकता । तब अत्यन्त तुच्छ होता हुआ नाशको प्राप्त होता हे परन्तु स्याद्वादी 
झ्ञान ओर ब्लेयके अस्तित्वको प्रथग्‌ प्रथग्‌ मानता हू इसलिये पूर्वालम्बित ज्षेयोंका नाश होने 
पर उनके अस्तित्वको नष्ट हुआ मानता है, न कि, ज्ञानके अस्तित्वकों । ज्ञान स्वकालकी अपेक्षा 
अपने अस्तित्वको सदा सुरक्षित रखता है । बाह्य ज्ञय अपने-अपने चतुष्टयको अपेक्षा उत्पन्न 
दोते हैं. तथा नाशको भी प्राप्त द्वोते हैं. परन्तु इससे श्ञानका अस्तित्व नष्ट नहीं होता। इस 
वस्तु विवेचनको स्वीकृत करनेबाला स्याह्गादी सदा स्थित रहता है--नष्ट नहीं होता | यह 
स्वकालको अपेक्षा अस्तित्वका भद्ग हे ॥२००॥ 

शादंलूविक्रोडितछन्द 
भ्र्थालम्बनकाल एव करूयन्‌ ज्ञानस्य सत्त्व बहि- 
शेैंयाम्बनछालसेन मनसा आम्यन्‌ पशुन॑इयति । 


१०-४१५ ] स्याद्रदाधिकार ३६३ 


नास्तित्व परकालतो5सथ कछमन्‌ स्थाह्वादवेदी पुन- 
रिण्ष्टस्यास्मनिखातनित्यसहजशञानैकपुझी मचन्‌ ॥२५६॥ 


अथ--एकान्तवादी अज्लानी, पदार्थोंके आलम्बनकालमें ही ज्ञानके अस्तित्वको स्वीकार 
करता हुआ बाष्य श्ञेयोंके आलम्बनकी इच्छासे युक्त मनसे भ्रमण करता है अथात्‌ इस 
विचारमे निमग्न रहता है कि बाह्य ज्ेयोंका आऊम्बन मिले तो हमारे ज्ञान उत्पन्न हो । ऐसी 
विचारधारावाला एकान्तवादी अज्ञानी अर्थालम्बनकालके अतिरिक्तकालमें ज्ञानके अस्तित्व- 
को स्वीकार न करता हुआ नष्ट होता हे । परन्तु स्याह्वादी परकाछकी अपेक्षा ज्ञानके नस्तित्वको 
स्वीकार करता हुआ भी आत्मामे अतिशयरूपसे गड़े हुए अर्थात्‌ तादात्न्यभावसे स्थित नित्य 
सहज ज्ञानका एक पुञ्ज होता हुआ सदा स्थित रहता हे अथोत्‌ कभी नष्ट नहीं होता । 


भावा्थ--एकान्तवादोका कहना हे कि ज्ञानका अस्तित्व शेयपदार्थॉंके आलम्बनकालमें 
ही रहता है. अन्यकाऊमे नहीं | एतावता जब झ्ेय पदार्थोॉका आलम्बन नहीं रहता तब श्ञान 
भी नहीं रहता, इस तरह ज्ञानके नाशको स्वीकार करता हुआ एकान्तवादी अज्ञानी नाशको 
प्राप्त होता है। परन्तु स्याह्मादी कहता है कि परकालकी अपेक्षा हो ज्ञानका नास्तित्व है 
स्वकालक्की अपेक्षा नहीं। ज्ञानका आत्माके साथ नित्य तादात्म्य सम्बन्ध है अतः आत्मा 
निरन्तर नित्य साहजिक ज्ञानका एक पुष््जरूप होता हुआ सदा विद्यमान रहता है । यह पर- 
कालकी अपेक्षा नास्तित्वका भद्ग है ॥२५६॥ 


शारदहूविकीडितछन्द 
विश्वान्त परभावभावकछ्नामित्य बहिवस्तुषु 
नश्यस्येष पशुः स्वभमावमहिमन्यकान्तनिशवेतन । 
सवस्माक्षियतस्वभावमवनज्ञानादिमक्तो मवन्‌ 
स्थाद्वादी छु न नाशमेति सहजस्पष्टोकृतप्रत्ययः ॥२७५७॥। 


अर्थ--जो परभावकों हो अपना भाव समझकर निरन्तर बाह्य वस्तुओमें विश्रामको 
प्राप्त हे तथा स्वभावकी महिमामे एकान्तरूपसे नि३चेतन दे--जड़ हे--स्वभावको महिमासे 
अपरिचित है, ऐसा अज्ञानी एकान्तवादी नियमसे नष्ट होता हे। परन्तु जिसका स्वभावरूप 
परिणमन निश्चित हे ऐसे ज्ञानकी अपेक्षा समस्त परभावोंसे भिन्‍न होता हुआ स्याह्ादी 
अपने सहज स्वभावको भ्रद्धासे युक्त हो नाशझो प्राप्त नहीं होता । 


भावाथथ--अज्ञानी जीव, परभावोंको अपना भाव समझकर उन्हींमें छीन रहता हुआ 
स्वभावकी मह्दिमासे बिलकुछ अपरिचित रहता है अतः नाशको प्राप्त होता है परन्तु स्थाह्गादी 
समझता हे कि अपने ज्ञान स्वभावके कारण आत्मा समस्त परभाबोंसे प्रथक्‌ हे । जास्तवमें 
शान, शेयाकार होनेपर भी उससे प्रथक्‌ बस्तु है। इस प्रकार सहज स्वभावकी प्रतीतिको 
दृढ़ करता हुआ स्याद्वादी नाश्को प्राप्त नहीं होता। यह स्वकीय भावषकी अपेक्षा अस्तित्वका 
भक्त है ।२५७॥ 


श्द्द्ड समयसार [ १०-४१५ 
शावलविक्रोडितछन्व 


अध्यास्यात्मनि सर्वधावमवनं झुद्धस्वसावच्युत 
सबम्राप्यनिवारितों गतमयः स्वेर पश्चु क्रोडति | 
स्थाद्रादी तु विज्ुद एवं ऊसति स्वस्थ स्वभाव भरा- 


दारूढ परभावमावविरह्याछोकनिष्कसिपतः ॥२०८॥ 


अथे--अज्ञानो एकान्तवादी, अपनी आत्मामें सब भावोंका होना मानकर शुद्ध-स्वभाव- 
से च्युत होता हुआ सब पढदार्थोंमे स्वच्छन्दतापूवक निर्भय हो बिना किसी प्रतिबन्धके क्रीडा 
करता है। परन्तु स्याह्मादी अपने स्वभावमे ही स्बथा आरूढ हुआ परभावके अभावका निशचचय 
होनेसे निश्चलदशाको प्राप्त हो शुद्ध दी सुशोभित होता हे । 

भावायं--अज्ञानी परभावोंको निजभाव मानता हे इसलिये वह अपने शुद्ध स्वभावसे 
च्युत होता हुआ सभी परभाबोमें स्वच्छन्दता पूवक प्रवतता है। परभाव बन्धके कारण हैं 
ऐसा उसे भय नहीं होता | परभावोंमे प्रवृत्ति करनेसे उसे कोई रोक नहीं सकता। परन्तु 
स्याद्गादका ज्ञाता ज्ञानी पुरुष ऐसा समझता हे कि मुझमे परभावका अभाव हे यद्यपि मैं 
परभावोको जानता हूँ तो भी वे मुझमे प्रविष्ट नहीं हे, मेरे साथ उनका नित्य तादात्म्य नहीं 
है। इस प्रकारके दृढ़ श्रद्धानसे वह सदा निष्कम्प रहता है और सदा शुद्ध ही शोभायमान 
रहता हे। यह परभावकी अपेक्षा नास्तित्वका भज्ञ है ॥२०८॥ 


शार्वूलविक्रीडितछन्द 

प्रादुभविधिराममुत्रितवहज्श्ञानांसनान/स्मता 
निर्शानाकक्षणभज्ुसज्भुपतित प्राय पश्चुनश्यति । 

स्याद्दादी तु चिदात्मना परिरश श्रिद्वस्तु निस्योदित 
टक्कोस्कीणं घनस्व भावमहिसाशान मवन्‌ जोवति ॥२७९॥ 


अर्थ--अज्ञानी एकान्तवादी, उत्पाद-व्ययसे मुद्वित--युक्त होनेके कारण प्रवतंमान 
ज्ञानांशोकी नानारूपताका निश्चय होनेसे क्षणभज्जक सज्ञमे पड़ा प्रायः नाशको प्राप्त होता है 
परन्तु स्याह्वादी चेतन्यस्वरूपसे चेतन्य बस्तुका अनुभव करता हुआ नित्योदित तथा टह्को- 
त्कीण घनस्वभावमहिमासे युक्त जो ब्लान हे उसरूप होता हुआ जीवित रहता है । 


भावाथं--एकान्तवादी कहता है कि जिस प्रकार झयके आकार उत्पाद और व्ययसे 
सहित है अर्थात्‌ उपजते और बिनशते हैं. उसी प्रकार प्रवतेमान जो नाना ज्ञानके अंश है वे 
भी उत्पाद-ब्ययसे युक्त हैं अथोत्‌ उपजते ओर बिनशते हैं| एतावता ज्ञानको क्षणभकूर मानता 
हुआ अज्ञानी नाशको प्राप्त होता दे । परन्तु स्याद्वादी कद्दता हे कि ज्ञान क्षणभज्र होनेपर भो 
अपने चेतन्यस्वरूपसे चिह्वस्तुका स्पश_ करता हुआ नित्य उदयरूप रहता हे तथा टह्ढोत्कीर्ण 
घनस्वभावकी महिमासे युक्त होता हे ||एताबता इस ज्ञानरूप होता हुआ स्यादह्वादी जीवित 
रहता दे । यह नित्यपनका भज्ञ है ॥२०९॥ 


१०-४१६ ] स्याद्रादाधिकार ३६५ 
शार्यविक्रोशितछन्द 


टह्लोस्कीण विजञुडबोधविसराकारास्मतत्वाशथा 
वाब्छस्युच्छलद॒च्छचित्परिणतेमिंत॒ पशु किश्वन । 

शान निस्यमनिस्यतापरिशणमे5प्यासादयस्युज्ज्दर 
स्याद्दादी तदनित्यतां परिरुशश्रिद्वस्तुन्नसिक्रमात्‌ ॥२६०॥ 


अथ॑--एकान्तवादी अज्ञानी, टट्कोत्कोर्ण निर्मेल ज्ञानके प्रवाहरूप आत्मतक्त्वकी आशासे 
ज्ञानको उछलती हुई निर्मल चैतन्यपरिणतिसे भिन्‍न कुछ अन्य ही नित्यद्रब्य मानता हे । परन्तु 
स्थाद्बादी, चिद्वस्तु ( आत्माकी ) परिणतियोंके क्रसे उस ज्ञानकों अनित्यताका अनुभव 
करता हुआ ऐसे ज्ञानको प्राप्त होता है जो अनित्यतासे युक्त होनेपर भी उज्ज्बछ--निम्मत् 
रहता है । 

आावाथं--अज्ञानी एकान्तवादी, ज्ञानको द्रव्यरूप मानकर नित्य ही स्वीकार करता है 
परन्तु स्याह्मादी उपजते और विनशते हुए ज्लेयाकाररूप पर्यायोंको अपेक्षा उसे अनित्य स्वीकार 
करता है ऐसा ज्ञान पर्यायोंक उपजने और विनशनेकी अपेक्षा अनित्य होनेपर भी डज्ज्बल 
रहता है क्योकि पर्यायोका उपजना और बिनशना वस्तुका स्वभाव है। यह अनित्यपनका 
भद्ग है ॥२६०॥ 


अनुष्डुप्‌ 
हत्यज्ञान विमूढानां ज्ञानमान्न प्रसाध्यन्‌ । 
आत्मतस्त्वमनेकान्ल, स्वयमेवानुभ्यते ॥२६१४ 


अथं--इस प्रकार अज्ञानसे विमूढ प्राणियोंके लिये श्ञानमात्र आत्मतक्त्वको सिद्ध करता 
हुआ अनेकान्त स्वय ही अनुभवमे आता है ॥२६१॥ 


अनुष्ठुप्‌ 
एवं तस्‍्त्वव्यवस्थित्या स्व व्यवस्थापयन्‌ स्वयम्‌ । 
अकछद्धय शासन जैनमनेकान्तो व्यवस्थित ॥२६२४ 


अथे--इस प्रकार तस्वकी व्यवस्थाके द्वारा जो स्वय अपने आपको व्यवस्थित कर रहा 
है ऐसा यह व्यवस्थित अनेकान्त जिनेन्द्र भगवानका अलद्बथ शासन है । 

भावार्थ-- यह्‌ अनेकान्त स्वयं व्यवस्थित हे तथा तत्त्वकी उत्तम व्यवस्था करनेवाला है 
इसीलिये यह जिलेन्द्र भगधानका अलंघनीय शासन माना गया है ॥२६२॥ 

यहाँ कोई कहता हे कि जब आत्मा अनेक घम मय है तब उसका ज्ञानमात्रसे कथन क्‍यों 
किया दे १ उसका उत्तर देते हैं--छक्षणकी प्रसिद्धि द्वारा छक्ष्यकी प्रसिद्धिके लिये आत्माको झ्ञान- 
मात्र कट्दा हे। वास्तवमें ज्ञान आत्माका लक्षण दे क्‍योंकि बह आत्माका असाधारण गुण है ! 
अतएव ज्ञानको प्रसिद्धि द्वारा उसके रक्ष्यभूत आत्माको प्रसिद्धि द्योती हैे। फिर प्रश्न दे कि 


३६६ समयसार [ १०-४१५ 


इस लक्षणको प्रसिद्धिसे क्या प्रयोजन है, छक्ष्य हो सिद्ध करना चाहिये ? उत्तर देते हैं जिसे 
लक्षण प्रसिद्ध नहीं है उसे रक्ष्यकी प्रसिद्धि नहीं होती, इसके बिपरीव जिसे लक्षण प्रसिद्ध है उसे 
लक्ष्यकी प्रसिद्धि होती है । फिर प्रइन दे कि बद्द लक्ष्य है क्‍या बस्तु ? जो कि ज्ञानकी प्रसिद्धि 
द्वारा उससे भिन्न सिद्ध किया जाता है उत्तर देते हैं कि ज्ञानसे भिन्न लक्ष्य नहीं है क्‍योंकि 
ज्ञान ओर आत्मामें द्रव्यपन्तकी अपेक्षा अभेद है | पुनः प्रइन है--तब लरक्ष्य-लक्षणका विभाग 
किसके द्वारा किया गया है ? उत्तर देते हैं कि--प्रसिद्ध प्रसाध्यमानके द्वारा किया गया है। 
ज्ञान प्रसिद्ध हे क्‍योंकि ज्ञानमात्र स्वसवेदनसे सिद्ध हे । उस प्रसिद्ध ज्ञानके द्वारा प्रसाध्यमान 
हे उससे अविनाभूत अनन्त धर्मोंका समुदायरूप आत्मा। इसडिये ज्ञानमात्रमे निर्चलरूपसे 
गड़ी हुई दृष्टिके द्वारा क्रमप्रवृत्त और अक्रमभवृत्त ज्ञानसे अविनाभूत जितना जो कुछ अनन्त 
धर्मोका समूह दिखाई देता दे बह सम्पूर्ण हो निश्चयसे एक आत्मा है। इसीलिये यहाँ इस 
आत्माका ज्ञानमात्रसे कथन किया है । फिर प्रइन है कि जब क्रम और अक्रमसे प्रवृत्त होने- 
वाले अनन्त धर्मोंसे आत्मा तन्‍्मय है तब उसमें ज्ञानमात्रपन केसे रह सकता है ? इसका 
उत्तर हे कि--परस्पर एक दूसरेसे भिन्न अनन्त धर्मोंके समुदायरूप परिणत एक ज्ञान क्रिया 
रूपसे आत्मा स्वय परिणम रहा है। इसीलिये इस आत्माके ज्ञानमात्र एकभवाके भीतर 
ह: 22% अनन्त शक्तियाँ उद्त होती हैं। नीच उन्हीं शक्तियोंमेसे कुछका वर्णन किया 
जाता है-- 

(१) आत्मद्रव्यको कारणभूत चेतन्यमात्र भावग्राणों धारण करना जिसका लक्षण हे 
ऐसी पहली जीवत्वनामा शक्ति है। इस शक्तिके कारण आत्मा चैतन्यरूप भावप्राण- 
को धारण करता है । 

(६२) अजडत्व अर्थात्‌ चेतना जिसका स्वरूप है ऐसो दूसरों चित्तिशक्ति है। इस शक्तिसे 
आत्मा, ज्ञान और दहन चेतनारूप परिणमन करता हे । 


( ३ ) अनाकार उपयोगरूप तीसरी दृष्टि शक्ति हे । इस शक्तिसे आत्मा पदार्थोंको निर्विकल्प- 
रूपसे देखता है । 

(४) साकार उपयोगरूप चौथी ज्वञानशक्ति हे। इस शक्तिसे आत्मा पदार्थोंको विकल्प 
सहित जानता है। 


(५ ) अनाकुछतारूप लक्षणसे युक्त पॉचवीं सुखशक्ति हे। इस शक्तिसे आत्म! सुखका 
अनुभव करता है | 


(६ ) आत्मस्वरूपकी रचनाको सामशथ्यरूप छठवीं बीयशक्ति हे इस शक्तिसे आत्माके सब 
गुण अपने-अपने स्वभावरूप प्रबतन करते हैं । 


(७ ) अखण्डित प्रतापसे युक्त जो स्थाधीनपत उससे सुशोभित होना जिसका छक्षण है 
ऐसी सातवीं प्रभुत्व शक्ति हे। इस शक्तिसे आत्मा अपने स्वभावके धारणमें पद 
निरपेक्ष रहता है । 
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(८ ) सब भावोंमें व्यापक जो एक ज्ञानभाव तद्गप आठवीं विभुत्व शक्ति है। इस शक्तिसे 
आत्माका ज्लानगुण अन्य सब भावोंमे व्यापक होकर रहता हे । 
(९ ) समस्त विश्वके सामान्य भावरूप परिणत आत्मद्शनसे तन्‍्मय नोवीं सबंद्रशित्व शक्ति 
है । इस शक्तिसे आत्माकों केवलद्श नसे सहित होता है । 
( १० ) समस्त विश्वके विशेषभावरूप परिणम आत्म ज्ञानसे तन्‍्मय दशबीं सबज्ञत्व शक्ति 
हैं । इस शक्तिसे आत्मा केबलअ्ञानसे सहित होता हे । 
( ११) अरूपी आत्मप्रदेशोमे प्रकाश मान छोक-अछोकके आकारसे चित्रित उपयोग जिसका 
लक्षण हैं ऐसी ग्यारहवीं स्वच्छत्व शक्ति दे। इस शक्तिके कारण आत्मप्रदेशोंमे 
लोक-अलोकका आकार प्रतिबिम्बित होता है । 


( १२) स्वय प्रकाशमान निर्मल स्व-सबेदनसे तन्मय बारहबीं प्रकाश शक्ति है। इस शक्तिसे 
आत्मा सदा स्व-सवेदनशील रहता है । 


(१३ ) क्षेत्र ओर कालसे अमर्यादित चेतन्यके विलासरूप तेरहवीं असकुचित विकाशत्व 
शक्ति ह। इस शक्तिकी महिमासे आत्माका चिह्विकास स्ेक्षत्र ओर सबकाछमे 
व्याप्त रहता हे । 


(१४ ) अन्यके द्वारा न किये जानेवाले तथा अन्यको न करने बाछे एक द्रव्यस्वरूप चौदहवीं 
अकाय-कारण शक्ति हे । इस शक्तिके कारण आत्मा न किसी अन्य द्वव्यके द्वारा की 
जाती है ओर न किसी अन्य द्रव्यको करती है। 


(१५ ) पर और आपके निमित्तसे होनेवाले ज्लेयाकार और ज्ञानकारोंके प्रहण करने-करानेके 
स्वभावरूप पन्द्रहवीं परिणम्य-परिणामकत्व शक्ति है। इस शक्तिके कारण आत्मा ज्ञेय 
तथा ज्ञानरूप परिणमता है । 

( १६ ) हीनाधिकतासे रहित स्वरूपमें नियव रहना जिसका लक्षण है ऐसी सोलहवीं त्यागों- 
पदानशून्यत्व शक्ति है। इस शक्तिके कारण आत्मस्वरूपमें न किसी अतिरिक्त तक्त्व- 
का त्याग होता है और न किसी न्यून तक्त्वका अहण होता है। 

( १७ ) षद स्थान पतित वृद्धि हानिरूप परिणतस्वरूपको प्रतिष्ठाका कारण जो बिशिष्टगुण है 
तद्रप सन्नहवीं अगुरुल्घुत्व शक्ति हे। इस शक्तिके कारण आत्माके गुणोंमे न सबंथा 
वृद्धि ही होती है और न सबंधा हानि ही है । 


( १८ ) क्रमबृत्तिपन तथा अक्रमबृत्तिपन जिसका लक्षण है ऐसी अठारहवीं उत्पाद-व्यय- 
भुवत्वशक्ति है। इस शक्तिके कारण आत्मामे ऋमसे भ्रवृत्त दोनेबाछा उत्पाद-व्यय 
वथा अक्रमसे भ्रवृत्त होनेदाला भोव्य विद्यमान रहता है । 


( १९ ) द्रव्यके स्वभावभूत भौव्य-व्यय और उत्पादसे आलिल्लित समान तथा असमान 
परिणामरूप एक अस्तित्वमात्रसे तन्‍्मय उन्नीसवीं परिणाम शक्ति दे । इस शक्तिके 


३६८ 


(२० ) 


(२१ ) 


(२२ 


अि8७9७मी 


(२३ ) 


4 
०८ 


(२० ) 


(२६ ) 


संमयसार [ १०-४१५ 


कारण आत्मामें उत्पाद-यय-प्रौ्यकूप परिणमन होता रहता है और बह परिणमन 
समान तथा असमानके भेदसे दो प्रकारका होता हे | 

कमबन्धके अभावसे प्रकट, सहज तथा स्पशोदिशून्य आत्मप्रदेशस्वरूप बीसवीं 
अमूतंत्व शक्ति है। इस शक्तिकी महिमासे आस्माके प्रदेश स्पन्न, रस, गन्ध और 
बणसे शुन्‍्य रहते हैं आत्मप्रदेशोंकी अमूतोवस्था कर्मबन्धके नष्ट हो जाने पर व्यक्त 
होती हे । 

सकलकमॉसे किये गये, ज्ञातापनमात्रसे अतिरिक्त-अन्य परिणामोंके कठेत्वसे बिरित 
होना जिसका लक्षण है ऐसी इकक्‍्क्ीसवीं अकतृत्बशक्ति है। इस शक्तिके कारण ज्ञाता- 
रूप परिणामके सिवाय आत्मामे जो कम्मनिर्मित्तक रागादिक परिणाम होते है उनका 
आत्मा कतो नहीं होता हे । 


सकलकमाॉौंसे किये गये, ज्ञातापनमात्रसे अतिरिक्त अन्य परिणामोंके अनुभवसे बिरत 
होना बाईसबीं अभोक्‍्तृत्व शक्ति हे । इस शक्तिसे आत्मा ज्ञातृत्वस्थभाचसे अतिरिक्त, 
कमकृत अन्य सकलभावोंका भोक्ता नहीं होता हे । 


समस्तकर्मोंके अभावसे भ्रवृत्त हुआ आत्मप्रदेशोंका निश्वछूपन जिसका स्वरूप दे 
ऐसी तेईसवीं निष्क्रियत्वशक्ति हे | इस शक्तिके प्रभावसे कर्मोका क्षय होनेपर आत्मा- 
में निष्क्ियता आ जाती है। समस्त कर्मोंका क्षय होनेपर ऊध्वंगसन स्वभावसे यह 
आत्मा एक समयमे सिद्धाढयमे जाकर विराजमान हो जाता ह॑ फिर अनन्त कालूतक 
उसमे कोई क्रिया नहीं होती । 


अनादि संसारसे जिनमें सकोच-विस्तार होता रहा हे तथा मुक्त अवस्थामें चरम 
शरीरसे किख़ित्‌ न्‍्यून परिमाणमें जो अवस्थित रहते हैं. ऐसे छोकाकाशके बराबर 
असख्यात आत्मप्रदेशोंका होना जिसका छक्षण है ऐसी चौबीसवीं नियत प्रदेशत्व- 
शक्ति हैं। इस शक्तिके कारण आत्माके प्रदेश सदा छोकाकाशके बराबर असख्यात 
ही रददते है उनमें पुदूगलस्कन्धके प्रदेशोंके समान अनियतपन नहीं रहता । 

सब दारीरोंमें एकस्बरूप होकर रहना जिसका लक्षण है ऐसी पर्चीसवीं स्व॒धर्म 
व्यापकत्व शक्ति है । इस शक्तिसे आत्मा किसी भी शरीौरमें रहे अपने ज्ञानदर्शनादि 
धर्मोमें व्याप्त होकर द्वी रहता है अथात्‌ शरीरकी विचित्रतासे आत्मा अपने धर्मोंका 
परित्याग नहीं करता | 


स्व-परफे समान-असमान तथा समानासमानके भेदसे तोन प्रकारके भावोंको धारण 
करना जिसका स्वरूप हे ऐसी छब्बीसवीं साधारण-असाधारण-साधारणासाधारण 
धमंत्वशक्ति है। इस शक्तिसे आत्मा ऐसे धर्मांको धारण करता है जो अन्य द्व॒ब्योंके 
समान होते हैं, जेसे अस्तित्व, वस्तुत्व आदि | कुछ ऐसे भावोंकों धारण करता है जो 
अन्य द्रव्योंके समान नहीं होते हैं, जेसे श्लानदशनादि, तथा कुछ ऐसे भाबोंको 
धारण करता दे जो समान-असम्ान दोजों प्रकारके होते हैं, जेसे अमूतंत्व । 
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(२७ ) परस्पर भिन्‍न लक्षणबाले अनन्त स्वभाबोंसे मिला हुआ एकभाव जिसका छक्षण 
है ऐसो सत्ताईसबीं अनन्तधमंत्वशक्ति है। इस शक्तिके कारण आत्मा अनन्त 
धर्मोंको धारण करता हे । 

( २८ ) तत्स्वरूप और अतत्स्वरूपसे तन्‍्मयपन जिसका छक्षण हे ऐसी अट्ठाईसवीं विरुद्ध- 
धमंत्वशक्ति है । इस शक्तिसे आत्मा विवक्षावश नित्यत्वरूप तथा अनित्यत्वरूप 
आदि विरुद्ध धर्मोको धारण करता है । 


( २९ ) तत्स्वरूप होना जिसका लक्षण हे ऐसी उनतीसवीं तत्त्वशक्ति है । इस शक्तिसे आत्मा 
सदा आत्मरूप ही रहता हे । 


(३० ) अतत्स्वरूप न होना जिसका लक्षण है ऐसी तीसवबीं अतत्त्वशक्ति हेँ। इस शक्तिसे 
आत्मा अनात्मरूप नदी होता। 


( ३१) अनेक पर्यायोमे व्याप्त होकर रहनेबाला एक द्रव्यरूप होना जिसका लक्षण है एसी 
इकतीसवीं एकत्वद्ाक्ति है | इस शक्तिसे आत्मा अपनी अनेक पर्यायोंमे व्याप्त होकर 
भी एक द्र॒व्यरूप रहता हे । 


( ३२ ) एक द्वव्यमे व्याप्य होकर रहनेवाली अनेक पर्यायोंसे तन्मय होकर रहना जिसका 
लक्षण है. ऐसी बत्तीसबीं अनेकत्वशक्ति है। इस शक्तिके कारण आत्मा, द्रव्यकी 
अपेक्षा एक होकर भी अनेक पर्यायोंमे व्याप्त रहनेसे अनेकरूप होता है । 


( ३३ ) भूतावस्थपन जिसका स्वरूप हे ऐसो तेतीसवीं भावशक्ति दे । इस शक्तिसे आत्माकी 
कोई न कोई अवस्था विद्यमान रहती ही है । 


(३४ ) शून्याबस्थपन जिसका स्वरूप है ऐसी चौतीसवीं अभावशक्ति द्े। इस शक्तिसे 
आत्मामें वबतमान पर्योयके सिवाय अन्य अतीत और अनागत पर्योयोंका अभाव 
रहता हैं । 

(३५ ) वर्तमान पर्यायका व्यय जिसका स्वरूप है ऐसी पेंतीसवीं भावाभावशक्ति हे । इस 
शक्तिसे आत्मामे बतमान पर्यायका नाश होता हे । 


( ३६ ) जो पर्याय बतंमानमे नहीं है उसका उदय होनेरूप छत्तीसवीं अभावभावशक्ति है। 
इस शक्तिसे आत्मामें अभावरूप अनागत पयोयका उदय होता हे । 

(३७ ) बतंमान पर्यायके होनेरूप संतीसवीं भावभावशक्ति हे इस शक्तिसे आत्मा अपनी 
वतमान पर्यायमें वतता हे । 

( ३८ ) न होनेबाली पर्यायके न होनेरूप अड़तीसवी अभावाभाबशक्ति हे। इस शक्तिसे 
आत्मामें अविद्यमान पयोयका अभाव रहता है । 

( ३९५ ) कतो-कर्म आदि कारकोंसे अनुगत क्रियासे रहित होकर होना ही जिसका स्वरूप है 
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ऐसी उनतालीसबीं भावशज्ञक्ति हे। इस शक्तिसे आत्मा कर्ता-कम आदि कारकॉसे 
रहित होकर ही प्रवतता है । 


(४० ) कारकॉंसे अनुगत होकर द्वोना जिसका स्वरूप है ऐसी चालीसवीं क्रियाशक्ति हे। 
इस शक्तिसे आत्मा कारकोका विकल्प साथमें लेकर प्रबतता हे । 


(४१) प्राप्त होते हुए सिद्धरूप भावसे तन्‍्मय इकतालीसबीं कर्मशक्ति है | इस शक्तिसे आत्मा 
स्वयं सिद्ध ( प्रकट ) होता हुआ कमरूप होता 

( ४२ ) होतेरूप जो सिद्धरूप भाव उसके भावकपनसे तन्मय व्यालीसर्थी कतृशक्ति है। इस 
शक्तिसे आत्माकी जो सिद्धरूप दशा है उसका करनेवाला वह स्वय होता है । 


( ४३ ) होते हुए भावके होनेमें जों साधकतमपन है उससे तन्‍्मय तेतालीसवबीं करणशक्ति 
है। इस शक्तिसे आत्मामे जो भाव हो रहा हे उसका अतिशय साधक वह स्वयं 
होता है । 

(४४ ) स्वयं दिये जानेवाले भावके उपेयपनसे तन्मय चवालीसवीं सम्प्रदानशक्ति हे । इस 
शक्तिसे आत्माके द्वारा जो भाव दिया जा रहा है उसके द्वारा उपेय--प्राप्त करने 
योग्य आत्मा स्वयं होता है । 


४५ ) जत्पाद-व्ययसे आलिज्लित भावके अपायमें जो हानिसे रहित भ्रवपन ( अवधिपन ) 
है उससे तनन्‍्मय पेतालीसबीं अपादानशक्ति है। इस शक्तिके कारण आत्मासे जब 
उत्पाद-व्ययसे युक्त भावका अपाय होने छुगता है अर्थात्‌ ऐसा भाव जब आत्मासे 
प्रथक्‌ होने लगता हे तब उसका अवधिभूत-अपादान आत्मा स्वय होता है । 


(४६ ) भाग्यमान भावके आधारपनसे तन्‍्मय छयालीसवीं अधिकरणशक्ति हे | इस शक्तिसे 
आत्म! भावषने योग्य भावोंका आधार स्वय होता है । 

( ४७ ) अपने भाव मात्रके स्वस्वामीपनसे वन्‍्मय सेतालीसवीं सम्बन्धशक्ति हे । इस शक्तिसे 
आत्मा अपने समस्त भावोंका स्वामी स्वयं होता है । 
अब इन शक्तियोंका संकोच करते हुए आचाये कलशा कहते हैं-- 


बसनन्‍्ततिलकाछन्द 
इस्याद्यनेकनिजश क्तिसुनि मरो5पि 

यो ज्ञानमानत्रमयतां न जहाति भाव: । 
एव क्रमाक्रमविवतिविवत चित्र 

तवृूत्ृध्यपययमय चिदिद्वास्सि बस्तु ॥२६३॥ 


अथ--इस प्रकार जो सेतालीस शक्तियाँ ऊपर कट्दी गई हैं. उन्हें आदि लेकर अनेक 
निजश्नक्तियोंसे अच्छी तरह मग हुआ होनेपर भी जो भाव ज्ञानमात्र भावसे तन्‍्मयताको नहीं 
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छोड़ता, ऐसा क्रमबर्तों पयोयों और अक्रमवर्ती गुणोंसे चित्रित तथा द्रव्य और पर्यायोंसे 
तन्मय चेतन्यरूप वस्तु इस संसारमें हे । 


भावायं--आत्मा यद्यपि अनेक शक्तियोंसे परिपूर्ण हे तो भी वह शझ्ानमात्र भावसे 
तन्‍्मय है अथाोत्‌ वे समस्त शक्तियाँ आत्माके ज्ञानमात्र भाषमे अन्तः प्रविष्ट हैं। यह चैतन्य- 
रूप आत्मद्रव्य क्रमबर्ती पर्यायों और अक्रमबर्ती गुणोंसे तन्‍्मय है तथा द्रव्य और पर्यायरूप 
है | एकान्तवादियोंके अनुसार न केवल द्रव्यरूप है ओर न केबल पयोयरूप ॥२६१॥ 


आगे स्थाद्वादकी मह्दिमारूप काव्य कहते हैं-- 


बसम्ततिलकाछन्द 
नेकान्तसंगतदशा स्वयमेव वस्तु- 
तस्वव्यवस्थितिरिति प्रविकोकयन्त । 
स्थाद्रादरशु द्धिम घिकाम घिगर्य सम्तो 
शानीभवन्ति जिननीतिमछछुयन्त ॥२६४॥ 


अर्थ--एकान्तदृष्टिसे बस्तुतत्त्वकी व्यवस्था नहीं हो सकती, इस प्रकार स्वयं हो अब- 
लछोकन करनेवाले सत्पुरुष जिननोतिका--जिनेन्द्रदेवके द्वारा प्रतिपादित नयसरणिका उल्ल- 


कप हुए स्थाह्मादकी अधिक शुद्धिको भ्राप्तकर ज्ञानरूप हो जाते हैं--मोक्षको प्राप्त 
होते हैं । 


भावाथं--बस्तुका जो वास्तविक स्वरूप है उसकी व्यवस्था अनेकान्तसे हो होती है 
एकान्तसे नहीं, ऐसा विचारकर जो स्याद्वादकी अधिक शुद्धिको प्राप्त करते हैं. तथा जिनेन्द्र- 
देवके द्वारा प्रतिपादित नीतिका--नयमार्गका जो कभी उल्लद्डून नहीं करते ऐसे वे सत्पुरुष 
ज्ञानी दोते हैं अथात्र अनादि कर्म बन्धनको काटकर मुक्त होते हैँ ॥२६७॥ 


उपपायोपेयभाव 
अब इस ज्ञानमात्रभावके उपायोपेयभावका चिन्तन करते हैं-- 


पाने योग्य वस्तु जिससे प्राप्त को जा सके बह उपाय दे और उस उपायके द्वारा जो 
वस्तु प्राप्त की जावे बहू उपेय है । आत्मारूप वस्तु यद्यपि ज्ञानमात्र हे तो भी उसमें उपायोपेय- 
भाव विद्यमान हे, क्योंकि उस आत्मवस्तुके एक होनेपर भी उसमें साधक ओर सिद्धके 
भेदसे दोनों प्रकारका परिणाम देखा जाता है अर्थात्‌ आत्मा दो साधक है और आत्मा ही 
सिद्ध हैे। उन दोनों परिणामोंमें जो साधकरूप है बह उपाय कद्दलछाता दे और जो सिद्धरूप 
है बह उपेय कहा जाता हे । इसछिये अनादिकाछसे साथ छगे हुए मिथ्यादक्षन, अज्ञान और 
अचारित्नके कारण स्व॒रूपसे च्युत होनेसे जो चतुर्गति ससारमे परिभ्रमण कर रहा है, ऐसा 
यद्द आत्मा जब अत्यन्त निरचछभावसे अहण किये हुए व्यवद्ारसम्यग्दशन-झान-चारित्रके 
पाकप्रकषकी परम्पराके द्वारा क्रमसे स्वरूपको प्राप्त होता हे वव अन्तर्मग्त निशचय ५ 
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झान-चारिकी विशेषतासे उसका साधकरूप परिणसन होता है। तथा परमप्रकरष की उत्कृष्ट 
दशाको प्राप्त रत्नन्नयके अतिशयसे प्रवृत्त होनेवाले जो समस्त कर्मोका क्षय उससे प्रज्वलित 
तथा कभी नष्ट नहीं होनेवाला जो स्वभाव भाव उसकी अपेक्षा सिद्धरूप परिणमन होता हे । 
इस तरह साधक और सिद्धरूप परिणमन करनेवाले आत्माका जो श्वानमात्र भाव है वह एक 
ही उपायोपेय भावको सिद्ध करता हे अर्थात आत्माका ज्ञानमात्र भाव ही उपाय हे और वही 
उपेय है । 

तात्पय ऐसा है--यह आत्मा अनादिकालछसे मिथ्यादश्षन-ज्ञान-चारित्रके कारण 
ससारमें भ्रमण करता हे | जब तक व्यवहार रत्नत्रयको निउ्चलरूपसे अंगीकृत कर अलुक्रमसे 
अपने स्वरूपके अनुभवकी वृद्धि करता हुआ निरचयरत्नत्रयकी पूर्णताको प्राप्त होता हे तब- 
तक तो साधकरूप भाव है और निश्चयरत्नत्रयकी पूर्णतासे समस्त कर्मोंका क्षय होकर जो 
मोक्ष प्राप्त होता है वह सिद्धरूप भाव हे । इन दोनों भावरूप परिणमन श्ञानका दी परिणमन 
है इसलिये वही उपाय है और बही उपेय हे । 


इस प्रकार साधक ओर सिद्ध दोनो प्रकारके परिणसनोंमे ज्ञानमात्रकी अनन्यता-- 
अभिन्‍नतासे निरन्तर अस्खलित जो आत्मारूप एक वस्तु उसके निशचल ग्रहणसे उन मुमुश्ष- 
जनोंको जिन्हें अनादि ससारसे लेकर अभी तक ससारसागरसे सतरण करानेवाली श्ञानमात्र 
भूमिकाका छाभ नहीं हुआ उन्हें भी उस भूमिकाका छाभ हो जाता है । तदनन्तर उस भूमिका- 
भे निरन्तर छीन रहनेवाले वे सत्पुरुष, स्वय ही ऋम तथा अक्रमसे प्रवृत्त हानेबाले अनेक 
धर्मोकी मूतिरूप होते हुए साधकभावसे उत्पन्न होनेवाले परमप्रकषकी उच्चतम अवस्था- 
स्वरूप सिद्धभावके पात्र होते हैं | परन्तु जो पुरुष, अन्तर्नीत अथीत्‌ भीतर समाये हैं अनेक 
धर्म जिसमे ऐसी ज्ञानमात्र एकभावरूप इस भूमिको नहीं प्राप्त करते हैं वे निरन्तर अज्ञानी 
रहते हुए, ज्ञानसात्र भावके स्वरूपसे नहीं होने तथा पररूप होनेको देखते-जानते तथा अनुचरण 
करते हुए भिथ्यादृष्टि, मिथ्याज्ञानी और मिथ्याचारित्रके धारक होते है तथा उपायोपेय- 
भावसे सबथा भ्रष्ट होकर निरन्तर भटकते हो रहते हैं । 


आगे यही भाव कछशामें कहते हैं-- 
वसन्ततिलका 


थे ज्ञानमात्रनिजभावमयीम क॒र्म्पां 
भूमि अयन्ति कथमप्यपनीतमोहा । 

ते साधकत्वमधिगस्य भवन्ति सिद्धा 
मुढास्व्वसूम नुपलभ्य परिश्नमन्ति ॥२६७॥ 


अर्थ--जिसका किसी तरद्द मोह ( मिथ्यात्व ) नष्ट दो गया है ऐसे जो सत्पुरुष, झ्ञान- 
भात्र, निजभावरूप निर्चछ भूमिका आश्रय करते हैं वे साधकपनको प्राप्त कर सिद्ध होते हैं 
और जो मढ--सिथ्यादृष्टि हैं वे इस भूमिको न पाकर परिभ्रमण करते हैं। 
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भावार--स्वभावसे अथवा परके उपदेश आदिसे जिनका भिथ्यात्व दूर हो जाता है 
ऐसे जो जीव इस ज्ञानमात्र भूमिको प्राप्त करते हैं वे साधक अवस्थाको प्राप्त होकर अन्तमें 
सिद्ध होते हैं ओर इनके बिपरीत मिथ्यादृष्टि जीव इस भूमिको न पाकर चतुर्गति संसारमें 
जन्मसरण करते हुए निरन्तर घूमते रहते हैं ॥२६५॥ 

आगे इस भूमिकी प्राप्ति केसे होती है यद्द कहते है-- 


बसन्ततिलफा 
स्थाह्दकोौशछखुनिश्चलसय मा म्यां 
यो मावयत्यहरह. स्वमिहोपयुकत ! 
ज्ञानक्रियानयपरस्परतीबसे त्री-- 
पात्रीकृत अ्यति सूमिरसिसां स एक ॥२६६।॥ 
अथे--जो स्याद्वादकी कुशलता तथा अत्यन्त निश्चछ संयमके द्वारा निरन्तर इसी ओर 
उपयाग छगाता हुआ अपने ज्ञानरूप आत्माको भावना करता हे--आत्माका चिन्तन करता 
है वही एक, ज्ञाननय और क्रियानयकी परस्पर तीत्र मित्रताका पात्र हुआ इस ज्ञानमयी भूमि- 
को प्राप्त होता है । 
भावाथं--जो पुरुष, मात्र ल्लाननयको स्वीकार कर क्रियानयकों छोड़ देता हे अर्थात्‌ 
चरणानुयोगकी पद्धतिसे चारित्रका पालन नहीं करता वह स्वच्छन्द हुआ इस ज्ञानमयी भूमि- 
को नही पावा और जो क्रियानयको ही स्वीकार कर मात्र बाह्य आचरणमें छीन रहता है तथा 
आख्रव और बन्ध आदिके योग्य भावोके परिज्ञानसे रहित होता है वह भी इस भूमिको नहीं 
प्राप्त करता। किन्तु जो इन दोनों नयोंको अगीकार कर ज्ञानपूषक सम्यकचारित्रका पालन 
करता हे बही इस भूमिको प्राप्त होता है ॥२६७॥ 
अब ज्ञानमयी भूमिको प्राप्त करनेबालेको ही आत्माका उदय होता हे यह कहनेके 
लिये कछश्ा कहते है-- 
वसन्ततिलकाछन्द 


चिप्पिण्डचण्डिस विछा सिविकासहास 
झुद्धप्रकाशभरनिभरसुप्र भात । 
आनन्दसुस्थितसदास्खलिसैकरू प- 
स्तस्येब चायमुदयस्यचछार्विचिरात्मा ॥२६७॥ 
अथं--जिसका विकासरूपी हास चैतन्यपिण्डके तेजसे विछसित है--शोभायमान है, 
जो शुद्धप्रकाशके समूहसे अच्छी तरह सुशोमित है, जो अनन्त सुखमें अच्छी तरह स्थित 
ओर निरन्तर न चिगनेवाले एक--अद्वितीयरूपसे युक्त हे तथा जिसकी श्वानरूपी ज्योति 
पक का यह आत्मा उसी ज्ञानमात्र भूमिकाको श्राप्त करनेवाले महानुभावके उद्यको 
प्राप्त होता हे । 
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भावार्भ--यहाँ चित्पिण्ठ आदि विशेषणसे अनन्तदशनका प्रकट होना बतछाया है, 
झुद्धपकाश आदि विशेषणसे अनन्तज्नानका प्रकट होना बतछाया है, आनन्दसुस्थित आदि 
विशेषणसे अनन्तसुखका प्रकट होना सूचित किया दे ओर अचलछार्चि:--इस विशेषणसे 
अनन्तवीयका सद्भाव जताया हे । इस तरह अनन्त चतुष्टयसे तन्‍्मय आत्मा उसी महानु- 
भावके उदयरूप होता है जो ज्ञानमात्र भूमिको प्राप्त हो चुकता है ॥२६७॥ 


आगे आचाय  स्व॒भावके प्रकट होनेकी आकांक्षा दिखलछाते हुए कछशा कह्दते है-- 
बसन्ततिलूफा 


स्थाद्राददीपितछसन्महसि प्रकाशे 
झुद्धस्वभावसहिमन्युदिते मयीति । 
कि बन्‍्धमोक्षपथपातिभिरन्यभाबै- 
निस्योदय परमय स्फुरतु स्वभाव ॥२६८॥ 


अर्थ--जिसका लहलद्दाट करता तेज स्याह्वादसे देदीप्यमान हे, तथा जिसमे शुद्ध- 
स्वभावकी महिमा विद्यमान हे ऐसा ज्ञानरूप प्रकाश जब मुझमे उदयको प्राप्त हो चुका है 
तब मुझे बन्ध और सोक्षके मार्गमें गिरानेबाले अन्यभावोसे क्या ग्रयोजन है ? में तो चाहता 
हूँ कि मेरा नित्य ही डद्यरूप रहनेवाला यह स्वभाव ही अतिशयरूपसे स्फुरायमान हो | 


भावाय--शुद्धस्वभावकी महिमासे युक्त यथार्थ ज्ञानके प्रकट होनेपर बन्ध ओर मोक्षके 
विकल्प उठानेवाले अन्य भावोंसे ज्ञानी जीवको कोई प्रयोजन नहीं रह जाता, इसलिये बह 
सदा यही चाहता हे कि मेरा जो ज्ञानमात्र स्वभाव है वही सदा उद्ित रहे ॥२६८॥ 


आमे ज्ञानी एक-अखण्ड आत्माकी भावना करता है, यह दिखानेके लिए कलशा 
कहते है-- 
चित्रास्मशक्तिससुदायमयो 5यमात्मा 
सद्य प्रणश्यति नयेक्षणसण्ड्यमान । 
तस्मादखण्डमनिराकृतखण्ड मे क- 
मेकान्तशान्तम चल चिदह महो5स्मि ॥२६५९॥ 


अर्थ--अनेक प्रकारको आत्मशक्तियोंका समुदायरूप यह आत्मा नयकी दृष्टिसे खण्ड- 
खण्ड होता हुआ शीघ्र द्वी नष्ट हो जाता है, इसलिये मै अपने आत्माका ऐसा अनुभव करता 
हूँ कि में तो वह चेतन्यरूप तेज हूँ जो अल्वण्ड हे अर्थात्‌ प्रदेशभेद न होनेसे जो सदा अखण्ड 
रद्दता है, फिर भी शक्तियोंको विभिन्नताके कारण जिसके खण्ड दूर नहीं किये जा सकते, 
जो एक है, अत्यन्त शान्त हे तथा अचल है अर्थात्‌ अपने स्वभावसे कभी चिगता नहीं है । 


भावायं--आत्मा नाना प्रकारको जिन आत्मशक्तियोंका समुदाय है वे शक्तियाँ नयोंपर 
अवछम्बित है। इसलिये जब नयदृष्टिसे आत्माका चिन्तन किया जाता है तब एक आत्मा 
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खण्ड-खण्ड रूप अनुभवमें आता हे, केवछ अंश ही सामने आता है, अश्ीरूपसे उसका नाश 
हो जाता हे । अतएव ज्ञानी पुरुष नयचक्रसे परे रहनेवाले एक अखण्ड आत्माका ही चिन्तन 
करता है। यद्यपि प्रारम्भमे, ज्ञानमे, नय, प्रमाण और निश्चेषके विकल्प आते हैं, परन्तु आगे 
चलकर वे विकल्प स्वयं झ्ान्व हो जाते है ॥२६०।॥ 


ज्ञानी जीव ऐसा अनुभव करता है कि मै न तो द्रव्यके द्वारा आत्माकों खण्डित करता 
हूँ, न क्षेत्रके द्वारा खण्डित करता हूँ, न कालछके द्वारा खण्डित करता हूँ और न भावके द्वारा 
खण्डित करता हूँ। मै तो अत्यन्त बिशुद्ध एक ज्ञानमात्र भाव हूँ। यद्यपि वस्तुस्वरूपके विवे- 
चनमें द्रव्य, क्षेत्र, काठ, भावका विकल्प आता है, परन्तु अभेदनयसे विचार करनेपर इन 
चारोंमे प्रदेशभेद नहों है, अतः उक्त विकल्प स्वय श्ञान्त हो जाते हैं और वस्तु एक रूप 
अनुभवमें आने लगती है | 


शालिनीछन्द 
यो5य भावों ज्ञानमात्रो5हमस्मि 
ज्ञैयो ज्ञेयज्ञानमात्र स नेव । 
ज्ैयो शेयज्ञानऋललोरूश्रल्ान्‌ 
ज्ञानशयज्ञाव महस्तुमाशत्र ॥२७०॥ 


बर्थ--जो यह मैं ज्ञानमात्र भाव हूँ उसे ज्ञयका ज्ञानमात्र नहीं जानना, किन्तु ज्ञेयोंके 
आकाररूप ज्ञानकी कल्लोलोंसे चब्व॒ल, ज्ञान, जय और ज्ञाता ऐसे तीन भेदोंसे युक्त वस्तुमात्र 
जानना | 


भावायं - ऊपर आत्माको ज्ञानमात्र भाव कहा है, सो उसका यह अभिप्राय नहीं हे 
कि आत्मा केवल ज्ञेयोंके ज्ञानमात्र ही है, किन्तु ज्ञान, श्य और ज्ञाता इस प्रकार तीन भेदोंको 
लिये हुए वस्तुमात्र है अथीत्‌ आत्मा ज्ञान भी है, ज्ेय भो है और ज्ञाता भी हे। उस आत्मामें 
ज्ञेयोंके आकार प्रतिफलित होते हैं, वे आकार द्वी ज्ञानके कल्लोल कहलाते हैं, इन ज्ञानकी 
कल्लोलोंके द्वारा बह आत्मा चच्चर रहता दे अथात्‌ उसमें ज्ञयाकाररूप ज्ञानके विकल्प 
सदा उठते रहते है ॥२७०॥ 


अब आत्माकी अनेकरूपता ज्ञानियोंके मनमें भ्रम उत्पन्न नहीं करती, यह दिखानेके 
छिये कछशा कहते हैं-- 


पुथ्वीछन्द 


क्व चिल्लसति मेचक क्व विन्मेजकामेसक 

क्वचिस्पुनरमेचक सलहजमेव तत्व मम । 
तथावि न विभोहयत्यमकमेथसा तस्सन 

परस्परखुसह तप्रकटश क्तिचक्र स्फुरत्‌ ६२७१४ 
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अरथ--ज्ञानी जीब ऐसा अनुभव करता है कि मेरा जो सहज आत्मतत्त्व हे, वह 
यद्यपि कहीं तो मेचक--अशुद्ध, कहीं मेचकामेचक--शुद्धाझुद्ध ओर कह्दी अमेचक--शुद्ध ही 
सुशोभित होता हे तथापि बह निमेल बुद्धिके धारक पुरुषोके मनको आआञान्ति युक्त नहीं करता, 
क्योंकि वह परस्पर अच्छी तरह मिलकर प्रकट हुई शक्तियोंके समूहसे युक्त तथा स्फुराय- 
मान--अनुभवगोचर हे | 

भावषाथं--जिस प्रकार नाटकमे एक ही पात्र नानारूपोंकों धारण करनेके कारण 
नानारूप दिखाई देता है, परन्तु परमार्थले वह एक ही होता है, इसलिये ज्ञानी पुरुषोंका श्रम 
नहीं होता, वे स्पष्ट समझ लेते है कि नाना वेषोंकों धारण करनेवाला एक ही पात्र है । उसी 
प्रकार यह आत्मा भी नानारूप धारण करनेके कारण नानारूप दिखाई देता हे | जैसे कर्मोदिय- 
की तीत्रतामे यह आत्मा रागादिक विकारोसे अशुद्ध दिखाई देता है, फिर कुछ कर्मोद्य दूर 
होनेपर रागादिक बिकारोंमे न्‍्यूनता होनेपर झुद्भाशुद्ध अनुभवमे आता है और तदनन्तर 
कर्मोंका सवंथा क्षय हो जानेपर रागादि बिकारोसे सर्वथा रहित होता हुआ शुद्ध दिखाई 
देता हे। इस तरह आत्मा यद्यपि नानारूपोंमे अनुभवगोचर होता ह परन्तु निर्मेछ भेदज्ञानको 
धारण करनेवाले पुरुषोको इससे आत्मामे अनेकरूपताफ़ा श्रम नही हाता। वे समझते है कि 
एक द्वी आत्माकी ये नाना अबस्थाएँ हैं। भ्रम उत्पन्न न होनेका कारण यह हे कि आत्मा 
परस्पर मिली हुई अनेक शक्तियोके समूहसे युक्त अनुभवमें आतो हे । उन शक्तियोके कारण 
आस्मामें अशुद्धता, गुद्धाशुद्धता ओर शुद्धतारूय परिणमन करनेकी योग्यता पिद्यमान है ॥२७१॥ 

आगे आत्माके आइचयकारों सहज बभवको दिखछानेके लिए कलशा कहते हैं-- 

पृथ्वोछन्द 
हृतो गतमनेकता दधदित सदाप्येकता- 
मित क्षणविभज्ुर प्रुवसित सदेवोदयात्‌ । 
इस परमविस्तृत एतमित प्रढे मेनिजे- 
रहो सहजमार्मनस्तदिदमद्भुत वैभवस्‌ ॥२७२॥ 


अर्थ--अहो | आत्माका वह यह सहज बेभव बडा आइचयकारी हे क्योकि इस ओर 
अनेकताको प्राप्त हे तो इस ओर सदा एकताकों धारण कर रहा है, इस ओर क्षणभज्जुर हे तो 
इस ओर निरन्तर उदयरूप रहनेसे ध्रुव हे, इस ओर परम विस्तृत है तो इस ओर स्वकीय 
प्रदेशोंसे धारण किया हुआ है। 

भावायं--यहाँपर अनेक दृष्टियोंकों हृदयमें रखकर अम्ृतचन्द्रस्थामी आत्माके विभव 
का वर्णन कर रहे हैं। पर्यायदृष्टिसे आत्मा अनेकताको प्राप्त है, द्रव्यदृष्टिसे एकताको श्राप्त है, 
क्रमभावी पर्योयकी दृष्टिसे आत्मा क्षणभल्‍्गुर हे, सहभावो गुणकी दृष्टिसे भवरूप है, श्लानकी 
अपेक्षा सबंगत दृष्टिसे आत्मा परम विस्तारको प्राप्त हे और स्वकीय प्रदेशोंकी अपेक्षा आत्म- 
प्रदेशोके परिमाण दे । इन विविध शक्तियोंके कारण आत्मामें परस्पर विरुद्ध धर्मोका समावेश 
भी सिद्ध हो जाता हे ॥२७२॥ 
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आगे आत्माकी उसी आइचर्यकारक महिमाका वर्णन फिर भी करते हैं-- 


पृथ्वी छन्द 
कषायकलिरेकत स्खकात शान्तिरस्व्येकतो 
भवोपहतिरेकत स्पृशंति सुक्तिश्प्येकत । 
जगल्न्रितव॑मेकत स्फुरति सिज्चकास्स्थेकत 
स्वभावमहिसाध्मनों विजयतेडसुतादरुत ॥२७३॥ 
अर्थ--एक्र ओर फषायसे उत्पन्न कलह स्खलित हो रहा हे--स्वरूपसे भ्रष्ट दो रहा हे 
वो एक ओर शान्ति बिश्यमान है । एक ओर संसारकी बाधा है. तो एक ओर मुक्ति स्पश कर 
रही है । एक ओर तोनों छोक स्फुरायमान होते हैं तो एक ओर चैतन्यमात्र हो सुझोमित होता 
है | आचार्य कहते हैं. कि अहो ! आत्माके स्वभावकी महिमा अद्भुतसे अद्भुल--अत्यन्त आइचये- 
कारा विज्यरूप प्रवत रहो हे--सर्बोत्कृष्टरूपसे विद्यमान है।.... 
भावार्थ--जब विभावश्क्तिकी अपेक्षा विचार करते हैं तब आत्मामें कषायका उपद्रव 
दिखाई देता है, और जब स्वभ|व दशाका विचार करते है तो शान्तिका प्रसार अनुभवमें 
आता है। कमंबन्धकी अपेक्षा जन्ममरणरूप ससारकी बाघां दिखाई देती है और शुद्धसस्‍्ब 
रूपका बिचार करनेपर मुक्तिस्पश अनुभवमे आता है। स्व-परक्ञायकभावकी अपेक्षा विचार 
करनेपर आत्मा लछोकत्रयका ज्ञाता है और स्वज्ञायकभावकी अपेक्षा एक चैतन्यमात्र अनुभवमें 
आता है । इस तरह अनेक विरुद्ध धर्मोके समावेशके कारण आत्मस्वभावकी महिमा अद्भुतोंमें 
भी अद्भुत--अत्यन्त आइचयकारी जान पड़ती है ॥२७१॥ 
आगे चिच्चमत्कारका स्तबन करते हैं-- 


जयति सहजतेज पुञअ भज्ववत्रिकोकी 
स्खकद्खिकविकक्पो प्येक एवं स्वरूप । 
स्वरसविसरपूर्णाब्छिन्नतश्योपछमम 
प्रसमवियमिता जिंश्िज्यमध्कार एघ ॥।२७४॥ 
अर्थ--अपने स्वभावरूप तेजके पुछ्जमें निमग्न होते हुए तीन छोक सम्बन्धी पदार्थोंसे 
जिसमें अनेक विकल्प दिखाई देते हैं. तो भी जो स्वरूपको अपेक्षा एक दे, ज़िसे निजरसके 
समूहसे पूर्ण अबाधित तत्त्वको उपलब्धि हुई द्टे तथा जिसकी दीप्ति बलूपूवंक निग्रमित की 
गई है अथात्‌ जो अपने स्वरूपमे मिष्कम्प है ऐसा यह चैतन्यचमत्कार जयव॒त प्रवतेता 
हे--सर्वोत्कृष्टरूपसे प्रवत मान हे | है 
भावार्य--यहाँ अन्तमडुलरुपसे आचाय चैतन्यचसत्कारका विजय-गान कर रहे हैं । 
ज़िस चैतन्यचमत्कारमें स्वच्छताके कारण अ्रतिभासित वीन छोक सम्बन्धी पदार्थोंके निमित्तसे 
अनेक विकल्प स्खलित हो रहे हैं--रुकते हुए अनुभवमें आ रहें हैं और उन विकल्पोंके कारण 
जो अनेकरूप दिखाई देता है तो भी स्वरूपकी अपेक्षा एक ही है जिसे आत्मतत्त्यकी उपदब्धि 
हुई है ओर अनन्तवीयंके कारण जिसकी दीप्ति स्व॒कोय स्वभाव बछात्‌ नियमित की गई डै, 


ऐसा चेतन्यचसत्कार सदा जयबत अबत्तें ॥२७४॥ 
ड्ट 
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अब अमृतचम्द्रस्वामी इलेषालंकारसे अपना नाम प्रकट करते हुए आत्मज्योतिके 
देदोप्यमान रहनेको आकांक्षा प्रकट करते हैं-- 


साहिनीछन्द 
अवियकित खिदास्सन्यात्ममास्मानसाध्म - 
स्थगवस्सनिसग्न धारयद्‌ ध्वस्तमोहम्‌ । 
डब्तिमसतचस्द्रज्योतिरेतस्समल्ताज- 
उवकलु घिमछपूण निःसपत्नस्थमावस्‌ ॥२७५॥ 
अथ॑ं--जो निशचरछ चेतन्यस्वरूपसे युक्त आत्मामें निरन्तर निमग्न आत्माको आत्माफे 
हारा घारण कर रही है, जिसने मोहको नष्ट कर दिया है, जो सब ओरसे उदयको प्राप्त हे, 
बिमल है, पूर्ण है तथा जिसका स्वभाव प्रतिपक्षी कर्मसे रहित हे, ऐसो यह कभी नष्ट न होने- 
बाली असृतमय चन्द्रमाको ज्योतिके समान आह्वाददायक आत्मज्योति सदा देदीप्यमान रहे | 
भावार्थ--यहाँ रुप्तोपमालंकारसे आत्माको अमृतचन्द्रज्योति कद्दा हे क्‍योंकि अमसृत- 
जन्द्रवत्‌ ज्योतिः ऐसा समास करनेसे 'बत्‌' शब्दका छोप हो जाता है तब 'अमृतचन्द्रज्योतिः 
बनता हे । यदि “असृतचन्‍्द्ररूपज्योति' ऐसा विग्नह किया जाय तो भेदरूपक अलकार होता 
है। अथवा “अमृतचन्द्रज्योति/ ऐसा ही कहा जाय, आत्माका नाम न कहा जाय तब अभेद- 
रूपक अलंकार होता है। इसके विशेषणोके द्वारा चन्द्रमासे व्यतिरेक भी है क्‍योंकि “ध्वस्तमोह' 
विशेषण अज्ञानान्धकारका दूर होना बतछाता हे, 'बिमलपूर्ण' विशेषण लाब्छनरद्दितपन तथा 
पूर्णा बतलाता दे, “निःसपत्नस्वभाव' विशेषण राहुविम्ब तथा मेघ आदिसे आच्छादित न 
होना बतलाता हे तथा समन्तात्‌ ज्वलन--सक क्षेत्र ओर सब कालमें प्रकाश फरना बतलाता 
है । चन्द्रमा ऐसा नहीं हे । यहाँ टीकाकारने 'अस्ृदचन्द्र' ऐसा इलेषसे अपना नाम भी सूचित 
किया दे ॥२७५॥ 


अनुष्ड प्‌ 
भुक्तामुक्तेकछपो थ॒ कमझि सविवादितः । 
अक्षभ परमात्मा ज्ञानमूर्ति नमाम्थहम्र्‌ ॥१॥ 
अर्थ-जो क्मोसे भुक्त हे तथा ज्ञानादिगुणोंसे अमुक्त हे उस अबिनाशी ज्ञानमूर्ति 
परमात्माको मैं नमस्कार करता हूँ । 
कब द्रब्यकी अपेक्षा सप्तमक्नीका अधतार करते हैं-- 
(१) स्यादस्ति द्रष्यम्‌ । ( २ ) स्यान्नास्ति द्रव्यम्‌ । ( ३ ) स्यादस्ति नास्वि च द्रव्यम्‌ । 
(४ ) स्थादवक्तव्य॑ द्रव्यम्‌ । (५) स्थादस्ति चावक्तव्यं च द्रव्यम्‌ | (६) स्याज्नात्ति चावक्तब्यं 
चर व्र्यम्‌ । (७) स्थादस्ति च नास्ति चावक्तत्यं च द्रव्यम । 
इनमें सर्वंथापनका निषेध करनेवाला, अनेकान्त अथेका ग्योतक कथशख्नित्‌ अर्थवाला 
निपातसंशक 'स्थात्‌' शब्दका प्रयोग किया गया है। इन सातों भज्ञोंका सार इस प्रकार है-- 
(१) स्वद्गव्य-क्षेत्रकाल-भावकी अपेक्षासे द्रव्य है। 
(२) परद्रव्य-क्षेत्र-काल-भाषकी अपेक्षासे द्रव्य नहीं है परद्रव्य, परक्षेत्र, परकाल और पंर- 
भावका द्रव्यमें अभाव है । 


१०-४१५ ] स्याद्रादाधिकार ३७९ 


(३ ) कमसे स्व-परद्न्य-क्षेत्र-काल-भावकी अपेक्षासे द्ब्य, हे ओर नहीं दे । 
(४ ) स्वद्गब्य-श्षेत्र-काल-भाव तथा परद्रन्य-श्षेत्रकाछ-भावसे युगपद्‌ कद्टे जानेकी अपेक्षासे 
द्रव्य अवक्तव्य है । 
(५ ) स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव और युगपत्‌ स्व-परद्रव्य-क्षेत्रकाछ-माबकी अपेक्षासे द्ब्य है तथा 
अवक्तव्य दे | 
(६) परद्रव्य-क्षेत्र-काछ-्भाव तथा युगपद्‌ स्व-परद्रव्य-श्षेत्र-काल-भाषकी अपेक्षासे द्रम्य 
नहीं हे और अवक्तव्य है | 
(७) स्वद्रव्य-क्षेत्रकाछन्भाव और परद्रव्य-श्षेत्रकाछ-भाषके क्रमको अपेक्षासे, तथा युगपत्‌ 
स्व-परद्वव्य-प्षे त्रकाछ-भावकी अपेक्षासे द्रव्य है, ओर नहीं दे तथा अवक्तव्य दे । 
भावार्थ--द्वव्यमें अस्तित्व, नास्तित्व और अवक्तव्यत्वके भेदसे तीन धम हैं, इन तीन धर्मो- 
का प्रथक्‌ प्थक्‌ तथा संयोगरूपसे कथन करनेपर सात भक्ञ दोते हैं। जिस समय स्वद्रन्य-श्षेत्र- 
काल-भावकी अपेक्षासे द्रव्यके अस्तित्वका कथन होता दे उस समय 'स्यादस्ति द्रव्यम! ऐसा 
पहला भज्ञ होता है अथौत्‌ स्वद्रन्यादिकी अपेक्षासे द्रव्य है। जब परद्रव्य-श्षेत्र-काछ-भावको 
अपेक्षासे द्रव्यका कथन होता है तब स्यान्नास्ति दब्यम्‌ , ऐसा दूसरा भज्ञ होता हे। जब कमसे 
स्वद्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव तथा परद्रव्य-क्षेत्र-काछ-भावकी अपेक्षासे कथन फरते हैं तब 'स्यात्‌ 
अस्ति नार्ति द्रव्यम्‌' यह तीसरा भज्ञ होता दे अर्थात्‌ द्रव्य दे और नहीं है। जब स्वद्वव्य-क्षेत्र-काल- 
भाव तथा परद्रव्य-क्षेत्रकाल-भावकी अपेक्षासे एक साथ कथन करना चाहते हैं तब कथन न 
किये जा सकनेके कारण 'स्यात्‌ अवक्तब्य॑ द्रव्यम्‌! ऐसा चौथा भक्क होता दे अथौत्‌ द्रव्य अब- 
क्तव्य है। जब स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव और एक साथ स्व-परद्रव्य-क्षेत्रकाल-भाषको अपेक्षासे 
कथन करते हैं. तब 'स्थादस्ति च अवक्तव्यं च द्रव्यम्‌ः यह पाचवाँ भक्त दोता दे अर्थात्‌ द्रव्य है 
और अवक्तव्य है। जब परद्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव वथा एक साथ स्व-परद्रव्य-छ्ेत्र-काछ-भावकी 
अपेक्षासे कथन करते हैं तब 'स्यान्नास्ति चावक्तव्य॑ च द्रव्यम्‌ यह छठवां भज्ञ होता है अर्थात्‌ 
द्रव्य नहीं है और अवक्तब्य हे | तथा जब क्रमसे स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव और परद्रव्य-क्षेत्र- 
काछ-भाव तथा एक साथ स्व-परद्रव्य-क्षेत्र-काल-भावकी अपेक्षासे कथन करते हैं तब 'स्यादस्ति 
च नास्ति चावक्तव्यं च॒ द्रव्यमः यह सातवां भक्ञ दोता है अर्थात्‌ द्रव्य है, नहीं हे, और अब- 
क्तव्य है। तीन धर्मोंके प्रथक्‌ ध्रथक्‌ और संयोगी धर्म सातसे अधिक नहीं दोते, इसलिये सब 
भक्ञ सात ही होते हैं अधिक नहीं। 'सप्तानां भज्ञानां समाहारः सप्तमज्ञो' इस तरह समास 
करनेपर 'सप्तभक्ली' शब्द निष्पन्न होता दे । 
इस तरह स्याद्ादाधिकार पूर्ण हुआ। 


बस्मादू हैवमथूत्‌ पुरा श्वपरयोभूंत मतो३व्रान्तर 
रागप्लेषपरिभरहे सति बतो जात क्रियाकारकैः । 

झआरुआना च यतो३नुभूतिरणिक खिन्रा क्रियाया, फर्छ 
तद्ठिकानपधनोघमग्नसघुना किंचिन्न किंचिस्खल्यु ॥२०६॥ 
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अर्थ--जिस अक्ञानभाषसे पहले तो स्व और परका देतरूप एक भाव हुआ, फिर उस 
दवैतपभसे अपनेमें अन्तर हुआ, उस अन्तरके पढ़नेसे रागद्वेषका परिभ्रदण हुआ, उसके दोनेपर 
क्रिया और कारकोंका भेद उत्पन्न हुआ, और उस क्रिया-कारकोंके भेदसे आत्माकी अनुभूति 
'क्रियाफे सम्पूर्ण फलको भोगती हुई खेदको प्राप्त हुई। बह अज्ञान इस समय विज्ञानधनके 
समूहमें निमग्न हो गया है अर्थात्‌ श्ञानरूपमे परिणत हो गया हे इसलिये अब कुछ भी नहीं दे । 

भावार्थ--अज्ञानके कारण जीव और कमंका संग्रोगरूप हेतभाव होता दे । उस द्वेतसे 
स्वरूपमें अन्तर आता है, उस अन्तरसे आत्मामें रागद्वेष उत्पन्न होते हैं, उन रागद्वंषोंके 
कारण आत्मामें क्रियाकारकका भाव आता है अथात््‌ आत्मा परका करों बनता है, जब 
आत्मा परका कर्ता बन गया तब आत्माकी अनुभूति स्वरूपसे च्युत हो अपनी क्रियाके फलछका 
भोक्ता बनती है, इस स्थितिमें आत्माकी अनुभूति खेदखिन्न होती है। इस तरह समस्त 
अनर्थोकी जड अज्ञानभाव था, मेरा वह अज्ञानभाव अब विज्ञानधनके समूहमें निमग्न हो 
गया है, इसलिये उपयुक्त सब विकल्प स्वयं समाप्त हो गये हैं। में इस ग्रन्थका को हैँ, 
अतः इसके फलको भोगूँ, ऐसा जो भाव था वह अज्ञानमूलक था, अब वह अज्ञान 
समाप्त हो गया है, इसलिये मैं इस ग्रन्थका कतो और इसके फलका भोक्ता हूँ, ऐसा मेरा 
भाष नहीं हे ॥२७६॥ 

अब प्रन्थकतो दूसरे ढँगसे प्रन्थके प्रति अपना अकठ्त्व सूचित करते हैं -- 

उपजातिछन्द 
स्वशक्तिसंसूचितवस्तुतस्वैद्य एया कृतेय समयस्य ब्ाब्दे । 
स्वरूपगुप्तस्य न किद्धिद्सिति कतंव्यमेवाम्तचन्द्रसूरे ॥२७७॥ 

अर्थ--अपनी शक्तिसे वस्तुतत््वको सूचित करनेवाले शब्दोंके द्वारा यह समयप्राश्षत 
आगमकी व्याख्या की गई हे। आत्मस्वरूपमे लीन रहनेवाले अम्ृतचन्द्रसूरिका इसमें कुछ 
भी कतंव्य नहीं हे । यहाँ टीकाकार अम्ृतचन्द्रस्वामीने अपनी लघुता प्रकाशित की है। साथ 
ही अपने आपको स्वरूपगुप्तस्य' विशेषण देकर यह सिद्धान्त भी प्रकट किया है कि जब यह 
जीब आत्मस्व॒रूपमें लीन हो जाता है तब उसका परपदार्थोंके प्रति कतृत्वका भाव नष्ट हो 
जाता है। अर्थात्‌ वह परपदार्थोका कतोी नहीं बनता। इस समयप्राभृत अन्थको व्याख्याका 
प्रारम्भ करते समय सूरिने कद्दा था कि परपरिणतिका कारण जो मोह उसके प्रभावसे मलिन 
मेरी चिन्मात्रमूतिमें इस समयसारकी व्याख्यासे परम विशुद्धता होवे। अब प्रन्थके अन्तमें 
प्रकट करते हैं. कि मेरा अज्ञान विज्ञानघनमें विलीन हो गया तथा मैं स्थरूपमें लीन हो गया, 
इस तरद्द मुझमें परम विश्युद्धता आई हे, उसके फलस्वरूप मेरा परके ग्रति कर्तृंत्वभाव निकल 
चुका है। अतः मैं इस प्रन्थका कतों नहीं हूँ। तो फिर इस व्याख्याको किसने बना दिया इस 
प्रश्नका उत्तर देते हुए उन्होंने कहा हे कि अपनी अमिधाशक्तिके सद्भावसे सब शब्दोंमें बस्तु- 
स्वरूपके कहनेकी सामथ्य रहती है । अतः शब्दोंके द्वारा ही यह व्याख्या बनाई गई है ॥२७॥॥ 

इस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्यविरचित समयप्राभृतके अमृतचन्द्रसुरिरचित स्याद्रादाधिकारका प्रवचन पूर्ण हुआ । 
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तात्पर्यब्त्तिमें व्यार्यात और आत्मख्यातिमें अव्याख्यात अतिरिक्त गाथाओंका अर्थ-- 
( १० थों और ११ थीं गायाके थीछ ) 
णाणक्षि भावणा खलु कादच्वा दंसणे चरित्ते य 
ते पुूण तिण्णि वि आदा तक्मा कुण भावणं आदे ॥ 
अर्थ--सम्यग्दर्श न, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारिघत्र इन तीनॉमें भावना करना चाहिये 
और वे तोनों चूँकि आत्मा हैं इसलिए आत्मामे करना चाहिये । 
भावाथं--पूर्वा धंमे गुण और गुणीका भेद स्वीकृतकर सम्यरदशनादि तीन गुणोंका 


प्रथक्‌ निर्देश किया है और उत्तराध में गुण-गुणीका अभेद स्वीकृतकर कट्दा गया दे कि जिस 
कारण सम्यग्द्शनादि तीनो गुण आत्मा ही हैं. इसलिये आत्माकी ही भावना करना चाहिये । 


जो आदमावणमिणं णिच्चुवजुत्तो प्ुणी सम्राचरदि | 
सो सबव्वदुक्खमोक्‍्खं पावदि अचिरेण कालेण ॥ 
अर्थ--जों मुनि निरन्तर उसी ओर उपयोग छगाकर इस आत्म-भावनाको करता है 
बह थोड़े ही समयमें समस्त दुःखोंसे छुटकारा पा जाता हे । 
भावा्---आत्मध्यानकी अपूब महिमा हे। निरन्तर तन्‍्मयीभावसे जो आत्मष्यान 
करता हे--सब ओरसे विकल्प-जाछकों हटाकर आत्मस्वरूपमें स्थिर होता दे वह शीघ्र ही 
मोक्षका पात्र होता है । 
( १५ वीं और १६ यों गायाके बीचमे ) 
आदा खु मज्झ णाणे आदा में दंसणे चरित्ते य | 
आदा पत्चक्खाणे आदा में सबरे जोगे ॥ 
अर्थ--निहईचयसे मेरा आत्मा ज्ञानमे है, दशनमे हैं, चारित्रमें दे, प्रत्याख्यानमें हैं, 
संबरमें हे और योग--निर्विकल्पक समाधिमें हे । 
भावा्ं--गुण-गुणीमें अभेद-विवक्षासे कथन हे कि मेरा आत्मा ही शझ्ञानदज्ञ- 
नाविरूप हे । 
( १९० वो ओर २० थीं गाधाके बीच ) 
जीवे व अजीवे वा संपदि समयक्षि जत्थ उवजुत्तो । 
तत्वेव बधमोक्खो इवदि समासेण णिष्टिद्ो ॥ 
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शर्थ--आत्मा वर्तमान समयमें जिस जीब अथवा अजीवमें उपयुरछू होता हे--तन्म- 
थीभावसे उन्हें उपादेय मानता द्वे उसीमें बन्ध और मोक्ष द्ोता हे, ऐसा संक्षेपसे कद्दा गया दे। 
भाषा्थ--जब शरीरादिक अजीब पदाथरमें तन्‍्मय होकर उन्हें है उपादेय मानता दे 
तब बन्ध होता है और जब जीव--शुद्ध आत्मस्वरूपमें वन्‍्मय होकर उसे दी उपादेय मानता 
है तब मोक्ष होता है ॥ 
जं कुणदि भावमादा कता सो होदि तस्स मावस्स । 


णिच्छयदो ववहारा पोग्गलकम्माण कत्तारं ॥ 
अर्थ--आत्मा निश्चयसे जिस भावकों करता है यह उसी भावका कतों होता है और 
व्यवह्यारसे पुदूगलकर्मांका कर्ता है। 
भावायं--शुद्ध निशचयनयसे आत्मा अपने ज्ञानादिभावोंका कतो है, अशुद्ध निश्चय- 
नयसे रागादिक अश्ुद्धभाबोंका कतों है और अनुपचरित-असद्भुत-व्यवष्टारनयसे पुद्गलरूप 
द्रब्यकमौदिकका कतो है। 
(७५ और ७६ यीं गाथाके बीच ) 
कत्ता आदा भमणिदो ण य कचा केण सो उवाएण | 
धम्मादी परिणामे जो जाणदि सो हृवदि णाणी ॥ 


अधै--आत्मा कतो कहा गया है और कर्ता नहीं कटष्टा गया है सो किस उपायसे ? इसे 
जो ज्ञानता है तथा धर्म-अधर्म रूप परिणामोंकों जो जानता हे बह ज्ञानी दे । 
भावार्थ--निरचयनयसे आत्मा कतो नहीं हे और व्यवहारनयसे कतों हे ऐसा जो 
जानता है वह ज्ञानी हे | इसी तरद्द जो पुण्य-पापरूप परिणामोंकों समझता दे बह श्ञानी है। 
। (८६ और ८७ थों गाथाके बीच ) 
पुर्गलकम्मणिमित्त जह आदा कुणदि अप्पणो भावं॑ | 
पुग्गलकम्मणिमिचं तद्द वेददि अप्पणों भाव ॥ 
अर्थ--आत्मा उदयागत द्रव्यकमेका निमित्त पाकर जिस प्रकार अपने भावको करता 
हे उसी प्रकार द्वव्यकर्म का निमित्त पाकर अपने भावका वेदन करता है । 
से शान ज आत्मा अपने ही भावका क॒तों है ओर अपने ही भावका 
क्ता है। 
( १२६ और १२६ यो गायाके धोच ) 
जो संगं तु मुश्ता जाणदि उवओगमप्पगं सुद्ध । 
त॑ णिस्सगं साहुं परमड्डवियाणया विंति ॥ 
अर्थ--जो साधु बाझ्न और आभ्यन्तर परिप्रहको छोड़कर उपयोग रक्षणसे युक्त अपने 
शुद्ध आत्माको जानता हे उसे परमाथका ज्ञाता निलज्ष-निर्मन्‍्थ साधु कहते हैं। 
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जो मोई तु महत्ता णाण सहावाधियं पुणदि आदं | 
त॑ जिदमोहं साहुं परमइ्वियाणया विंति ॥ 
अर्थ--जो साधु समस्त चेतन-अचेतन एवं शुभ-अशुभ परद्वव्योंसे मोह छोड़कर ज्ञान- 
स्वभावसे परिपूर्ण आत्माको जानता है उसे परमाथ्थके ज्ञाता पुरुष जितमोदद कहते हैं। 
जो धम्मं तु मृश्ता जाणदि उवओगमप्पगं सुद्ध । 
त॑ धम्मसंगमुक्क परमुवियाणया बिंति ॥ 
अथं--जो साधु शुुभोपयोग परिणामरूप धर्म अर्थात्‌ पुण्या शक्तिको छोड़कर उपयोग 
लक्षणसे युक्त शुद्ध आत्माको जानता दे उसे परमार्थके ज्ञाता पुरुष धंसंगसे मुक्त कहते हैं ॥ 
( १८९ और १९० के बोध ) 
उवदेसेण परोक्‍्खं रूव॑ जद पस्सिदूण णादेदि । 
भण्णदि तह्देव घिप्पदि जीवों दिद्ठो य णादो य ॥ 
अथं--परोक्ष आत्माका ध्यान किस कार द्वोता है, इस प्रशनका उत्तर देते हुए कहद्दा 
गया है. कि जिस श्रकार कोई पुरुष किसीके उपदेशसे परोक्ष रूपको देखकर कद्दता हे कि मैंने 
उसे देख लिया, जान लिया, इसी प्रकार आगमके उपदेशसे जीवको प्रहण कर लिया, देख 
छिया, तथा जान ढिया, ऐसा कहा जाता हे । 
को वि दिदच्छो साहू संपडिकाले मणिज्ञ रूवमिणं । 
पच्चक्खमेव दिट्टू परोक्खणाणे पवडूंतं ।। 
अर्थ--छ झस्थावस्थामें आत्माका परोक्षज्ञान होता है। इसके विपरीत यदि किसीका 
ऐसा कथन हो कि मैं आत्माका अत्यक्ष दर्शन कराता हूँ तो उससे दम पूछते है--जिसने 
पदार्थको प्रत्यक्ष नहीं जाना है. ऐसा कौन साधु इस समय कद्द सकता है कि मैंने इस आत्म- 
स्वरूपको प्रत्यक्ष ही देखा है जब कि वह आत्मा परोक्ष श्र॒तज्ञानका विषय द्वो रहा दे । अथोत्‌ 
कोई नहीं कह सकता | 
पाबार्थ--स्वसंवेदन झ्ञानकी अपेक्षा आत्माका प्रत्यक्ष जानना कह्दा जाता है कक 
इन्द्रियों द्वारा उसका श्लान नहीं होता, एवावता परोक्ष कद्दछाता है। यद्यपि आत्मा परोक्ष 
तथापि उसका ध्यान निषिद्ध नहीं हे । हे 
( १०५ ओर २००वों गाथाके बोच ) 
कद एस तुज्झा ण इवदि विविहो कम्मोदयफरूविवागो । 
परदइब्वाणुबओगो ण दु देहो इवदि अण्णाणी । 
अर्थ--यहाँ कोई प्रश्न करता है कि यह नाना मकारका कर्मोदयके फछका विपाक तेश 
क्यों नहीं हे ? इसके उत्तरमें कहते हैं. कि जिस कारण यह कर्मोद्यका जिषपाकफकऊ सेरे साक 
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छगे हुए कर्मरूप परद्रब्यका उपयोग अर्थात्‌ उदयरूप दे इसलिये तेरा नहीं है। यद्द कर्मोद्यके 
फछका विपाक तेरा नहीं है। इसी तरह यह शरीर भी तेरा नहीं है क्‍योंकि यह अज्ञानी है-- 
झानदझनसे रहित हे । 
भावायं- भाषकर्म, द्रब्यकम और नोकम तेरे नहीं हैं । 
(२११ और २१२वों गायाके बीच ) 
धम्मच्छि अधम्मच्छी आयासं सुत्तमगपुच्वेसु | 
संग च तहा णेयं देव-मणुअ-तिरिय-णेरइय ।| 
अर्थं--जिसके बाह्य द्वव्योंमें इच्छा नहीं है वह अपरिग्रह--परिअहसे रहित कहा गया 
है। ऐसा जोब धर्मास्तिकाय, अध्मौस्तिकाय, आकाश, अज्जभपूबंगतश्नुत, बाह्याभ्यन्तर परिग्रह 
तथा वेब, मनुष्य, तिर्यश्न और नारक पर्यायकी इच्छा नहीं करता अर्थात्‌ इन सबको अपने 
शुद्धात्मद्रव्यसे प्रथक्‌ मानता है । 
( २१० और २२० बवों गाथाके बीच ) 
णागफलीए मूल णाइणितोयेण गब्भणागेण । 
नागं होह सुवण्णं धम्मंत मत्थवाएण ॥ 
अर्थ--अशुद्ध आत्मा शुद्ध केसे हो जाता है, इसका दृष्टान्त पूवक कथन करते हैं--जिस 
प्रकार संपाफनीकी जड़, हस्तिनीका मूत्र ओर सिन्दूरके साथ सीसा धोंकनोको वायुसे गछाने 
पर सुबर्ण बन जाता है उसी प्रकार अशुद्ध आत्मा शुद्ध बन जाता है । 
कम्म हवेई किईं रागादी कालिया अह विभावों। 
सम्मत्तणाणचरण परमोसहमिदि वियाणा हि ॥ 
झाणं हवेह अग्गी तवयरणं मचलो समक्खादो । 
जीवो हवेह लोह धमियव्वों परमजोईहिं ॥ 
अथ--कर्म कोट है, रागादिक विभाव काछिसा है, सम्यकत्व, ज्ञान और चारित्र परम 


ओषधि दे, ऐसा जानो । ध्यान अग्नि है, त१३चरण मातछी--पात्र कहा गया है और आत्मा 
लोहा है। परम योगीशवरोंकों इसे तपाना चाहिये। 


भावार्थ--जिस प्रकार किसी पात्रमें रखकर लोहेको परम औषधिके साथ अग्निमें 
तपानेसे बह सुबण बन जाता है. तथा उसकी कीट और कालिमा भस्म हो जाती है। इसी 
प्रकार तपश्चरणरूपी पात्नमें जीबरूपी छोद्देको सम्यकदर्शल, सम्यरक्षान और सम्यकचारित्र 
रूप परम ओषधके साथ ध्यानरूपी अग्निमें तपानेसे यह जीव शुद्ध हो जाता दे तथा उसकी 
दरब्यकमरूपी कोट और रागाविकभावकर्म रूप काल़िमा भस्म हो जाती है। 
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( २६९० और २७० के बोच ) । 
कायेण दुक्खवेमिय सत्ते एव तु ज॑ मर्दि कुणसि । 
सव्वा वि एस मिच्छा दुद्दिदा कम्मेण जदि सत्ता ॥ 
वाचाए दुक्‍्खवेमिय सत्ते एवं तु जं मदिं कुणसि । 
सव्या वि एस मिच्छा दुद्दिदा कम्मेण जदि सत्ता ॥ 
मणसाए दुक्खवेमिय सत्तें एवं तु जं मर्दि कुणसि | 
सच्वा वि एस भिच्छा दुढ्दा कम्मेण जदि सत्ता ॥ 
सच्छेण दुक्खवेमिय सत्ते एवं तु जं मदि कुणसि । 
सव्वा वि एस मिच्छा दुह्दा कम्मेण जदि सत्ता ॥ 
कायेण च वाया वा मणेण सुहिदे करेमि सत्ते ति । 
एवं पि हवदि मिच्छा सुहिदा कम्मेण जदि सत्ता ।! 
अर्थ--मैं शरीरके द्वारा जीबॉको दुःखी करता हूँ, यदि ऐसी तू बुद्धि करता है तो तेरी 
यह सब बुद्धि मिथ्या है क्योंकि कमके द्वारा दी जीव दुखी होते हैं । 
मैं बचनके द्वारा जीवोंको दुःखी करता हूँ, यदि ऐसी बुद्धि करता है तो तेरी यह सब 
बुद्धि मिथ्या दे क्योंकि कमके द्वारा ही जीव दुःखो होते हैं. । 
मैं मनके द्वारा जीवोंको दुःखी करता हूँ, यदि ऐसी तेरी बुद्धि दे तो तेरी यह सब बुद्धि 
सिथ्या है क्योंकि कर्मोंके द्वारा जीव दुःखो होते हैं । 
मै शस्त्रके द्वारा जीबोको दुःखी करता हूँ, ऐसी यदि तेरी बुद्धि है तो यह सब मिथ्या 
है क्योकि जोब कमसे ही दुःखो होते हैं । 
मैं शरीर, बचन और मनके द्वारा जीबोंको सुखी करता हूँ, ऐसी यदि तेरी बुद्धि दे तो 
यह सब भिथ्या है क्‍योंकि कर्म से ही जीव सुख्री होते हैं। 
( २७० ओर २७१ वां गायाके बोच ) 
जा सकप्पवियप्पो ता कम्मं कुणदि असुदसुददजणयं । 
अप्पसरूवा रिद्वधी जाव ण हियए परिष्फुरइ ॥ 
अर्थ--जब तक बाह्य पदार्थोंसे संकल्प और विकल्प करता है तथा जब तक हृदयमे 
का ऋद्धि प्रस्फुरित नहीं होती हे तब तक शुभ-अशुभको उत्पन्न करनेबाछे कर्मको 
करता हे । 
भावार्भ--ख्री, पुत्र तथा शरीर आदि पदार्थोंमें थे मेरे हैं” इस प्रकारके भावको संकल्प 
कहते हैं, और अन्तरक्षमें हर्ष-विषादरूप परिणतिको विकल्प कहते हैं। जब तक ये दोनों 
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विद्यमान रहते हैं. तब तक पुण्य-पाप कर्मोंका बन्ध होता रहता है। परन्तु जब हृदयमें शुद्धात्म- 
स्वरूपका ध्यान जागृत होता है और उपयुक्त सकल्प-विकल्प दूर द्वो जाते हैं तब सब प्रकारका 
बन्ध रुक जाता है । 
( २८५ और २८६ के बीच ) 
आधाकम्मा दीया पृग्गलद॒व्वस्स जे इसे दोसा । 
कहमणुमण्णदि अण्णेण करिमाणा परस्स गुणा ॥ 
आधाकम्म उद्देसिय च पोग्गलमयं इमं दव्वं । 
कह त॑ मम कारविदं ज णिच्चमचेद्ण बुत्तं ॥ 
अर्थ--अधःकर्म आदिक जो ये पुदुगलद्रव्यके दोष हैं. उन्हें तू आत्माके केसे मानता 
है क्योकि ये दूसरेके द्वारा--गृहस्थके द्वारा किये हुए परफे आह्याररूप पुद्गलके गुण है । 
अधः कर्म और उद्देश्यसे बनाया गया जो आहार है बह पुदूगछ्द्रब्यमय है. वह मेरा 
कराया हुआ केसे हो सकता है क्योकि वह तो नित्य अचे तन कद्दा गया हे | 
( ३१६ और ३१७ वों गाथाके बीच ) 
जो पुण णिरावराहो चेदा णिस्संकिदों दु सो होदि | 
आराहणाए णिच्च वट्टदि अह्मिदि वियाणंतों ॥ 
अर्थ--जो अज्लानी जीव सापराघ हे वह तो सश्ञद्धित दोता पा कर्मफलको तन्मय 
होकर भोगता है । परन्तु जो निरपराध ज्ञानी पुरुष हे वह कर्मोद्य दोनेपर क्या करता है. यह 
इस गाथामें बताते हैं-- 
जो ज्ञानी पुरुष निरपराध है वह निःशक्लित रहता है और मैं श्वान-दर्शनस्वरूप आत्मा 
हूँ ऐसा जानता हुआ निरन्तर उसकी आराधनामें तत्पर रहता है । 
( ३३१ और २३२ थों गाथाके बोच ) 
सम्मत्ता जदि पयडी सम्मादिट्ठी करेदि अप्याणं । 
तक्षा अचेदणा दे पयडी णणु कारगो पच्ो ॥ 
अरथ--यदि सम्यक्त्वप्रकति आत्माको सम्यग्दृष्टि करती दे, ऐसा माना जाय तो तेरे 
मतमें अचेवन श्रक्ृति सम्यक्त्वकों करनेबाली हुई । 
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परिशिष्ट ५ 
शुब्द-कोष 


गा० पू० 

सतिब्याप्ति दोष ६८ ९१ 
जो लक्ष्य धोर अलक्ष्य दोनोमे रहे ऐसा लक्षण, 

जैसे जीव अर्मृतिक है । 

अधर्स हक... ६२ 
जोब और पुद्गलके ठहरनेमे सहायक द्रव्य । 

अध्यवप्तान ३५९. १६६४ 
आत्माकी रागादिरूप परिणतिकों अध्यवसान 

कहते हैं । 

अध्यात्मस्थान घर ८ 
स्व और परमें एकत्यका भाव होना । 

अनुसागस्थान ज्रे.. ७८ 
कर्मप्रकृतियोके फलदानकी तरतमता। 

अनुमोदना ( अनुमनन ) शरण 
किसी कार्यकी अनुमोदता करता । 

अनेकारत 4 ४ 


वस्तुमें रहनेवाले परस्पर विरोधी अनेक धर्मोका 
सद्भाव । 
भपर्वाप्त ६७ द 

अपर्याप्तकके दो भेद है--१ निर्वृत्यपर्या्तक और 
हाध्यपर्यापकत। जिनको शरीरपर्याप्ति पूर्ण तो नही 
हुई है परन्तु नियमसे पूर्ण हो जायगो वे निर्वृत्त्यपर्याप्तक 
कहलाते हैं। गर्भ ओर उपपाद जम्म वालोकी प्रथम 
बन्तमुहुर्तमें यह अवस्था होती है । उसके बाद वे नियमसे 
पर्याप्तक हो जाते हैं। जिनकी एक भी पर्याप्ति पूर्ण नही 
हुई है और न होगी वे रूब्ध्यपर्यापक हैं। यह अवस्था 
सम्मूच्छत जन्मवाले मनुष्य ओर तियंञ्ोके हो होती है। 


गा० पृ० 
अप्रतिबुद्ध ९९ ४२ 


कर्म, तोकर्मको आत्मरूप और आत्माको कर्म-नोकरमम 
रूप माननेवाछा जीव अप्रतिब॒द्ध हैं--अज्ञानी है । 


अप्रमत्त ६ 4३ 
सप्तमगुणस्थानसे लेकर चौदहवें गुणस्थाव तकके 

जीवोको अप्रमत्त कहते हैं। 

अभव्य २७३ २७०१ 


जिसे रलनत्रय प्राप्त होनेकी योग्यता न हो उसे 
अभव्य कहते हैं। इसके विपरीत जिसे रत्नत्रय प्राप्त 


करनेकी योग्यता है उसे भव्य कहते हैं। 

अमूदइष्टि अग २३२ २२९ 
समस्त भावोमे मूढता नहीं करना । 

अमेचक १६. ३९ 
आत्माकी शुद्ध अवस्थाकों अमेचक कहते है । 

अवधिज्लान २०४. २०५ 


जो इन्द्रिय ओर मनकी सहायताके विना रूपी 
द्रव्योको अवधि--सीमा लिये हुए जानता है वह क्षवधि- 
ज्ञान है। इसके २ भेद है--भवप्रत्यय और क्षयोपद्ाम- 
निमित्तक । 
अविरतिभाव ८९ ११४ 
असयमरूप भावकों अविरतिभाव कहते हैं। यह 
प्राणि-असयम ओर इच्द्रिय-असयमके भेदसे दो प्रकारका 
है। प्राणि-असयमके ६ और इन्द्रिय-असबमके ६ 
भेद हैँ। 
अज्ञान २३३ ४६ 
मिध्यात्वसे दूषित ज्ञान अज्ञान है। इसके कुमति, 
कुश्नुत और कुअवधिके भेदसे तीन भेद है। 


शब्द-कोष 


गाथा पृष्ठ 

अच्याप्तिदोष ६८ ५९९ 

लद्ष्यके एक देशम रहुनेवाला लक्षण, जैसे जीव 
रागादिसे रहित है | 

असमच जद ९१ 


जिसका लब््यमे रहना समव न हो, जैसे जीवका 
लक्षण अज्ञान 
भाघ कस २८७. २७५८ 
जो आहार पापकर्मसे उपाजितद्रवन्यके द्वारा 


बनाया गया हैं उसे आघ कर्म कहते हैं । 
आभिनिवाधिक ज्ञान २०४ २०५ 
यह मतिज्ञानका दूसरा नाम है। इन्द्रिय और 
मनकी सहायतासे जो ज्ञान होता है उसे मतिज्ञान 
कहते है । इसके अबग्रह, ईहा, आवाय और धारणाके 


भेदसे चार भेद है । 

भाकोचना ३८५ ३२३ 
वर्तमानके दोषोपर पश्चात्ताप करना । 

भाखव ६९ ९४ 


आत्माम कमंप्रदेशोका आगमन आल्रव कहलाता 
है। इसके द्रव्यास्व और भावाख्वके भेदसे दो भेद 
हैँ। 
डदयस्थान ण्‌३ ७८ 
अपना फल प्रदान करनेमे समर्थ कर्मोंको 


खछदयावस्था । 


डदेशिक २८६ २५८ 
जो आहार किसीके निमित्तसे बताया जाता है 

उसे ओद्देश्षिक कहते है । 

डपगूहन अग २३३ २३० 


परनिन्दाका भाव नही होना । इस अगका दूसरा 
नाम उपवृहण भी है, जिसका अर्थ आत्मगुणोको 
वृद्धि करना है । 
इपथोरा ३६ ६० 
आत्माकी चैतन्य गुणसे सम्बन्ध रखने वाली 
ब्रिणतिको उपयोग कहते है। इसके दो भेद हैं--ह 
जशातोपयोग और २ दर्शनोपयोग । 


४७१ 

गाथा पृष्ठ 

उपादान कारण ८२ १०७ 
जो स्वय कार्यरूप परिणमता है वह उपादान 


कारण है, जैंसे घडाका उपादान मिट्टी । 
उपादानोपादेय भाव ११ १२८ 
जो स्वय कार्यरूप परिणमन करता है वह उपा- 
दान है, ओर उससे जो कार्य होता है वह उपादेय है । 
यह उपादानोपादेयभाव एक द्रव्यमे ही होता है। 
भिन्न द्रव्योमें नही । 
कतृकमंभाव ७० ९७ 
जो कार्य रूप परिणमन करता है उसे कर्ता और 
जो परिणमन है उसे कर्म कहते हैं। जैसे मिट्टीसे घट 
बना, यहाँ मिट्टी कर्ता है और घट कर्म है । 
कस ३९ ७२ 
ज्ञानावरणादि द्रव्य कर्म । आत्माके प्रत्येक प्रदेशोने 
के साथ कार्मणवर्गंणाके कर्मरूप होनेके उम्मेदवार 
पुद्गल परमाणु छगे हुए हैं। आत्माके रागादि भावो- 
का निमित्त पाकर वे कर्मरूप परिणम जाते है । 


कमबन्धके चार पाये २२९ २२९ 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, योग । 
कषाय १६३ १७२ 


जो क्षात्माके चारित्रगुणका घात करे उसे कषाय 
कहते हैं । इसके अनन्तानुबन्धो आदि १६ भेद हूँ । 
क्ेवलक्ञान २०४ २०७ 

जो सर्वद्रव्य और उनकी सब पर्यायाँकीं युगपत्‌ 
जानता है उसे केवलज्ञान कहते है । 


कारित हे 
किसी कार्यको दूसरोंसे कराता । 

कृत इर७५ 
किसी कार्यको स्वय करना। 

क्रियानय २६६(क०) 
चारित्रके आचरणपर बल देवा। 

गहा ३०६ २७७ 


े गुगकी साक्षीपूर्वक दोषोका प्रकट करना गर्ही 
। 


डण्र 


गाथा पृष्ठ 
झुण छ्जु १०२ 
जो द्रव्यके आश्रय रहे परन्तु दूसरे गुणसे रहित 
हो उसे गुण कहते है। ये गुण सामान्य और विद्येषकी 
अपेक्षा दो प्रकारके है । 
गुणस्थान जज ८ 
मोह और योगके निमित्तसे होनेवाले आत्मपरि- 
णामोंके तारतम्यको गुणस्थान कहते हैं । इसके १४ भेद 
है---१ मिथ्यात्व २ सासादन रे मिश्र, ४ अक्ष्यत 
सम्यग्दृष्टि, ५ देशसयत, ६ प्रमत्तसयत, ७ अप्रमत्ततयत, 
< अपूर्वकरण, ९ अनिवृत्तिकरण, १० सुक्ष्मसास्यराय, 
११ उपशान्तमोह, १२ क्षीणमोह, १३ सयोगकेवली 
ओर १४ अयोगकेबली । 
विशेष ज्ञानके लिये जीवकाण्डका गुणस्थानाधिकार 
द्रष्ठग्य है । 
गुप्ति २७३ २५१ 
मनबचनकायरूप योगोका अच्छी तरह निग्नह 
करनेको गुप्ति कहते हैं, इसके ३ भेद है--£ मनोगुप्ति 
२ बचनगुप्ति ओर ३ कायगुप्ति 
चारित्र २ ज्‌ 
निश्चयसे आत्मस्वरूपमे स्थिरताको चारित्र कहते 
हैं। व्यवहारसे आत्मस्वरूपम स्थिरता प्राप्त करानेमे 
सहायक व्रत, समिति, गुप्ति आदिको चारित्र कहते है । 


लिदात्मा ( २०५क ) 
सैतन्प स्वरूप आत्मा 
जितेन्द्रिय ३१ पड 


जो स्पर्शन, रसन, ग्राण, चक्षु ओर कर्ण इन 
पाच इन्द्रियोंको अपने नियन्त्रणमें रखता है वह जिते- 
न्द्रिय है । 
जीवस्थान जज छण्‌ 

जीवोके समस्त भेदोको सगृहीत करना जीवसमास 
है । उसके १४ भेद है । यथा--एकेन्द्रियके बादर और 
सृक्ष्मकी अपेक्षा दो भेद, द्वीनिद्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रय 
और सज्ञी पञ्चेन्द्रिय तथा असैत्ती पड्चेन्द्रिय इन सात- 


समयसार॑ 


गार्था पष्ठ 
युगलोके पर्याप्त और अपर्याप्तकी अपेक्षा दो-दो भेद 
करनेसे १४ जीवसमास होते हैं। जीवसमासके ५७ 
तथा ९८ भी भेद होते हैं । विस्ता रके लिये जोवकाण्डका 
जीवसमास प्रकरण द्रष्टब्य है । 
ज्ञान २ ज्‌ 
निश्चय से आत्मतत्त्वा सशय, विपर्यय और 
अनध्यवसायसे रहित ज्ञान सम्यफज्ञान है। व्यवहारसे 
जीवादि प्रयोजनभूत पदार्थोमे यथार्थज्ञानकों सम्यक- 
ज्ञान कहते हैं । यही ज्ञान जश्न मिथ्यात्वके उदयसे दूषित 
होता है तब मिथ्याज्ञान कहलाता है । 
ज्ञायकभावष ६ पृ३ 
जीवादि पदार्थोंकी जाननेवाला आत्माका भाव 
ज्ञायकभाव कहलाता है । 
शेय-शायकमाव ष्छ १९१ 
जिसे जाना जावे उसे ज्ञेय कहते है ओर जो जानने- 
वाला है उसे ज्ञायक कहते है । 
ज्ाननय 
जाननेपर बल देना । 
तप २७१ २७०१ 
इच्छाओके निरोधको तप कहते हैं । इसके बाह्य 
ओर आमभ्यन्तरके भेदसे दो भेद हैं । बाह्य तप अनशन, 
ऊनोदर, वृत्तिपरिसख्यान, रसपरित्याग, विविक्तशय्या- 
सन, और कायक्लेशके भेदसे छह प्रकारका है! ओर 
आम्यन्तर तप प्रायश्चित्त, विनय, वेयावृत्य, स्वाध्याय, 
ब्युत्सग और ध्यानके भेदसे छह प्रकारका हैं । 
तीरथंकर २६ ५६ 
धर्मकी आम्नायको चलानेवाले तोर्थकर कहलातें 
हैं। ये प्रत्येक अवसर्पिणी और उत्सपिणीमे चौबीस- 
चौबीस होते है । 
जिविध उपयोग बज 
मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अविरति। 
दशन २ है । 
निदचयसे परपदार्थतते भिन्न और अपने गुणपर्याश्रो- 


( २६६ के ) 


१२० 


शब्द-कोष 


गाथा पृष्ठ 
से अभिन्नआत्मा की श्रद्धा होना दर्शन या सम्यग्दर्शन 
है। व्यवहारसे जीवादि पदार्थोका श्रद्धान होना 
सम्यग्दर्शन है । दर्शतावरण कर्मके क्षय या क्षयोपशम 
से प्रकट होनेवाला सामान्यावकोकनरूप दर्शन इससे 
पृथक गुण है । 
द््ध्य ७६ १०२ 
जिसमें उत्पाद, व्यय और ध्रोग्य पाया जावे अथवा 
जो गृण और पर्यायोसे सहित हो उसे द्रव्य कहते है । 
द्रव्य छह है--१ जीव, २ पुद्गल, ३ धर्म, ४ अधर्म, ५ 
आकाश और ६ काल । 
दुष | ८ 
अप्रीतिरूप परिणाम 
हे 


घम ३७ ६२ 
जीव और पुद्गलके चलनेमें सहायक द्रव्य । 


चारणा ३०६ २७४ 
पश्चनमस्कारादि बाह्य द्रव्यका आलम्बनकर 
घित्तको स्थिर करना धारणा है 
नय १३ ३० 
जो पदार्थके एक अश-परस्पर विरोधी दो धर्मोमें 
से एकधर्मको ग्रहण करता हैं वह नय कहछूाता है। 
इसके अध्यात्म ग्रन्थोमे निश्यय और व्यवहारके भेदसे 
दो भेद किये गये है । तथा सामान्यतया द्रव्यानु योग॑मे 
दृव्याथिक और पर्यायाथिक भेद किये गये हैं। इन्ही 
दो नयोंके नैगम, सग्रह, व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्द और 
समभिरूढ भेद होते है । अन्य ग्रन्थकारोने निषथय- 
मयके शुद्ध निश्वयनय और अशुद्ध निश्वयनय इस 
प्रकार दो भेद किये हैं। तथा व्यवहारनयके सद्भूत 
ओर असड्ूतके भेदसे २ भेद कर उनके अनुपचरित 
और उपचरित भेद किये हे। नयका विशिष्ट ज्ञान 
करनेके लिए आलापपड्धति और पद्चाध्यायोका 
तयप्रकरण द्रष्टव्य है । 
नव १३ २६ 
जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आख्व, सबर, निर्ज रा, 


बन्ध और मोक्ष ये नो तत्व हैं इन्हीको नो पदार्थ कहते हैं। 


है 08] 
गाथा पूष्ठ 
निक्षेप १३ ३० 


नय और प्रमाणके अनुसार प्रचलित लोकव्यव- 
हारको निपेक्ष कहते हैं । इसके नाम, स्थापना, द्रव्य 
और भावको अपेक्षा चार भेद हैं । इनका विस्तृत वर्णन 
कर्मकाण्ड अथवा सर्वार्थसिद्धि और राजवातिकमें 
द्रष्टन्य है । 
नि'शक्लित अभ २२८ २४३ 

इह लोकभय, परछोकभय, अत्राणभय, अगुप्ति- 
भय, वेदनाभय, अकस्मादभय और मरणभय इन सात 
भयोसे रहित होना नि शद्धित अज्भ है। इस अज़का 
घारक जीव उक्त सात भयोंसे भीत होकर श्रद्धानसे 
विचलित नही होता । 


नि कांक्षित अग २३० २२८ 
कर्मफलकी इच्छा नही करना । 
निन्दा ३०६ २७४ 


आत्मसाक्षीपूर्वक दोषोंको प्रकट करना निन्‍दा है। 


निमित्त-नेमिस्िकमाव १००... १२९ 
जो कार्यकी सिद्धिमं सहायक होता है उसे निभित्त 
कहते हैं और निमितसे जो कार्य होता है उसे नैमि- 
त्तिक कहते है। निमित्तके साक्षात्‌-निभित्त और 
परम्परा-निमित्तकी अपेक्षा दो भेद हैं। कुम्भकार अपने 
योग और उपयोगका कर्ता है, यह साक्षात्‌-निमित्त है 
और कुम्भकार घटका कर्ता है, यह परम्परा-निमित्त है। 
निमिसकारण ८२ १०७ 
जो उपादानकारणके द्वारा होनेवाली कार्यरूप 
परिणतिमे सहायक होता है उसे निमित्तकारण कहते 
हैं। जैसे घडाकी उत्पत्तिमे कुम्मकार आदि । 
निञ्ञरा 


१९३ १९७ 

कर्मोका एकदेश क्षय होना निर्जरा हैं। इसके 
सविपाक और अविपाकके सभेदसे दो भेद हैं। 

निर्विचिकित्सा क्षेंग २३१ २२९ 


जुगुप्सा नही करना । 


डग्ड 

गाथा षूष्ट 

जिशृत्ति ३०६ २७४ 

बहिरज़ विषय-कषाग्रादिकमें होनेवाली चेष्टासे 
जिसकी प्रवुस्तिको रोकमा निवृति है। 

सोकम १९ ४१ 


भरीदारिक, वैक्रिमिक, आहारक, और तैजस ये 
चार शरीर नोकर्म कहलाते हैं । 
एआत्व ४३ ६८ 
मृत्यु । मृत्युके समय ज़ीवका शरीर पद्चमूतोमे 
बिखर जाना है। इसलिये पश्चरूप हो जानेको मृत्यु 
कहते है । 


परसमय २ ज्‌ 
जो पुद्गलकमंप्रदेशोमे स्थित है अर्थात्‌ उन्हें 
आत्मरूप या आत्माके मानता है वह परसमय है । 
परिप्रह २०८ २१० 
बाह्य पदार्थोंके ममत्वभावको परिग्रहको कहते हैं। 
इसके अन्तरज्भु और बहिरजड्भके मेदसे २ भेद हैँ । 
अन्तरजू १४प्रकारका ओर बहिरज्भु १० प्रकारका है। 
परिद्दार ३०६ २७७ 
मिथ्यात्व तथा रागादिक दोषोंसे आत्माका निवारण 
करना परिहार है । 
पर्याय ७६ १०१ 
कालक्रमसे होनेवाली द्रव्यकी अवस्थाकों पर्याय 
कहते हैं । 
पर्याप्त ६७ ८ 
जिनकी द्ारीर पर्याप्ति पूर्ण हो चुकती है उन्हें 
पर्याप्त कहते हैं । 


पुद्गल र्‌ छु 
रूप, रस, गन्ध और स्पर्शसे सहित द्रव्य पुदूगल- 
दव्य है। शानावरणादि कर्म पुद्गलद्रब्य हो हैं । 


प्रतिक्रमण ३८३ ३२३ 
पुर्वक्ृत दोषोका पदचात्ताप करना 

प्रतिक्रमण ३०६ २७४ 
किये हुए दोषोका निराकरण करना प्रतिक्रमण है। 


खमथशार 


गाया पृष्ठ 

प्र्शा २९७ २६३ 
भेदज्ञान बुद्धि० । 

प्रसिसरण ३०६ रछछ 
सम्यकचा रित्रमें आत्माको प्रेरित करना प्रति- 

सरण है । 

प्र्याद्यान ३४ ८ 
परका त्याग करना । 

प्रस्थास्यान ३3८४ ३२३ 
आगामी दोषोका त्याग करना । 

प्रध्यय ज्‌र छ्द 


आख्वके कारण । मिथ्यात्व, अविरमण, कषाय 
और योग । 
प्रमत्त ६ १३ 
प्रथमसे षष्ठगुणस्थान तकके जीव प्रमत्त कहलाते 
है । 
प्रभावना अग २३६ २३१ 
विद्यारपी रथपर आरूढ होकर जिनेन्द्रदेवके जञान- 
की प्रभावना करना । 
प्रमाण १३ ३० 
जो पदार्थके परस्पर विरोधी दोनो धर्मोको ग्रहण 
करता है उसे प्रमाण कहते हैं। प्रमाण नाम ज्ञानका 
है। इसके प्रत्यक्ष ओर परोक्षके भेदसे दो भेद हैँ । 
सर्वदेशप्रत्यक्ष और एकदेशप्रत्यक्षकी अपेक्षा प्रत्यक्ष- 
के दो भेद हैं। परोक्षप्रमाणके स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, 
तर्क, अनुमान, और आगम ये पाच भेद है। दूससे 
विवक्षासे मति ओर श्र॒त परोक्षप्रमाण हैं । 
प्राकरणिक १९७ २०० 
विवाह आदि कार्योके स्वामित्को रखनेवाला 
व्यक्ति । हसे ब॒देलखण्डमे 'पगरेत' कहते हैं । 
अन्ध ७१ ९७ 
कृषायसहित परिणामोंके कारण आत्मप्रदेशोंक्े 
साथ करमंप्रदेशोका एकक्षेत्रावगाहरूप सम्बन्ध होना 
बन्च है । 


शब्दन्कोष 


गाथा. पृष्ठ 
मसाब्यभावक साव ९५. १२१ 

जिसका अनुभव किया जाता है उसे भाव्य और 
जो अनुभव करता है उसे भावक कहते हैं । 


भेदविज्ञान १९ 8३ 
शरीर तथा कर्मजन्य विकारीभावोसे आत्माको 

पृथक जानना भेदविज्ञान है । 

मनःपपयज्षान २०४. २०५ 


जो इन्द्रियोकी सहायताके बिना दूसरेके मनमें 
स्थित रूपी पदार्थोकी जानता है उसे मन पर्पयज्ञान 
कहते हैं। इसके २ भेद है--१ ऋजुमति ओर २ विपुल- 
म्रति । 


मार्गणास्थान ७५३ ७८ 
जिनमें जीवको खोज की जाये उसे मार्गणा कहते 
हैं। इसके गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कषाय, 
ज्ञान, सयम, दर्शन, लेद्या, भव्यत्व, सम्यक्त्व, सज्ञित्व, 
और आहारके भेदसे चोदह भेद है । 
मिथ्यार्व ८७ ११३ 
परपदार्थसे भिन्‍न आत्माकों प्रतीति नहीं होना 
मिथ्यात्व है। अथवा जीवादि सात तत्वों या नो 
पदार्थोका यथार्थ श्रद्धान नही होना मिध्यात्व है । 


मुक्ति ( २७३१ के ) 
जीवकी समस्त कर्मरहित शुद्ध अवस्था । 
मेचक ३६ ३९ 


आत्माकी कर्मोदयसे कलुषित अवस्थाकों मेचक 
कहते हैं । 
मोक्षपथ १५५ १६८ 
जीवादि पदार्थोका श्रद्धानरहूप सम्यक्त्व, उनके 
जझ्ानरूप सम्यग्जान और रागादिक परित्यागरूप 
चारित्र ' ये तीनो हो मोक्षके पथ हैं । 
योगस्थान चुट्‌ छढ 
काय, वचन ओर मनके निमित्तसे आत्मप्रदेशोंमें 
होनेवाले परिस्पत्दको योगस्थान कहते हूँ । 


ही] 

गाथा चूष्ड 

राग ७१ फ्ड 
प्रीतिर्ष परिणाम 

छूवणखिल्य की छा १५ ३६ 


जिस प्रकार नम्कंडडी सब ओरसे लारी है 
उसी प्रकार आत्मा सब ओरसे शायक स्वभाष है । 


बग ७२ कड, 
अविभागप्रतिच्छेदोके धारक कर्मंपरमाणुओंकों 

वर्ग कहते है । 

वगंणा २ ७८ 

वर्गोके समूहकों बर्गणा कहते हैं । 

वात्सल्य अग २३० २११ 
साधुओके मोक्षमार्गमे स्नेहभाव होना । 

विकछप १३ ३३१ 
चारित्रमोहके उदयसे परपदार्थोमे जो ममत्व- 

भाव होता है उसे विकल्प कहते हैं । 

विश्ञुद्धिस्थान ५8 ७८ 
कषायके उदयको मन्दतारूप स्थान । 

वेध-वेदक भाव २१६ २१५ 


आत्मा जिस भावका वेदन करता है वह वेधे है 
और वेदन करनेवाला आत्मा वेदक है । 


व्यवहारनय १३ १९ 
जो किसी अखण्डद्रव्यमें गुण-गुणीका भेद करता 


है। अथवा दूसरे द्रव्यके सयोगसे होनेवाले भावोंको 

दूधरे द्रव्यका जानता है वह व्यवहारनय है । 

बत २७३ २५१ 
हिसादि पाँच पापोके त्यागकों व्रत कहते हैं । यैंहँ 

त्याग एकदेश और सर्वदेशको अपेक्षा दो प्रकारंकॉ 

है। एकदेशत्यागको अणुत्रत और सर्वदेशत्यागकों 

महाव्रत कहते हैं । 

व्याण्य-ब्यापक भाव छज १०३ 
जिसमे व्याप्त हुआ जावे उसे व्याप्य और जौ 


व्याप्त हो उसे व्यापक कहते हैं। जैसे मिट्टीका घड़ा । 
यहाँ घडा व्याप्य है और मिट्टी व्यापक है। यह श्याप्यें- 
स्यापकभाव एक ही द्रव्यमें बनता है । 


डएदः 

| गाथा पृष्ठ 

ज्ीक रछ३.. २५१ 
इन्द्रिददमनको शील कहते हैं । 

झुदधतय १३ १९ 


जो द्रव्यकों अभेदरूपसे जानता है तथा परद्रव्य 
के हे योगसे होतेवाले भावकों उस द्रव्यका स्वभाव नहीं 
समझता वह छशुद्धनय है। इसीका ताम निश्चयनय है । 
कुदि ३०६ 8७४ 

गुरुके द्वारा प्रदत्त प्रायश्चित्तरों धारण करना 
षुद्धि है। 
अ्रतशान २०४. २०५ 

मतिज्ञानके द्वारा जाने हुए पदार्थजो विशेषतासे 
जानना श्रुतशान है। इसके अक्षरात्मक और अनक्षरा- 
त्मकके भेदसे २ भेद हैं । 
अ्रतकेषली 4 १ 
ह्ादशाजूके ज्ञाता मुनि। ये मुनि छठवें गुणस्थानसे 
लेकर बारहवें गुणस्थान तक होते हैँ। श्रुतकेवलीका 
लक्षण ९-१० गाथामें देखें । 


समय १ 4 
आत्मा, अथवा जीवाजीवादि समस्त पदार्थ । 
समभप्राभूत 4 | 

जीवका निरूपण करनेवाला शास्त्र अथवा समस्त- 
पद्रार्थोंका सार--जीवतत्व । 
समिति २७३ २५१ 


प्रमादरहित प्रवृत्तिकों समिति कहते हैं। इसके पाच 
शरद हैं-३ ईर्या, २ भाषा, ३ एपणा, ४ आदानलिश्षेपण 
ओर ५ प्रतिब्ठापन | 
सर्वज्ञ २४ ४६ 
समस्त द्रव्य तथा उनको अनन्तानन्त पर्यायोंको 
जाननेवाला सवंज्ञ कहलाता हैं । 


संकल्प १३ ३१ 
दर्शनमोहके उदयसे परपदार्थोंे जो आत्मबुद्धि 

होती है उसे सकल्प कहते हैं । 

संक्लेदास्थान ५७ ७८ 


कृपायके उदयकी तीक्ताके स्थान | 


समयसार 


गाथा ज्ष्द 


सयमलडिघिस्थान ज्छ ७८ 
चारित्रमोहके विपाककों क्रमसे निवृत्ति होनेरूप 
स्थान । 


सबर १८१ १८९ 
नवीन कर्मोका नही आना सबर है । 

ससस्‍्थान जु० ७८ 
आकृति । इसके समचतुरस्सस्थान आदि ६ 

भेद हैं । 

सहन ८ 


न ५० 

शरोरगत हड्डियोका विन्यास | इसके पज्वृषभ 

नाराज सहनन आदि ६ भेद है । 

सिद्ध १ | 
जिनकी आत्मासे समस्त कर्मोका सम्बन्ध सदाके 

लिये छूट जाता हैं वे सिद्ध कहलाते है। ये सिद्ध 

लोकके अग्रभागम तनुवातवलयसम्बन्धी उपरितनत 

(२५ धनुषके क्षेत्रम रहते है । 

स्थितिबन्धस्थान ज्छ ७८ 
भिन्न-भिन्न स्वभाववाली कर्मप्रकृतियोका काला- 

न्तरमे स्थित रह सकना । 

स्थितोकरण _ २३४ २३० 
उन्मागंमे जाते हुए अपने आपको तथा परको 

स्थिर करना 


स्प्त्ुक ७२ ७८ 
वर्गणाओके समूहकों स्प्धक कहते हैं । 
सयम ( २६६% ) 


इन्द्रिय-मनोनिग्रह ओर प्राणिरक्षण । 
स्याद्वाद ( २७६,२६६,२६८क ) 
स्यात्‌ ( कंथचित्‌ ) की अपेक्षासे कथत करना । 
इसे अपेक्षावाद भी कहते है । 
स्याद्वादशुद्धि (२६४ के ) 
एकान्तका निरास करके अनेकान्तका प्रतिपादन 
करना । 


स्वसमय रे जृ 
जो अपने दर्शन, शञान और चारित्र स्वभावमें 
स्थित है उसे स्वसमय कहते हैं । 
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अन्थमालाके संरक्षक-सदस्थोंकी नामावली 


प० बसोरेला उालजी जैन, अकलत्रा | 
सेठ भगवानदास शीभालाऊ॒जी जैन, सागर 

सेठ मोहनलाछऊजो सेठी, दूर्ग 

प० बारूचन्द्र सुरेशचन्द्रजी जैन,नवापारा-राजिम 
रा० वब० सेठ राजकुमा रसिहजी, इन्दौर 

ला० प्रमचन्द्रजी जैना वॉच, दिल्ली 

बा० जगुमन्दिरदासजी जेन, कलकत्ता 

ला० मोतीलालजी जैन, दिल्ली 

श्री मोतीलालजी बडकुल, जबलपुर 


« स० सिं० धनन्‍्यकुमारजी, कटती 


प० बी० आर० सी० जैन, कलकत्ता 

बा» नृपेन्द्रकुमा रजी जन, कलकत्ता 

दि० जैत मारवाडी मन्दिर-द्रस्ट, इन्दोर 
ला० रघुबरदयाल रत्नत्रयधारीजी जन, दिल्ली 
बा० महेशचन्द्रजी जन, हस्तिनापुर 

सिं० बदलीदाप छोटेलालजी जन, झाँसी 

ला० प्रकाशचन्द्रजी जन, पूसा रोड, दिल्लो 
श्री विजयकुमारजी मरलया, दमोह 

बा० श्यामलालजी पाण्डवीय, मुरार 

श्री बेजनाथ सरावगी स्मृतिनिधि, कलकत्ता 
सिं० हजारीलाल शिसरचन्द्रजी जेन, अमरपाटन 
सिं० भागचन्द्रजी इटोरया, दमोह 

सेठ बाबूलालजी, बाँदा ( उ० प्र० ) 

बा० मन्दरालजी जन, कलकत्ता 

सेठ बृजछाल बारेलाछजी जैन, चिरमिरी 
बा० नेमकुमारजी जन, आरा 

सेठ मुन्तालाल भैयालालजी जैन, टीकमगढ़ 
सेठ दयाचन्द्र बाबूलालजी, टीकमगढ़ 

ला० राजकृष्ण प्रेमचन्द्रजी जैन दिल्‍ली 

श्री चतुर्भुज राजारामजी जैन, टीकमगढ़ 
प० किशोरीलालजी जन, शास्त्री, टीकमगढ़ 
सेठ ब्र० घर्मदासजी बजाज, टीकमगढ़ 

सेठ तुलसीरामजो जन, शाहगढ 

सि० दौलतराम बाबूलालज़ी, सोरई 


३५ श्रीमती धर्मपत्ती सेठ मल्थुरामजी जैन, मझबरीा 

३६ श्री भगवानदासजी सतभैया, सागर 

३७ श्रीमती सिंघेन चम्पाबाईजी माते० सि० 
जीवनकुमारजी, सागर 

३८ ला» फकीरचन्द्रजी जैन, दिल्ली 

३९ प० बारेलालजी राजवैद्य, टीकमगढ 

४० श्रीमती बृजमालाजी जैन, बम्बई 

४१ राजवैद्य ला० महावीरप्रसादजी, दिल्ली 

४२ ला० नन्हेमछजी जैन ७, दरियागज, दिल्ली 

४३ ला० अजितप्रसादजी जैन, कपडेवाले, दिल्ली 

४४ बा० सुकमालचन्द्रजी जैन प्रीनपार्क, नयी दिल्ली 

४५ ब्र०प०सरदारमलजी (सच्चिदानन्दजी) सिरोज 

४६ बा० सीतारामजी जैन, गराणसो 

४७ बा० सुमेरचन्द्रजी जैत, वाराणसो 

४८ दिगम्बर जैन मन्दिर, बिजनौर ( उ० प्र० ) 

४९ अ० भा० दि० जैन केन्द्रीय महासमिति, दमोह 

५० प० मुन्नालालजी राघेलीय, सागर 

५१ प०» कैलाशचन्द्रजी शास्त्री, वाराणसी 

५२, १० वशीधरजी व्याकरणाचायं, बीना 

५३ डॉ० लालबहादुरजी शास्त्री, दिल्ली 

५४ डॉ० दरबारीलालजी कोठिया, वाराणसी 

५५ डॉ० नेमिचन्द्रजी शास्त्री, ज्योतिषाचार्य, भारा 

५६, प० हीरालालजी कौशल साहित्यरत्न, दिल्‍ली 

५७ डॉ० राजकुमारजी साहित्याचार्य, आगरा 

५८ प० मुन्नालाल चुन्नोलालजी ललितपुर 

५९, प० सूरदासजी ललितपुर ( उ०»प्र० ) 

६० प० ध्यामलालजी न्यायतीर्थ, ललितपुर 

६१ सेठ बद्रोप्रसादजी सरावगी, पटना सिटी 

६२ प्रो० विमलूकुमार निहालचन्दजी, मड़ावरा 

६३ सिं० भरोसेलाल दयाचन्द्रजी, मगरपुर 

६४ प० गुलाबचन्दजी दर्शनाचार्य, जबलपुर 

६५ प० सुरेन्द्रकुमारणी आयुर्वेदाचार्य, बीना 

६६ सि० अमीरचन्द्र देवचन्द्रजी, पाटन 

६७ सि० रतनचन्द्र मोतीलालूजी, पाटन 


संरक्षक-सदस्य॑ 


४६४८ प४० कन्हैयाछाऊ॒जी, अकलतरा 

६९ श्री नेमिचन्द्रजो जैन, अकलतरा 

७० पं प्रसन्नकुभारजी गोरझामर, (सागर) 

७१, श्री नीरजजी जैन, सतना 

७२ प० बाबूलालज़ो फागुल्ल, वाराणसी 

७३. भरी शीलचन्द्रजो जेन, वाराणसी 

७४. भ्रो० खुशालचन्द्रजी गोरावाला, वाराणसी 

७५ बा० अतुलकुमारजी जन, कलकत्ता 

७६. बा० तवलकिशोरजी जैन, गया 

७७ सौ० प्रेमलता धर्मपत्नी १० रविचन्द्रजी, दमोह 

9५८. डॉ० भागचन्द्रजी जेल, नागपुर 

७९ ,, सेठ चिरजीलालजी बडजाते, वर्धा 

८०, बा० दीपचन्दजी जैन, कानपुर 

८१ बा० जुग़लकिशोरजी जैन, आरा 

८२ सिं० कोमलचन्दजी राधेलीय, सागर 

८३, सैठ मोतीलाल होराचन्दजी गाधी, औरगाबाद 

८४ ब्र० राजारामजी ०|० दि० जैनमन्दिर, भोपाल 

८५ डा० बाबूरालजी जैन, बन्डा ( सागर ) 

८६, सेठ प्यारेछालजी शाहगढ ( सागर ) 

८७ डा० नन्‍्हेंछालजी ज॑त बन्डा ( सागर ) 

८८ सेठ धनप्रसादजी जैन मुडरया, बन्डा 

<९, भायजी कुल्दतछाल कपूरचन्द्रजी ज॑न बच्डा 

९०. श्रो रघुवरप्रसादजी बजाज, बन्डा 

९१ श्रीमती क्षमाबाईजी जेत गुलगज ( मलहरा ) 

९२ चौधरी गुझाबचन्द जीवनलालजी बजाज, बन्डा 

९३ श्रीमती क्षमाबाईजी ०|/० भावजी बाबूलालजी 
जैन, बन्डा 

९४ डा» प्रनचन्द्रजी जैन, बन्डा 

९५ अब कन्हेयालारूजो जन, अन्डा 

९६ पिं० छोटेलालजी जैन, बन्डा ( सागर ) 

९७. वैद्य बट्टूलालजो डा० मोतीलाऊजी, खुरई 

९८. ब्र० डालकदजो टर्या जैन, टीकमंगढ 

९९, श्री कैलाशबन्दजी गजवासौदा 

१००, डा० प्रेमछागरजी दि० जैन काछेज, बड़ोत 





सिं० रज्जूलालजी सैदपुर वाले बीना (सागर) 
प्रो० भागचन्द्रजी 'भागेन्दु! एम ए., सोहोर 
ब्र० जयचन्दजी पिठौरियाबाले, कुण्डलपुर 

प० बाबूलालूजी जमादार, बडौत 

ला० त्रिलोकचन्द्रजी जन वेगमबाग, मेरठ 
दि० जन महिला समाज, फतेहपुर 

ला० भगवानदास अरहदासजी जन, सहारनपुर 
ला०  विशम्भरदास महावीरप्रसादजी जैन 
सर्राफ, दिल्‍ली 

ला० जैनेन्द्रकिशो रजी जोहरी दिल्ली 

श्री हुकुमचन्द्र हीरालालाजी मोदी, ललितपुर 
श्रो गोरेलालजी जन, भानगढ 

श्रीमतो सेठानी शान्तिबाईजी, सिवनी 

श्री लक्ष्मीचन्द्रजी गुरहा, खूरई 

श्री रामप्रसाद भैयालालजी, ललितपुर 

चौ० फूलचन्द्र पञ्मचन्द्रजी, ललितपुर 

श्री मनीराम वृजलालजी सर्राफ, ललितपुर 
श्री वृजलालजी प्रानपुरावाले, ललितपुर 

श्री हौरालारूजी सर्राफ, ललितपुर 

सेठ जिनेश्वरदासजी टर्डया, ललितपुर 
श्रोमुनत्नालाल कुन्दनछालजी सर्राफ, ललितपुर 
डा० हरीन्द्र भूषणजी, उज्जैन 

श्री वृजछालू शोलूचन्द्रजी जेन, ललितपुर 
सिं० रज्जूलालजी सरायमुहल्ला, ललितपुर 
श्री बाबुलालजी उत्त मघानावाले, ललितपुर 
श्री करणराय निहालचन्द्रजी जैन, हिंगनघाट 
बा० गिल्लीलाछलजी फतेहपुर शेखावाटी, 
कलकत्ता 


दि० जैन मन्दिर बाजार, मुगावली ( गुना ) 
जेन आदिराज अण्णा गौडरू पोलोस पठेछ, 
दशेडवाल 

१२९ डा० राजारामजी आरा ( विहार ) 

१३० प्रो० सुखनन्दनजी एम० ए०, बडोत 
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सरक्षक-सदस्य 


१३१, खड़गमेत उदयराज दि० जैन मन्दिर भेलुपुर १४१, श्रोमतो समुद्रीबाईजी घ० १९ श्रो हुकुमवन्द्रजी 


बाराणसी ततभँया सागर 
१३२ ला० सालिगराम सतीशषचर्द्रजो, आगरा १४२, श्रीमहावीर दि जन परमाथिक सरथा, सतना 
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